Curs anul IIl semestrul 2

Postul Ortodox

Ce este postul?

Postul poate fi definit dintr-o dubla perspectiva: este si o perioadd determinata de timp,
dar este si o stare. Exista deci un post definit temporal ca perioada liturgicd si un post ca
stare duhovniceasca, un act liturgic. Legatura dintre cele doud este aceea ca postul
temporal marcheaza perioadele din anul liturgic in care starea de postire a omului trebuie
sa se evidentieze si mai mult. Cu alte cuvinte omul trebuie sa se afle intr-o stare de
postire continud de asa maniera incat In perioadele determinate de postire sa fie un prilej
de acces la tainele mari ale crestinismului.

Originea postului

Postul si postirea sunt inscrise in firea umana. Postul este starea naturald a omului. Inca
din vechime, atat la popoarele pagane, cat si la cele monoteiste, postul a fost inseparabil
de existenta umand. Nu exista religie care sd nu pomeneasca sau sd faca abstractie de
aceasta problema, anume &yparteia (abstinentd), raportandu-se fie pozitiv, fie negativ. La
popoarele pagane postul a capatat fie o conotatie legatd de cultul mortilor, céci se
aduceau sacrificii animale pentru cei decedati, sacrificii de care cei vii nu avea voie sa se
atingd, fie postul a fost vazut ca o practica de infranare recomandata de filosofi. La unele
popoare postul a pastrat conotatia originara de mijloc de apropiere de zeitate.

In Vechiul Testament, postul si-a pastrat scopul originar de a fi un mijloc de apropiere de
Dumnezeu, cu tot riscul de a deveni un scop in sine. Postul in VT isi aratd misiune
originara de a fi un mijloc si nu un scop, de aceea Mantuitorul i condamna pe farisei.
Prin Moise, Dumnezeu randuieste postul din ziua curdtirii sau ispasirii, precum si alte
posturi in lunile 4, 5, 6, 10 sau in ziua din ajunul sarbatorii Purim. In vremea
Mantuitorului, evreii {ineau in fiecare luna o zi sau mai multe de pot, anume lunea si joia
si existau §i perioade instituite de imparati sau profeti urmand unor mari nenorociri. Alte
exemple de postire: Sf. Proroc Daniel in Babilon, regele David, regele Ahab, Sf. Proroc
Ilie, si intreaga cetate a Ninivei.

1. Postul ca mod de viata

Postirea apartine si este constitutiva firii umane. A manca sau a nu manca este un act de
voin{a care a fost intotdeauna legat de voia daruitorului hranei. A manca sau a nu manca
nu este pentru fiinta umana un act arbitrar. Postirea, nu 1n mod metaforic, este indicatd de
Sfanta Scriptura ca fiind sinteza ascultarii lui Adam 1in rai. Toate poruncile lui Dumnezeu
sau voia lui Dumnezeu pentru om e concentratd in acest ,,s4& nu mananci!”. Caderea
protoparingilor este legatd de acest act al mancarii din voie proprie, un act al mancarii




nelegat de voia lui Dumnezeu. Eva, la sugestia sarpelui isi doreste s guste din bucuriile
si placerile lumii fara Dumnezeu. lar greseala lor este de a fi facut acest act ignorand
voia, sfatul si dialogul cu Dumnezeu. Caderea a fost mai Intdi o cdderea vointei, dupa
care a urmat o cadere a firii. Mai Intai s-a pervertit vointa, iar apoi firea a fost cuprinsa de
stricdciune si de moarte. Postul este deci, semnul ascultarii de poruncile lui Dumnezeu si
el a fost instituit in rai.

Venirea in lume a Mantuitorului pun e actul postirii intr-o noud lumina. Mantuitorul cand
S-a aratat in lume la Iordan a inceput prin a posti pentru a intari vointa firii umane. De
aceea postul este arma lucratd noua de Dumnezeu. Mantuitorul arata ca postul nu este un
scop 1n sine, ci este un mijloc de educare a vointei, de ascultare, de calcare a eu-ului
egoist, de renuntare la sine si mai ales de incredere in puterea lui Dumnezeu. Mantuitorul
ne aratd cd nu proteinele sunt principiul vietii omului, ci dragostea lui Dumnezeu, care
este un dar care angajeaza (este un dar si o tema de casa 1n acelasi timp). lar Mantuitorul
a aratat in desertul Iudeii pentru prima datd firea umana biruind prin hotdrarea vointei
slabiciunea firii si distrugand puterea diavolului. lar cand diavolul vede pe cineva
imbriacat cu aceastd arma se teme, se infricoseaza si se departeaza, aducandu-si aminte de
infrangerea lui cea din pustie.

11. Postul ca stare teopatica

Postul este mai mult decat un act de vointa si de ascultare, el este un mod de Tmpartasire
de Hristos, pentru ca prin post, omul simte puterea mare a umanitagii lui Hristos care il
ajutd sa-si depdseasca toate neputintele. Mai mult decat atat, prin post si rugaciune, intre
om si Dumnezeu se creeaza o comuniune unica, omul simte si gusta si vibreaza la toate
manifestarile si actele umanitatii lui Hristos, pe de o parte, iar pe de alta parte Hristos este
sensibil la toate actele, durerile si nevoile umanitatii noastre. Intre om si Dumnezeu se
creeazd o simbioza unicd, empaticd, toate cele ale vietii lui Hristos, toate bucuriile din
umanitatea Lui curatd, omul le simte si le traieste, iar toate suferintele si neajunsurile
umanitatii noastre sunt simtite si traite de Hristos. Hristos se culca cu noi, se trezeste cu
noi, traieste cu noi, pentru ca intre om si Dumnezeu are loc o comunicarea simtirilor si
trairilor, asa cum se Intdmpla intre cele doua firi, dumnezeiasca si omeneasca in Hristos.
Aceasta este taina oricarui praznic imparatesc. Bucuria sarbatorilor nu este bucuria din
lumea aceasta. Actul postirii insotit de rugdciune este un mod, sau mai bine zis modul de
existenta al apropierii de Dumnezeu. Sf. loan Gura de Aur spune ca a trecut postul, dar n-
a trecut postire; postul e o stare permanentd de trezvie si de incordare a omului, de
intdrire in relatia cu Dumnezeu. De aceea postul este un pedagog bun pentru copii, un
pedagog al tinerilor, un mangaietor al batranilor, un povatuitor al calatorilor si un ajutor
al celor in nevoi pentru ca prin post mila si harul lui Dumnezeu il urmeaza pe om oriunde
ar merge.

II1. Postul ca sustindtor, nu doar al vietii duhovnicesti, ci si al vietii biologice



Timpul dimensiune a existentei umane

Ca si spatiul, timpul este o dimensiune a existentei umane care masoara trecerea,
schimbarea materiei. Timpul este o perceptie subiectiva asupra curgerii §i transformarii
materiei. Este o notiune abstracta, noetica si omul de la bun inceput a simtit nevoia sa-1
imparta. Aceastd impartire se baza pe caracterul ciclic al transformarii materiei. Ritmul
vietii si al mortii, succesiunea zilelor, lumina, Intunericul, toate au ajutat in crearea unui
sistem Tn masurarea timpului.

Fiind o perceptie subiectiva, timpul cunoaste mai multe etape strans legate de iconomia
mantuirii: se poate vorbi de un timp paradisiac, de un timp al caderii, de un timp al
restaurarii $i de un timp al eshatonului.

1. 1. Timpul originar

Timpul a fost creat odatd cu lumea; era un timp al vesniciei comuniunii cu Dumnezeu.
Prezenta lui Dumnezeu avea menirea sa umple intervalul cauzat de trecerea si schimbarea
materiei. Prezenta lui Dumnezeu ducea la vesnicia timpului. Adam si Eva au fost creati
pentru vesnicie, iar timpul paradisiac masura umplerea lor de iubire, progresul lor in
aceastd iubire. Timpul paradiziac este un timp al armoniei cu Dumnezeu; succesiunea
clipelor era un progres continuu in comuniunea cu Dumnezeu.

1. 2. Timpul caderii umane

Caderea omului in pacat aduce o perceptie cu totul diferitd a curgerii materiei. Fara
prezenta lui Dumnezeu, materia si viata omului a ajuns sa curgd spre moarte. Viata
umand — $i existenta materiei fara prezenta lui Dumnezeu este o progresivitate a mortii si
o asteptare a ei. Timpul uman nu mai este un timp al cresterii in comuniune cu
Dumnezeu, ci o progresivitate a asteptarii mortii. Timpul paradisiac — simetric progres
spre Dumnezeu, iar timpul ciderii — masura curgerii spre moarte. In Vechiul Testament,
timpul primeste si fadgaduinta restaurarii si nu doar atat, ci prin ciclul sarbatorilor iudaice
anunta restaurarea lui in Hristos.

1. 3. Timpul mitic

Dupa cadere, dorul si dorinta omului de a se umple de Dumnezeu s-a rasfrant si s-a aratat
in toate manifestarile spirituale ale omului. Nostalgia omului pentru raiul pierdut se arata
in definirea mitului eternei reintoarceri. Pentru omul mitic, curgerea este o miscare
ciclicd, o reintoarcere mereu la origini. Timpul ciclic este o reminiscentd din
temporalitatea originard din viata omului cazut si este expresia vie a dorintei omului
pentru vesnicie. Teoria reincarndrii este o conceptie a acestei dezvoltari ciclice care vrea
sa sfideze moartea. Timpul ciclic din teoria reincarnarii arata neputinta umanitatii cazute
de a nu infrunta si intelege moartea si de a valoriza unicitatea vietii.

Reminiscente ale perceptiei timpului originar se aratda in lumea pagana in miturile legate
de ciclurile naturii, succesiunea anotimpurilor. Sfidarea mortii, neputinta de a o intelege



se manifesta in mitul eternei reintoarceri. Omul cdzut in pacat a perceput timpul ca pe o
curgere al cdrei sens nu o intelege. Insd arhetipal omul are inscrisd in sine nadejdea
reintoarcerii in paradisul originar; de aceea la multe popoare pagane mortii erau ingropati
in pozitie ghemuita, ca un copil ce urmeaza sa se nasca la o noua viata.

TIMPUL IN FILOSOFIA GREACA

Filosofia greacad incearca sa descrie stiintific si elaborat conceptia mitica despre timp.
Esecul ratiunii umane in fata realitatii mortii a dus la o conceptie ciclica asupra vietii si
mortii. Timpul este personificat in lumea antica, iar filosofia antica s-a concentrat mai
mult asupra distinctiei dintre continutul calitativ al timpului si proiectia lui asupra
interiorului omului.

Timpul in viata poporului ales

Timpul este la poporul ales un timp al caderii, un timp al seolului, al mortii inevitabile,
dar este si un timp al asteptarii mesianice. Istoria in viata poporului ales are o tinta
mesianica, iar timpul este marcat de interventia proniatoare a lui Iahve, iar sarbatorile nu
se refera la un ciclu mitic, ci ele sunt orientate mesianic. Cultul iudaic cunoaste un timp
ca interval intre om si Dumnezeu care e umplut cu pocdinta dupa paradisul pierdut; de
asemenea timpul are si o dimensiune profetica fiind umplut de vorbirea lui Dumnezeu
catre poporul Sau prin gura profetilor. Timpul in lumea iudaicd poartd amprenta
legdmantului intre Dumnezeu si poporul Sau. Nicio clipa nu trece in viata poporului ales
fara sa fie legata de interventia si de prezenta lui Dumnezeu. Tudeul crede ca Dumnezeul
lui intervine in timp si va restaura si va aduce Tmparatia vesnica, iar timpul marcheaza
aceastd apartenentd a omului la Dumnezeu.

TIMPUL INTRUPARII, AL VENIRII IN LUME A MANTUITORULUI

Intrarea Mantuitorului in istorie si In timp a adus cu sine o umplere cu un nou continut al
curgerii timpului. Pand la Hristos timpul fie era curgere spre moarte, misura curgerea
spre moarte, fie marca etapele unei asteptari mesianice. Venirea in lume a Mantuitorului
di o noud orientare si o consistentd timpului, iar prin Intrupare Mantuitorul arati
distinctia fundamentala intre kpovog si koupdg. Astfel, prin kpovog este definitd trecerea
timpului in materialitatea creatiei. Cu alte cuvinte este trecerea fizica a timpului materiei.
Este timpul uman, timpul lumii acesteia, timpul masurat, timpul care masoara apropierea
mortii. Este timpul fizic de a carui trecere omul se inspdimanta. Este timpul chinuitor,
este trecerea fizicd a timpului care este masuratad si care nu are nici un sens. Kopog este
insa timpul umplut de prezenta lui Dumnezeu, este timpul harului, timpul deschis
experierii lui Dumnezeu, timpul subiectivizat, comprimat prin simtirea prezentei lui
Dumnezeu. Prin koa1p6g omul traieste in acelasi timp trecutul, prezentul si viitorul intr-un
prezent continuu. Caci toate limitarile de timp si spatiu dispar in acest ,,ceas” a lui
Dumnezeu. In clipele pe care omul le petrece cu Dumnezeu, limitirile temporale dispar
(de aceea nu ne punem ceasuri pe si in biserici). Evenimentele din viata Mantuitorului pot
fi mereu actualizate si trdite in xopoc-ul Bisericii prin fiecare sarbatoare in care noi
experiem real evenimentul prin care a trecut umanitatea lui Hristos. In acelasi timp insa,



prin koupdg avem acces si la realitatea vietii vesnice pe care o putem experia Incd de
acum 1n fiecare Sfanta Liturghie. Timpul poate fi asadar dilatat sau comprimat in functie
de experierea prezentei lui Dumnezeu. Koupdc-ul este timpul umplut de aceasta prezentd
a lui Dumnezeu este timpul care il invesniceste pe om.

In fiecare sarbatoare crestind Dumnezeu urmareste si dea o consistenta fiecirei clipe si o
importantd deosebitd in calea aceasta care duce la umplerea noastrda de Dumnezeu.
Sarbatorile aratd cd fiecare clipa este pretioasa, pentru ca ea, clipa a fost prefuitd cu
sange, anume cu sangele unui nou legamant in care Dumnezeu a promis ca va da celor
alesi ai Sai nu o imparatie trecatoare, ci una netrecatoare.

Timpul ca interval intre chemarea lui Dumnezeu si raspunsul nostru

Eternitatea lui Dumnezeu, ca si desavarsite intre Persoanele divine poartd in ea
posibilitatea timpului.

Raportul intre fiinta lui Dumnezeu si energiile divine necreate este cea care indica
raportul intre eternitate si timp. Iubirea Sfintei Treimi ardtatd fapturilor da nastere unui
interval, unei distante intre oferta iubirii lui Dumnezeu si raspunsul omului la aceasta
iubire. Parcurgerea acestei distante echivaleaza cu umplerea ei de iubirea lui Dumnezeu,
cu alte cuvinte parcurgerea distantei semnificd umplerea omului de Dumnezeu. Timpul
inseamnd pentru Dumnezeu durata asteptarii intre bataia la poarta inimii noastre si
raspunsul nostru de a deschide. Timpul indica 1n acest sens libertatea si respectul acordat
de Dumnezeu creaturilor constiente.

Dumnezeu, creand lumea a dorit sa existe diastaza aceasta (separarea intre El si lume) nu
ca o distantd a unei incompatibilitati ontologice, ci ca o distantd, ca o continud provocare
de depasire a ei, iar aceasta distantd nu poate fi depasita decat prin iubirea lui Dumnezeu
liber acceptatd de catre om. Dumnezeu este in sine iubire purd, curatd, altruistd, iar
manifestatd spre fapturi ea este numita ca eros, ca iubire care se misca, se manifesta, ca sa
atraga spre sine. Aceasta iubire sddeste si in om dorinta de a depasi si de a umple distanta
intre Creator si creatura. In aceasta diastaza timpul este o veritabila scard care poarti in el
momente in care omul gustd de acum vesnicia viitoare, momente numite sarbatori. Prin
iubirea lui Dumnezeu, scara aceasta care este timpul poate fi fie comprimata, depasita, si
subiectivizata (1anga fiinta iubita, 1000 de ani e o clipa).

Experierea iubirii lui Dumnezeu poartd In ea si simtirea infinitatii si vesniciei aceste
iubiri. Dumnezeu se descopera prin iubirea Sa, dar in acelasi timp, se si ascunde pentru a-
| atrage pe om mai mult la simfirea acestei iubiri, astfel incat in relatia aceasta vie si
personala cu Dumnezeu sa nu intervina niciodata plictisul.

Cronosul este timpul umanittii cdzute care nu cunoaste prezenta lui Hristos 1n noi, este
timpul legat de materie, este timpul curgerii fard sens al omului prin lumea aceasta.
Cronosul e timpul care va fi Inghitit de moarte, timpul non-sensului, timpul lui carpe-
diem (traieste clipa). Cherosul este timpul umanitatii noi (Hristos en imin — Hristos in
noi) taina cea mare a credintei crestine. Cherosul este timpul sinergiei divino-umane,



timpul pe care omul il umple de lucrarile lui Dumnezeu. Cheros e timpul prielnic, ceasul
lui Dumnezeu, interventia lui Dumnezeu in istorie. Expresia ,,in vremea aceea” din
Evanghelii arata timpul invenicit al lucrarilor lui Dumnezeu in istoria umanitatii. Aceste
lucrari, desi apartin istoriei, sunt accesibile prin credinta si pot fi retrdite in viata Bisericii.

Ce este calendarul?

Este un sistem de masurare a timpului fizic si calende vine de la caleo care inseamna a
chema, céci in prima zi a fiecarei luni cetatenii romani erau chemati in forum la adunarea
publid pentru a li se aduce la cunostintd lucruri de interes public. Urmarind trecerea
timpului fizic, omul a ajuns sa delimiteze perioadele ciclice ale acestor si astfel s-a ajuns
la delimitarea zilelor, sdptamanilor, anilor, orelor, minutelor, s.a.m.d. Cea mai mare
unitate de masurare a timpului este anul tropic. Acesta reprezintd intervalul de timp in
care pamantul face o rotatie completd in jurul soarelui. Timpul e de 365 zile, 5 ore, 48
minute, 45-46 secunde. Deoarece anul tropic nu se compune dintr-un numar exact de zile
s-au facut demersuri ca el sd coincidd cu anul civil calendaristic. Primul care a facut
aceasta incercare a fost Sosigene, anul 46, in timpul Imparatului Tuliu Caesar care a fost
primul care a restabilit coincidenta anului tropic cu cel calendaristic. A stabilit cd anul
calendaristic are 365 de zile, iar pentru diferenta de 5 ore, 48 min.... la fiecare 4 ani
adduga o noud zi el a hotarat ca la fiecare 4 ani, celor 365 sa li se adauge o zi. Si astfel au
inceput sa apara anii bisecti. A stabilit ca luna februarie la fiecare 4 ani sa aiba 29 de zile.
In vremea lui Sosigene, echinoctiul de primavara era la 24 martie, iar anul incepea la 1
ian. Calendarul iulian avea o problema, pentru ca el a aproximat cele 5 ore, 48 min... ca
fiind 6 ore. Rdmanea o diferenta de 11 minute si 14-15 secunde cu care anul civil era mai
lung decat anul tropic. Aceastd mica diferentd a facut ca la fiecare 128 de ani sa dea o
diferenta de o zi, la 384, 3 zile, etc. In vremea sinodului 1 ec. echinoctiul de primavara s-a
serbat la 21 martie. In secolul al XVI-lea diferenta intre echinoctiul real, astronomic si cel
ipotetic ajunsese la 10 zile. In 1582 papa Grigore al XIII-lea a reformat calendarul iulian
cu ajutorul astronomului Luigi si acesta a suprimat mai intai cele 10 zile cu care anul civil
a ramasa in urma anului astronomic si a readus astfel n 1953 echinoctiul de primédvara la
21 martie si apoi a stabilit ca anii bisecti seculari sa ramana bisecti doar cei care se impart
exact la 4, iar ceilalti sd ramana comuni. Astfel, prin suprimarea celei de-a 366 zi din unii
ani bisecti se asigura pentru o perioada de 3400 de ani, o coincidentd a anului civil cu cel
astronomic. Bisericile ortodoxe au acceptat calendarul indreptat in 1823 dupa congresul
de la Constantinopol cand s-a hotarat indreptarea calendarului. El a fost adoptat de
patriarhia ecumenicd, Bisericile din Grecia, Albania, Cipru, Polonia, Romania,
Cehoslovacia, Finlanda, Patriarhia Antiohiei si a Alexandriei. Au ramas pe vechiul
calendar patriarhia ierusalimului, Biserica Rusa, cea Sarba si Muntele Athos. S-a gésit o
cale de compromis asa incat Pastele sa fie serbat de toata B.O dupa pascalia veche.

fmpdrjirea anului liturgic si Sarbdtorile bisericesti

Cuvantul ,,sarbatoare” provine din latinul servatoria, derivat din verbul servo, servare,
care inseamnd a pistra, o conserva si . In inteles crestin sarbatorile sunt acele zile
liturgice din cursul anului bisericesc care constituie medii si ambiante ale intdlnirii
personale a omului cu Dumnezeu, medii in care trecutul devine prezent, iar viitorul poate



fi trdit anticipat. Sarbatorile au menirea sd intdreascd si mai mult in om constiinta
vesniciei sale, legandu-1 nu de elementele trecatoare ale lumii, ci de viata Mantuitorului si
de viata si fericirea Imparatiei cerurilor. Si in lumea pagana sarbatorile au caracteristica
fundamentald de mijloace de a evada din lumea vazuta, supusa simturilor si de a conecta
la o altd lume.

Sarbatorile au menirea de a da un sens existentei umane scotdnd-o din monotonia unei
ciclicitati care sfarseste in moarte.

Toate sarbatorile Vechiului Testament au fost randuite pentru a comemora un eveniment
din istoria poporului ales avand un sens anamnetic, de re-prezentare lui Dumnezeu a
semnelor interventiei Lui in istoria poporului ales, iar aceasta re-prezentare era folosita ca
un gaj, ca un motiv de invocare a unei noi interventii a lui lahve.

Instituirea sarbdtorilor crestine

Primele sarbatori crestine apar ca prelungiri ale marilor sarbatori iudaice, dar intr-un sens
si cu un Inteles cu totul nou. Astfel, duminica crestina inlocuieste sabatul iudaic, precum
si Pagtele si Rusaliile iudaice si-au gasit Tmplinirea in Pastele si Rusaliile crestine. Aceste
3 sarbatori sunt primele si cele mai importante sarbatori crestine. Abia in secolul al I1I-lea
este mentionatd sarbatoarea epifaniei, sau teofaniei, o sarbatoare comuna, atat a nasterii,
cat si a botezului Domnului.

De la bun inceput, sarbatorile crestine, chiar dacd aveau menirea de a-1 lega pe om de
lumea viitoare, ele au fost grefate in timp si spatiu fiind adesea un contrapunct si in
acelasi timp o dorintd a Bisericii de a atrage poporul de la anumite practici ale unor
sarbatori pagane. De aceea din secolul al II-lea se dezvolta si calendarul crestin si apar si
primele comemorari ale sfintilor mucenici si ale sfintilor in general. Din secolul al IV-lea
numarul sarbatorilor creste, odatd cu libertatea de manifestare a credintei data crestinilor
(acum se definitiveaza toate sarbatorile legate de Mantuitorul, Maica Domnului si ale
Sfintilor ingeri, iar sporadic ale Sfintilor Mucenici si lerarhi cu viata sfanta).

Cu exceptia celor 3 mari sarbatori din epoca apostolica (duminica, Pastele si Rusaliile),
toate celelalte sarbatori au avut la inceput un caracter local. Multe dintre sarbatori au fost
la origine aniversari ale sfintirii unor biserici Inchinate unor sfinti sau unor evenimente
din istoria mantuirii: aflarea si indlfarea Sfintei Cruci, cult ce putea fi regasit doar in
Palestina. Abia din secolul IV, odata cu interventia autoritatii bisericesti, dar si imperiale,
aceste sarbatori au fost generalizate. Astfel, pana in secolul al VI-lea calendarul crestin
este aproape definitivat.

Impartirea sarbatorilor

Dupa data la care se tin sarbatorile, exista: cu data fixa si cu data variabila, legate de data
Pastelui.



O alta impartire este dupa importanta lor, ar putea fi impartite In praznice Tmparatesti
(legate de Sfanta Treime si evenimente principale legate de istoria mantuirii), o alta
categorie sunt cele dedicate Sfintilor si Ingerilor, iar o categorie speciala e reprezentati de
sarbatorile dedicate Maicii Domnului.

O alta impartire are la baza bogatia solemnitatii slujbelor; avem: sarbatori mari, mici si
mijlocii.

Duminica, sarbatoarea sdptamdanala a crestinilor

Duminica este prima zi a saptamanii; duminica fiind o delimitare temporald a anului
bisericesc poartd n sine o Incarcaturd duhovniceascd deosebitd, daruri duhovnicesti
deosebite pentru ca 1n aceastd perioada definitd a saptamanii numitd ,prima zi a
saptdmanii”, Mantuitorul a Inviat, Duhul Sfant S-a pogorat peste Apostoli si multi parinti
spun ca aceasta zi ar fi §i prima zi a creatiei lumii sau inceputul zilelor. Deci duminica
poartd in ea semnele interventiei lui Dumnezeu si de aceea ea a fost prima sarbatoare
crestina.

Instituirea Duminicii:

Apostolii au urmat porunca Mantuitorului de a celebra taina Sfintei Euharistii si au ales
ca zi ziua Invierii Mantuitorului, insi trecerea s-a facut treptat, mai intdi se adunau in zi
de sabat (fara a cinsti sabatul In sens iudaic), iar adunarea euharistica dura pana duminica
dimineata, iar savarsirea Sfintei Euharistii era cea care dadea caracterul unic de zi a
Invierii acestei sarbatori. Astfel, duminicile de peste an sunt zile ale Invierii, prelungiri
ale bucuriei pascale. De aceea si cantarile Invierii se repetd in fiecare duminica, intr-un
glas sau o tonalitate noua.

Praznicele impdrdtesti

In ciclul anului bisericesc, toate sarbatorile sunt importante si toate alcituiesc un cadru
polivalent prin care se impartaseste bogatia harului lui Dumnezeu. Prin ele se revarsa in
Biserica si este actualizata intr-un mod divers si totodata atadt de adaptat vietii umane
iubirea lui Dumnezeu. Dumnezeu vrea sd ne iubeasca prin iubirea Sfintilor Lui. El vrea sa
ne Tmpartdseasca iubirea Sa in fiecare sarbatoare in care comemoram unul din
evenimentele vietii Mantuitorului. Astfel, metodologic si tipiconal putem distinge 12
praznice imparatesti care au slujba ampla:

Nasterea Maicii Domnului — 8 sept.

Inaltarea Sfintei Cruci — 14 sept

Intrarea in Biserica a Maicii Domnului — 21 nov
Nasterea Domnului — 25 dec

Botezul Domnului — 6 ian

IntAmpinarea Domnului — 2 febr

Buna-vestire — 25 mar

Schimbarea la fata — 6 aug
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9. Adormirea Maicii Domnului — 15 aug
10. Floriile

11. inaltarea Domnului

12. Pogorarea Duhului Sfant

Ciclul vietii Mantuitorului oglindit in Praznicele Impdratesti

O persoand nu poate fi separatd de actele vietii sale, caci toate evenimentele vietii se
inscriu in fiinta unei persoane. In Biserici, evenimentele vietii MAntuitorului sunt
accesibile tuturor si prin harul Duhului Sfant, nu printr-o simpld empatie; fiecare
credincios are acces la aceste evenimente. Ele s-au petrecut acum 2000 de ani, insa ele
sunt mereu vii in Persoana vie a Mantuitorului, iar comuniunea noastra cu El ne face sa
putem trdi si noi actualitatea acestor evenimente comunicata noud din fiinta Sa.

De aceea Biserica a instituit o serie de sarbatori (in mod treptat) prin care sa marcheze
fiecare eveniment din timpul vietii Mantuitorului. Astfel, s-a dorit sd se urmareasca o
cronologie cit mai exacti, pornind de la Nasterea Sa, apoi, tdierea imprejur, Intimpinarea
Sa, Botezul, intrarea in Ierusalim, Invierea, Iniltarea si pogorarea Duhului Sfant. La acest
ciclu s-au mai adaugat inca 2 sarbatori: schimbarea la fatd, intimpinarea Domnului si
indltarea sfintei cruci, care au o provenientd mai tarzie.

1. Nagsterea Domnului

E prima sarbatoare cu specific crestin, dar nu are o vechime atat de mare precum Pastele
sau Rusaliile, caci primele sarbatori crestine erau dedicate mai mult zilei mortii decat
zilei nasterii, pentru ca moartea era consideratd nastere pentru viata de veci. Stabilirea
datei sarbatorii pe 25 decembrie se bazeaza pe interpretarea datelor Noului Testament in
lumina Sfintei Traditii, astfel incat ziua de 25 decembrie 754 de la intemeierea Romei a
fost privitd ca data recensamantului mentionat de Sf. Apostol Luca si astfel a devenit data
sarbatoririi la Roma a nasterii Mantuitorului. Sf. Ioan Gura de Aur si Fericitul Ieronim
mentioneaza cu exactitate aceastd dati. In Rasarit, pana in a doua jumitate a secolului IV,
Nasterea Domnului era serbata impreuna cu Botezul Domnului. Aceasta dubla sarbatoare
era numitd feofania sau epifania si stabilirea datei pe 6 ianuarie se baza pe tradifia ca
Mantuitorul s-a botezat in aceeasi zi In care s-a $i nascut. Sarbatoarea Nasterii Domnului
s-a dorit sa fie un raspuns crestin si un contra-punct la sarbatoarea zeului soarelui Mithra,
praznuit atat in Apus cat si in Rasarit in jurul solstitiului de iarna. Ziua de nastere a lui
Mithra a fost inlocuiti cu ziua de nastere a Mantuitorului. In Orient, data s-a fixat pe 6
ianuarie pentru ca ei calculau Tn mod diferit solstitiul de iarna, iar in jurul lui 375, in
Antiohia, avem marturii cd cele doud sarbatori — Teofania si Nasterea — au fost praznuite
separat. In 379 stim sigur ca la Constantinopol Craciunul era sarbatorit separat de Botez
(Sf. Grigorie de Nazianz tine o mareata cuvantare — GB 1-2/1962, pp. 12-23).

Alte marturii ale Traditiei despre tinerea sarbatorii in Rasaritul Ortodox sunt:



1. Constitutiile Apostolice; (Cartea 5, cap. XIII — Nasterea Domnului e amintitd ca
prima sarbatoare crestind, iar in cartea a VIII, cap. 33 e amintitd ca sarbatoare
diferitd de cea a Epifaniei);

2. 1n 386, Sf. Ioan Gura de Aur tine o predica in Antiohia cu ocazia acestei sarbatori.

In ceea ce priveste modul sirbitoririi, aceastd sarbatoare este una dintre cele mai bogate
sarbatori crestine; astfel, in ziua precedenta se ajuna si se facea slujba in care se botezau
catehumenii (ca si la Pasti si la Rusalii); se citeau ceasurile Tmparatesti, numite astfel
pentru cd luau la ele parte si imparatii din Bizang.

Cu timpul, ziua aceasta de ajun a fost extinsa la 40 de zile ca o reduplicare a postului
mare.

Sarbatoarea este prefatatd de doud duminici ale Sfintilor stramosi si a parintilor dupa trup
a Mantuitorului, precum si de o lunga perioada de odovanie.

Slujba vecerniei si a utreniei este de o solemnitate deosebita si ea cuprinde in foarte mare
masura material din omiliile patristice dedicate acestei sarbatori (catavasiile sunt preluate
din omiliile patristice dedicate acestei sarbatori);

Liturghia are antifoane speciale, axion special, iar In vechime era celebrata Liturghia Sf.
Vasile cel Mare, pentru ca in sec. XI sa fie inlocuita de cea a Sf. loan Gura de Aur.

2. Tdierea imprejur a Mantuitorului

Este sarbatoarea praznuitd la 8 zile dupd Nasterea Mantuitorului in amintirea taierii
imprejur si a punerii numelui de lisus. Sarbatoarea aceasta nu este atat de veche ca si cea
a Nagterii, abia in secolul V este generalizata, cand apar si primele omilii patristice
dedicate ei (Omilia Sf. Proclu, Patriarhul Constantinopolului).

La inceput crestinii posteau in aceastd zi pentru a se deosebi de paganii care sarbatoreau
in aceasta zi pe zeul lanus, zeul razboiului, precum si inceputul anului. Tot acum, paganii
sarbatoreau si pe Dionisios — zeul vinului. Impotriva acestei tendinte pagane de petrecere,
crestinii au dorit sd marcheze importanta punerii numelui Mantuitorului. De aceea era i
zi de post. Totodatd, ziua de 1 ianuarie in secolul IV primeste o valentd in plus — Sf.
Vasile cel Mare trece la cele vesnice.

3. Botezul Domnului — Boboteaza (gr.: Epifania — imera ton foton — ziua lumindarii)

Pana in secolul al IV-lea, in Rasarit era praznuit impreuna cu Nasterea Domnului,
conform traditiei cd Mantuitorul S-ar fi botezat in ziua in care s-a si ndscut. Prima
atestare e facutd de Clement Alexandrinul (sec. III), iar in sec. IV ea apare mentionata in
scrierea pseudo-epigrafica Testamentul Domnului. De asemenea Sf. Grigorie
Taumaturgul are o frumoasda omilie la aceastd sarbatoare. Tot in sec. IV scrierea
Constitutiile Apostolice o mentioneaza printre primele sarbatori crestine. In Apus aceasta
sarbatoare apare mentionata abia dupa secolul al IV-lea, cand s-a petrecut un schimb intre
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Rasarit s1 Apus: rasdritenii au preluat sarbatoarea Nagterii pe 25 dec., iar apusenii Botezul
pe 6 ian.

Ca si toate celelalte praznice imparatesti, sarbatoarea a primit structura si tipicul
sarbatorii Nasterii Domnului si al Pastelui. Imparatii Honoriu si Arcadiu au interzis
spectacolele in aceasta zi, iar In aceasta zi, la fel ca si de Pasti si de Craciun erau botezati
catehumenii. De aceea se mai numeste $i Q®TIGUOC, To. pOTA — luminare.

Specificul sarbatorii: sarbatoarea are structura identica cu cea a Nasterii i a sdptadmanii
mari. In ajun sunt sivérsite ceasurile impdritesti, iar apoi, seara, vecernia uniti cu
Liturghia Sf. Vasile cel Mare (ca semn al asteptarii eshatologice) dupd care urmeaza
sfintirea aghiasmei mari pentru a fi dusa acasa de fiecare credincios urmand sa fie sfintite
casele. In ziua praznicului utrenia are elemente specifice praznicului, iar Liturghia Sf.
Ioan Gura de Aur e urmatd de sfintirea aghiasmei mari si iesirea la o apa curgatoare
pentru sfintirea firii apelor.

4. Intaémpinarea Domnului sau Stretenia

Este o sarbatoare mai noud aparand mentionata doar in secolul al IV-lea de catre pelerina
Egeria. Egeria o prezintd ca pe o sarbatoare ce are loc la 40 de zile dupa Epifanie (14
febr.) caci Nasterea era sarbatoritd impreuna cu Botezul pe 6 ian. Sf. Chiril al
Ierusalimului a scris o frumoasd omilie la aceasta sarbatoare (MO 1-2/1964, p. 58-64) (!).
La inceputul secolului al VI-lea Sever al Antiohiei mentioneazad aceastd sarbatoare ca
fiind praznuita la Ierusalim foarte de curand, cu toate ca Sf. loan Gura de Aur in sec. IV
scrie o frumoasa omilie dedicati ei. In Apus sirbitoarea apare introdusi abia in sec. V de
Papa Gelasiu pentru a contracara sarbatoarea lupercalilor (Zeul Pan — al naturii,
fecunditatii era numit luper cus — ocrotitorul turmelor).

Aceastd sarbatoare are un caracter unic care rezultd si din omiliile dedicate acestei
sarbatori: este atdt o sarbatoare inchinatd unui eveniment din viata Mantuitorului
(intdmpinarea de catre Dreptul Simeon), dar e si o sarbatoare dedicatd Maicii Domnului
(curatirea Maicii Domnului). Textele cultice subliniazd aceastd Tmbinare unicd intre
adorarea adusa lui Hristos si cinstirea Maicii Lui.

5. Schimbarea la Fati — Metauopowaoig

Este sarbatoarea praznuitd pe 6 august, ziua in care Sf. Elena a zidit o biserica dedicata
schimbadrii la fata pe Muntele Tabor. Se pare ca data aceasta a fost aleasd si pentru a
contracara o sarbatoare a zeitei Diana si abia in secolul al V-lea apar omilii festive
dedicate ei. Astfel, omilii scriu: patriarhul Proclu al Constantinopolului, Chiril al
Alexandriei si papa Leon cel Mare. Foarte interesant ca abia in secolul al XV-lea
sarbatoarea aceasta ajunge in Apus, ea fiind privitd ca o inovatie. Conceptia si
pnevmatologia romano-catolica a fost un impediment in acceptarea si generalizarea
acestei sarbatori — Sdrbatoarea luminii necreate si a preschimbarii ontologice a naturii
umane. Frumoasa omilie la aceasta sarbatoare are Sf. [oan Damaschin.
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Praznice cu datii schimbitoare (se raporteaza toate la sarbatoarea Invierii)
1. Floriile

Astfel, prima e Duminica Floriilor sau a Stalparilor. E sarbatoarea duminicii dinainte de
Pasti sau a intrarii Mantuitorului in lerusalim, care a fost generalizata in secolul al IV-lea
apare in Constitufiile Apostolice (sec. IV), in relatarile pelerinei Egeria, (sfarsitul sec. IV)
si in omiliile patristice (Sf. loan Gura de Aur, Sf. Ambrozie, Sf. Chiril al Alexandriei).

2. Pastele

Este sarbatoarea cea mai veche a crestinatatii. De data Pastelui e legata toatd organizarea
anului bisericesc si toata succesiunea duminicilor si a sdptdmanilor de peste an, precum si
a pericopelor evanghelice de la utrenie si liturghie. Pastele a fost sarbatorit inca din
timpul Apostolilor, fiind o sarbatoare aflatd in continuitatea, dar si in discontinuitatea
Pastelui iudaic. Crestinismul primar, stiind cd Mantuitorul la Cina cea de Taina a servit o
masa obisnuita, dar intr-un context pascal, a pastrat aceastd continuitate a idei de jertfa
adusd lui Dumnezeu, dar si de discontinuitate in sensul cd jertfa era cu totul noua.
,Hristos, Pastile nostru S-a jertfit pentru noi, sd praznuim deci, nu cu aluatul cel vechi, ci
cu azimile curitiei si ale adevarului” (i Cor. 5, 7-8). In Epoca primara sarbatoarea tinea 3
zile si erau zilele In care catehumenii erau botezati, iar in primele veacuri aceasta
sarbatoare a fost precedatd de o sdptamand de post care mai apoi a ajuns sa fie extinsa la
40 de zile dupa modelul postirii Mantuitorului in pustiul Carantaniei.

Existd doua traditii biblice privind Cina cea de Taina: sinopticii sustin ca Cina ar fi avut
loc 1n data de 13-14 Nisan si ar fi fost o cina pascald. Sf. Evanghelist [oan sustine ca cina
ar fi avut loc pe 12 spre 13 Nisan, iar Mantuitorul a fost rastignit vineri, cand se jertfeau
mieii la templu, Pastile urmand sa cada saimbata, 14 Nisan.

Crestinismul primar a pastrat aceasta disputa astfel incat in Asia Mica se pastra traditia
ioaneicd, iar in Roma cea a sinopticilor. Pand la Sinodul I Ecumenic au existat diferite
traditii ale tinerii acestei Sarbatori, iar in 325 la Niceea s-a fixat ca aceasta sarbatoare sa
fie praznuita in prima duminicd dupd luna plind, dupa echinoctiu de primavara.

3. Rusaliile sau Penticostimera (Duminica mare)

Este sarbatoarea care incununeaza ciclul liturgic mobil si este la fel de veche ca si
sarbatoarea Pastilor ca o Increstinare si o umplere de sens nou a sarbatorii Cincizecimii
iudaice (aceasta era o sarbatoare a implinirii unui ciclu sezonier, a recoltei); ea devine in
crestinism sarbatoarea ,recoltei duhovnicesti”’, a Implinirii fagaduintelor. Aceastd
sarbatoarea apare mentionatd in Constitutiile Apostolice ca fiind sarbatoarea ian care
sclavii erau eliberati. Despre ea vorbeste si canonul 20 al sin. I ec. si o amintesc Sfintul
Irineu, Tertulian, Origen, Sf. Epifanie si Sf. loan Gura de Aur. Interesant de remarcat e ca
pelerina Egeria, in sec. IV, mentioneazd aceastd sarbatoare in stransd legdturd cu
sarbitoarea Inaltarii. Pana in sec. IV erau serbate impreund pentru ci pnevmatologia nu
era inca clar definita si de aceea accentul sarbatorii ramanea unul hristologic. Sarbatoarea
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a primit o noua semnificatie Tn omiliile patristice in care e aratat faptul ca Sfantul Duh e
numit Mangaietorul ca Unul care ca Persoana aduce in noi toata interioritatea lui Hristos,
toate sentimentele curate ale umanitdtii lui Hristos, toate darurile de care este plind
umanitatea Sa, dar le aduce intr-o forma personala si intr-un mod unic: Duhul Sfant se
»sterge” ca Persoand pentru a potenta persoana noastrd si a o face persoana capabila de
dialog cu Persoana lui lisus Hristos. Mangaietorul ne consacra, ne arata si ne face fii ai
Tatalui si frati ai lui Hristos (Vladimir Lossky — Iconomia Sfantului Duh).

Specificul sarbatorii:

Rusaliile sunt o reduplicare a marilor sarbatori, are structura marilor sarbatori, insa cu un
sens cu totul nou:

- nu are o perioada de postire Inainte pentru cd este o perioadd de
bucurie si pentru ca perioada se doreste a fi perioada unei postiri eshatologice a infranarii
continue pe care o vom trai in eshaton. Din aceastd cauza nu are vinere mare §i ceasuri
imparatesti, aratand sensul nou, eshatologic al metanoiei. Cele 7 rugaciuni care se citesc
la vecernie aratd ca pocdinta nu aduce doar curatirea de pacate, dar aduce mai ales
gustarea implinirii fagaduintelor in viata de veci. De aceastd implinire a fagaduintelor se
bucura si sufletele celor adormiti, de aceea Biserica a randuit ca sambata premergatoare
sa fie dedicata celor adormiti. Liturghia de duminica e unitd cu vecernia zilei urmatoare
pentru a sugera un ciclu liturgic complet, intr-o unire a trecutului, prezentului si
viitorului, intr-un prezent continuu prin lucrarea Duhului Sfant.

- Cele 7 rugdciuni care se citesc marcau la inceputurile crestinismului
specificul fiecarei liturghii. In ziua de Rusalii, acestea erau in numar de 7, cifra simbolica
a Tmplinirii, marcand semnificatia si indicand darurile pe care credinciosii le primesc la
aceastd sarbatoare: simtirea interioritatii lui Hristos prin pocdintd sincera si pazirea
sfintelor porunci. Ultimele 3 rugéciuni, fiind pentru cei adormiti aratd Biserica in forma
ei deplina.

Sarbatorile inchinate Maicii Domnului

Odata cu precizarea hristologiei si mariologiei a aparut in Bisericd §i necesitatea
consacrarii iperduliei Maicii Domnului. Biserica a dorit in acest fel sd marcheze atat
pururi fecioria, cat si calitatea de Nascatoare de Dumnezeu a Sfintei Fecioare. Sarbatorile
mari dedicate Maicii Domnului sunt 4, corespunzdtoare cu momentele mari ale vietii
Maicii Domnului:

a)  Nasterea Maicii Domului — 8 sept.

b) Intrarea in Biserica a Maicii Domnului — 21 nov.

c) Buna-vestire — 25 mar.

d) Adormirea Maicii Domnului — 15 aug.
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Pana in secolele IV-V, sdrbatorile Maicii Domnului apar in forma lor prima ca sarbétori
ale Mantuitorului, iar exprimarea acestei simbioze se vede in sirbitoarea Intdmpinarii
Domnului care mult timp a fost socotitd atat o sdrbatoare a Maicii Domnului, cat si a
Mantuitorului.

Sarbatorile dedicate Maicii Domnului au la baza evenimentele istorice ale vietii Maicii
Domnului, asa cum apar in Evanghelii, dar si in scrierile apocrife cum ar fi Evanghelia
lui Tacob. Ele provin din secolul V, nefiind mentionate in Constitutiile Apostolice.

In ordinea importantei si a vechimii sarbatorii, prima este:
1. 1. Adormirea Maicii Domnului.

Dateaza din secolul V, stabilirea datei de 15 aug. e legata prin traditie de sfintirea unei
biserici dedicata Maicii Domnului, intre Ierusalim si Betleem, iar consacrarea sarbatorii
in Bizant a fost facuta la sfarsitul secolului al VI-lea de imparatul bizantin Mauriciu care
a rezidit biserica Maicii Domnului din gradina Getsimani si a fixat definitiv sarbatoarea
la aceasta datd. Sfintirea si consacrarea unei biserici s-a facut in conformitate cu datele
traditiei, in sensul ca data sarbatorii a existat in tradifia bisericeasca si in functie de
aceasta data s-a facut zidirea unui locas de cult care a dus si la consacrarea sarbatorii.

1. Cea mai timpuriu confirmatd sarbatoare este Buna-vestire. Din secolul IV, in
Nazaret, a fost construitd o biserica pe locul unde se afla casa Maicii Domnului.
In Apus sirbitoarea era praznuitd pe 18 dec., iar la Roma a fost introdusi in
secolul ... de cétre papa ...ca o sarbatoare locald. Abia in secolul al XIX-lea
sarbitoarea ajunge si fie praznuitd si in Apus la 25 martie. In Résrit, stabilirea
Craciunului pe 25 dec., in sec. IV-V, a determinat praznuirea Bunei-vestiri pe 25
martie.

2. Nagsterea Maicii ODmnului. Priznuirea pe 8 sept. E legata de tarnosirea unei
biserici din Ierusalim (sec. V) pe locul unde, cf. traditiei a fost casa Sf. loachim si
Ana. In Apus — Sec. VII — Papa Serghie I, generalizandu-se in secolele X-XI.

3. Cea mai noua sarbatoarea e Intrarea in Biserica (sec. VI) la 20 nov. 543 lustinian
a zidit la lerusalim, langa ruinele templului o bisericd inchinatd Maicii Domnului,
numita n véa (pe de o parte pentru a o distinge de orice alta bisericd construita
mai inainte pe acelasi loc, dar si pentru a ardta unicitatea persoanei Maicii
Domnului). Tustinian alege evenimentul aducerii la templu a Maicii Domnului. Se
generalizeaza in sec. VIII, iar Sf. Andrei Criteanul alcatuieste canoanele acestei
sarbatori.

Sdarbatori ,,secundare”
Tin de formele de preacinstire ale Maicii Domnului.
1. Sfantul Acoperdmant 1. oct

2. Soborul Maicii Domnului 26 dec.
3. Punerea in racld a braului Maicii Domnului aug
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Izvorul tAmaduirii (vinerea saptdmanii luminate)

Punerea in racla a vesmantului Maicii Domnului 2 1ul.

Zamislirea Sfintei Fecioare 9 dec.

pomenirea unei minuni a Maicii Domnului despre care se vorbeste in sinaxar

Nowke

Conceptia patristica despre spatiu ca mediu de comuniune intre Dumnezeu si oameni

Timpul si spatiu a fost creat de Dumnezeu ca mediu de comuniune a omului cu
Dumnezeu, iar depdsirea lor se poate face doar prin subiectivizarea lor, transfigurarea lor.
Spatiu lumii acesteia create, limiteaza pe deoparte si circumscrie existenta umana, iar pe
dealtd parte el este o continud chemare si provocare de al umple de existenta lui
Dumnezeu, spatiu alcatuieste un interval intre om si Dumnezeu ce poate fi depasit de
umplerea lui prin prezenta lui Dumnezeu.

Orice distanta temporala si spatiald poate fi invinsa si depasita prin duh, prin spirit, cei
care se iubesc depasesc atat timpul cat si spatiu, pentru ca intre persoanele care se iubesc
se degasa o energie spirituald care depaseste spatiu si timpul. Tot sfinti au simtit acestea
pentru ca in momentul in care s-a ardtat Hristos, nu stia dacd exista timp sau spatiu, caci
din persoana iubitd a lui Hristos emana o lumina transfiguratoare capabild sa ilumineze
timpul si spatiu.

Spatiu este un mediu si al relatie noastre cu semeni in acest mediu suntem chemati sa ne
depasim egoism personal cici spatiu e destinat sd fie um mediu de comuniune de jerfire
altruistd pentru a fi umplutd astfel de subiectivitata noastrd altruistd. Un spatiu pentru
mine singur nu ar avea nici un rost, spune parintele Staniloae, el isi dobandeste sensul
cand il pot imparti cu alti iar sensul deplin al spatiului il putem simti doar daca il
impartim cu Dumnezeu privindul ca un mediu de comuniune cu El, caci prin
subiectivizarea spatiului prin umplerea de prezenta lui Dumnezeu el poate fi depasit si
astfel spatiu nu nimic altceva decdt mediu comuniunii noastre in miscare spre
comuniunea perfectd in Sfanta Treime dar noi nu putem face aceasta decat prin coborarea
comuniunii treimice prin har la noi.

Prezenta lui Dumnezeu in spatiu existentei noastre se aratd in primul rand in ratiunile
tuturor fapturilor caci in toate exista paradigma lui vesnicd care existd in Dumnezeu. lar
Dumnezeu a sadit, nu doar planul lui pentru fiecare faptura in aceasta ci ia dat si puterea
sa implineasca acest plan, sa dezvolte acest plan a lui Dumnezeu.

Primul nivel al prezentei lui Dumnezeu se arata in ratiunile lucrurilor iar al doilea se arata
in implinirea ratiunilor sadite in lumea creata caci fiecare ratiune divina trebuie sa se
implineasca in Dumnezeu iar atunci tipul si spatiu vor fi coplesite de prezenta creatorului.

Spatiul liturgic, cerul pe pamdnt sau centrul liturgic al creatiei

De ce e nevoie de spatiu liturgic?
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Dupa cdderea omului in pacat s-a impus necesitatea consacrarii unui spatiu sacru, care sa
fie scos din uzul comun, un spatiu dedicat intalnirii cu Dumnezeu, un spatiu care sa
poarte amprenta prezentei lui Dumnezeu (cortul marturiei, templul lui Solomon, iar apoi
bisericile crestine). In toate aceste spatii prezenta lui Dumnezeu trebuie simtiti mai
accentuat. Intreaga creatie este locas al prezentei lui Dumnezeu, dar biserica sau spatiul
sacru reprezintd spatiul eshatologic, spatiul lumii viitoare prezent inca de acum in lumea
aceasta. In acest spatiu consacrat si doar in acest spatiu, omul triieste perihoreza creatului
cu Necreatul, a vazutului cu nevazutul si toate elementele arhitecturale, precum si pictura
bisericeasca, toate au o semnificatie si o importantd simbolica care ajutd mintea omului sa
ajunga in prezenta lui Dumnezeu. Arhitectura bisericeasca s-a dezvoltat in functie de
precizarea terminologiei dogmatice si exprima viata duhovniceasca si are menirea de a-1
intari pe om in ea ajutandu-l in progresul duhovnicesc. Astfel, cupola centrald a fiecarei
biserici exprimd miscarea coboratoare a iubirii dumnezeiesti. Sfericitatea ei 1i reuneste pe
toti oamenii in sinapsa liturgica. Sub cupold ne simtim protejati si suntem scapati de
angoasa spatiilor infinite care nu se termind (precum in catedralele gotice). Prin lumina
care patrunde din cupola si lumineaza imaginea Patocratorului si a liturghiei ingeresti, nu
banuim doar prezenta lui Dumnezeu, ci sim{im imbratisarea lui tainica si mantuitoare.

Cupola pare sa nu apartind lumii materiale, pamantesti, ci ea este in stransa legaturd cu
cerul. Prin cupola, lumina se revarsa peste naos, si pune in evidenta Intreaga picturd a
naosului.

Iconostasul a aparut nu din dorinta de a separa pe cler de credinciosi, ci din dorinta de a
atrage si de a ardta in chip simbolic misterul prezentei lui Dumnezeu. In epoca primara
catd vreme acest mister era simtit si trdit nu era nevoie de simbol ca un chip al unei
prezente spirituale. Dar pe masurd ce 1n bisericd au ajuns sd intre atit catehumeni, cat si
credinciosi, iconostasul a primit un rost mistagogic, de introducere in mister; el nu e
nimic altceva decat o iconizare a tainei mantuirii care se actualizeaza in fiecare liturghie.

Icoanele pe iconostas sunt grupate in jurul icoanei centrale care este Deisisul, prin care se

arata prezenta in lumea aceasta a eshatonului. Si astfel, nevazuta prezenta eshatologica a
lui Hristos aranjeaza i lumineaza toate 1n biserica.
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Timpul in istoria ideilor
(o dezvoltare a ideilor afirmate anterior)

Constiinta timpului este strans legatd de constiinta schimbarii. Este necesar un
efort de abstractie pentru a separa conceptual spatiul de continutul lui concret si a separa
timpul de evenimentele care au loc 1n el. Imaginea mitologica a timpului care trage toate
lucrurile intr-un flux neincetat este primul pas in aceasta directie. Credintele preistorice
percepeau si concepeau timpul ca o succesiune circulard de evenimente de intalnire cu
lumea de dincolo. Viata 1nsasi era ritmata interior de emergenta divinului in lume.
Intervalul dintre aceste epifanii era numit timp, iar viata omului, cu momentele ei cu
continut initiatic (nasterea, maturtatea, nunta, moartea et caetera) avea conginut relational
si ciclic.

3. 1. Timpul mitic

Credintele religioase ale umanitatii au ignorat iruptia divinului in timp prin creatie
si paradis si au uitat apropierea originarda de Cel vesnic. Dorul lor dupa eternitate s-a
reorientat spre lucrurile Inconjuratoare, mai ales cele intangibile sau infricosdtoare —
mysterium tremendum, In care isi puteau incorpora tendinta fireasca de indltare spre
sferele superioare ale fiintei, Inscrisd in chipul lui Dumnezeu din ei. Natura insasi prin
ritmurile ei interioare a devenit un receptacul activ al acestei tendinte doxologice. Astfel,
rudimente ale revelatiei originare au fost transferate unor corpuri ceresti, fenomene
atmosferice sau celeste etc.

In aceasti tendintd perpetud citre ceea ce ii este superior, omul a socotit
integrarea n natura ca unicul obiect al religiozitatii sale, iar vizibilul a devenit temei al
puterii invizibile si apofatice care conduce lumea. Observand ordinea creatd a naturii,
omul a socotit ca ritmul ei ciclic (corpuri ceresti, anotimpuri) constituie ordinea
universald a creatului si cd istoria insdsi este ciclicd si repetabild. Mitul eternei
reintoarceri intrupeaza in sine aceastd mentalitate. In intoarcerea citre origini, omul a
gasit temeiul fiintei sale. Aceastd aspiratie insd era de fapt expresia alterata in timp a
nostalgiei umane universale pentru paradis, pentru puritatea originara a carei memorie o
avea. Omul se Intoarce instinctiv parcd spre originea sa, pentru cd imago Dei din sine {i
vorbeste ca originea sa este in iubirea lui Dumnezeu.

Orizontul circular al gandirii umane a cuprins toate sferele cultural-religioase ale
omului si a fost confirmat de tot mai atenta observare a ordinii cosmice. Ritmul vietii si al
mortii, succesiunea anotimpurilor, luna si soarele, lumina si intunericul au devenit
alternanta interioara a gandirii si simtirii religioase. In ea se observa rezidual kerigma
revelatiei originare si ea este fondul mental si cultural al religiei desavarsite in care omul
devine ceea ce a fost menit deja In gandirea eterna si infinitd a lui Dumnezeu: dumnezeu
dupa har.

Timpul ciclic este asadar o reminiscentd din temporalitatea originara in viata
omului cdzut in pacat si o expresie a dorintei lui de invesnicire. Sfidarea si negarea
mortii, care sunt esenta intregii culturi a umanitatii au constituit temeiul circularitatii
religioase, in care omul neaga nefiinta si postuleaza o existentd circulara si perpetud a
fiintei. Teoria reincarnarii este o dezvoltare a acestei conceptii §i in ea omul a depus toata
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razvratirea sa asupra mortii. Totusi, moartea fiintei umane a rdmas o realitate irefragabila
si durerea pricinuitd de pierderea celor dragi si de apropierea noastra pierdere nu s-a
imputinat prin aceastd negare a evidentei creatului.

Jean Pierre Vernant vorbeste despre un aspect mitic al memoriei la grecii antici, in
care aceasta este privitd ca o cucerire a trecutului sau colectiv!. Memoria este asadar
divinizatd, existd in Pantheonul grecesc antic o divinitate cu functii mnemonice si
psihologice: Mnemosyne. Aceastd apetentd pentru valorile memoriei umane Iintr-o
civilizatie marcatd de cultura orala arata valoare mai tarzie pe care grecul o va da
timpului. Mnemosyne este sora cu Chronos (zeul timpului devorator) si cu Okeanos si ea
este protectoarea darului poetic. Asadar in mentalitatea elend, memoria este poetica si
poartd in sine modalitdti de posedare divind, delir si enthousiasmo/j. Profetul si poetul
(aedul) sunt asadar categorii consanguine care au darul de a vedea trecutul si viitorul:
,Orbi in fata luminii, ei vad invizibilul™*. Grecul surprinde asadar dimensiunea apofatici
si poetica a divinatiei, precum si extensiile profetice ale intelepciunii. Memoria poate
asadar transcende moartea si uitarea (Lethe — fortd infernald a lumii umbrelor) si poate
accede la tinutul fericit al luminii’. Aceastd circularitate mentald profetic-poetic va fi
infrastructura logica pentru o teologie a tainei in Crestinism.

Ceea ce este important pentru actualitatea studiului de fata este faptul ca dincolo
de religiile care afirmd reincarnarea, o noud mentalitate mitica post-moderna si post-
religioasd stipuleaza reincarnarea ca remediu mental pentru o societate consumista §i
auto-idolatra in care moartea fizica este supremul rau. In societitile occidentale, moartea
ca evidenta fizica a persoanei umane este musamalizata, cosmetizata, anesteziata ridicol
si negatd staruitor chiar si in cazurile terminale. Realitatea mortii si realitatea vietii de
dincolo sunt negate cu inversunare chiar de Bisericile crestine care pun mai mult accent
pe consolarea celor ramasi decat pe indreptarea muribundului. Viata vesnica a devenit
dispensabila pentru o astfel de mentalitate post-religioasa, singura realitate fiind clipa,
oricat de evidenta ar fi fragilitatea (sau chiar nefiinta) ei ontologica. Fara vesnicie, clipa
nu existd, ea este doar zbaterea unei nefiinte in dorul ei de a deveni ceva. Fara viata
vesnicd, insdsi viata de aici este dans absurd al fiintei pe marginea nefiintei si un drum cu
sens unic catre neant.

Timpul ciclic a fost expresia neputintei umanitdtii cazute n pacat si In moarte de a
surprinde si valoriza valoarea infinita a acestei vieti pentru viata vesnica. In societatea de
astazi, ciclicitatea la care cheama Nietzsche si Feuerbach a devenit expresia arogantei
umane in fata evidentei si a infrangerii ireversibile a omului de catre un sistem social
reductiv la acumularea placerii si la evitarea durerii (dupd expresia Sf. Maxim
Martuirisitorul). Revelatia divind in istorie si Biserica crestind au combatut necontenit
aceastd tendintd reductivd a umanitatii de a nega moartea. De la proorocii Veciului
Testament care chemau poporul la pocaintda si la reiterarea valorilor nevazute care
guverneaza viata, pana la Sfintii Parinti care au deconstruit sistematic sistemul consumist
al societdtii ca ispitd perpetud si ciclicd a umanitatii prospere’, existd o continuitate de
sens a acestui raspuns dat de oamenii lui Dumnezeu lumii ca saeculum, despartite de
Dumnezeu prin dorintele aberante ale propriului trup.

1 Jean Pierre Vernant, Mit si gandire in Grecia Antica, Meridiane, 1995, p. 137.
2 Jbidem, p. 139.

3 Ibidem, p. 144.

4 A se vedea Fericitul Augustin, Cetatea lui Dumnezeu, XII, 10-20.
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Mircea Eliade va elabora o adevaratd hermeneutica a timpului mitic recuperabil
prin cult in religiile naturaliste sau cosmice: eterna reintoarcere din timpul corosiv al
prezentului se poate face numai retroactiv, intrand intr-o temporalitate ciclica. Aceasta
temporalitate este ambivalenta in comunitatea arhaica: repetitia ciclica e reintoarcere in
paradisul originar. Dimpotriva pentru societatea moderna, repetitia ¢ semnul infernului.
Mentalitatea liturgica a omului arhaic consuma si regenereaza timpul prin sarbatoare.
Omul primitiv percepe timpul ca pe clipa aurorald a creatiei: imediatul recurge la
cosmogeneza pentru a se restaura. Gestul demiurgic este repetat ciclic si ritmic pentru a
vindeca lumea de moarte, cerul se apropie de pimant’.

Primitivul mimeaza gesturi paradisiace, incearca o evaziune dincolo de timp si
uitd sistematic prin rituri purificatoare timpul trecut. Existd asadar o fugd de prezent in
umanitatea preistorica. Apoi, repetitiile arhetipale restaureaza omul originar: nunta este o
repetitie cultic a hierogamiei originare dintre cer si pimént (Atharva Veda - hinduism)®.
Actiivtatea umana este ritualizatd ciclic si arhetipal. Timpul personal este absorbit de
timpul comunitatii si prin ritm si ritual devine sacrament al eternitatii. Primitivul afirma
permanenta moarte si inviere a lumii: astfel, soarele moare si invie in fiecare zi, luna este
mancatd de un monstru si isi recapata forma initiald etc. Aceastd permanentd a mortii si
invierii ciclice se raporteaza si la persoana umana: mortul este culcat In pozitia ghemuita,
ca un foetus pentru ca sd se nasca Intr-o alta viata.

De asemenea, cultele initiatice (spre exemplu Misterele eleusine) propun omului o
scufundare in marea divind a originilor: impersonalul orgiei neaga creatia, tinde spre
fuziunea infra-personalé7. Omul se abandoneaza irational betiei erosului si animalitatii, se
elibereazd de responsabilitatea personald, regreseaza prin orgie la stadiul de germen,
samanta n sanul Marii Mame. Initierile orgiastice propun asadar o fugd de timp prin
beatitudine prenatala. Omul devine prin depersonalizare un abis meonic in care libertatea
se cufunda in instinct.

3.2. Timpul in cultura greaca

Spre deosebire de cultele orgiastice, filosofia propune mereu un exercitiu ascetic
al mintii, o devalorizare a devenirii §i cdutarea unei stabilitdti prin ratiune. Timpul
filosofic este de cele mai multe ori o irealitate a carei inconsistentd duce spre moarte.
Esecul ratiunii in fata mortii duce la o conceptie ciclica — kuklofori/a in care creatura se
misca in jurul unui punct nemiscat.

In cultura greaca, Timpul ca viata trecitoare a fost la inceput personificat fiind
agent al cosmogoniei si atotdevorator. Circularitatea sa era metaforic reprezentata de
voracitatea propriei sale fiinte, Chronos hranindu-se cu propriile sale progenituri. Pindar
(Ode 1II 17, si fr 145) si Sofocle (in Oedip, Col. 607-623) privesc Timpul ca fiind la
obarsia procesului genealogic si carmuitor al cosmosului.

O separatie clard a timpului de evenimentele recurente in el a fost realizata de
vechii pitagoreici: ,,Timpul se spune ci vine din Nelimitat, adica din spatiul infinit®.
Timpul a rdmas personificat in credintele religioase, dar reificat de filozofie, iar aceasta

5 QOlivier Clement, op. cit., p. 16.

6 Ibidem, p. 16.

7 Ibidem, p. 20.

¥ E. Zeller, A History of Greek Philosophy, trad. S. F. Alleyne, London, 1881, I, 468-69.

19



reificare a fost incd un pas spre separarea timpului de continutul lui senzorial concret.
Faptul ca timpul insusi a fost privit — mai degraba ilogic — ca fiind subiect al timpului (ca
venind din spatiul infinit) aratd dificultatile reificarii timpului. Alti pitagoreici identificau
timpul cu sfera celestd sau cu miscarea ei de rotatie indicd incapacitatea de a separa
timpul de continutul lui. Referinta la sfera cereasca a contribuit la dezvoltarea ulterioara a
conceptului de timp: a focalizat atentia filosofilor asupra periodicitatii regulate a
migcdrilor ceresti prin care timpul poate fi masurat, si a adancit distinctia dintre
continutul calitativ al timpului si aspectele sale metrice.

Circularitatea numericad a timpului a fost sustinutd de Pitagora ca argument pentru
palingenesi/a — acea renastere sau migratiune a sufletului (Xenofan, fr. 7), sustinuta de
Empedocle si de orfism. Astfel, aceastd relativizare a temporalitatii a devenit la Platon
argumentul pentru nemurirea sufletului (Phaidon 70c-72¢ si Republica 614b-621Db).

Corelatia timpului cu miscarea spatiald a devenit sursa teoriei relationale a
timpului: ,,tempus item per se non est” (timpul este nimic prin el insusi)’ si nu poate fi
separat de schimbarile concrete care au loc in el. De aici inseparabilitatea timpului de
spatial care creeaza tendinta de a exagera analogia spatiu-timp si in final de a spatializa
timpul si de a-1 anula. Scoala eleatd a spatializat timpul: sfera lui Parmenide este
atemporald pentru ca e exclusiv spatiala si nemiscata. Zenon concepe in acest sens patru
argumente Tmpotriva realitatii miscdrii $i a timpului prin asimilarea timpului cu o linie
geometricd. Pentru el intervalele temporale sunt simbolizate de segmente spatiale care
sunt divizibile ad infinitum si extremitatilor punctuale ale segmentelor liniare le
corespund extremitati fara duratd ale intervalelor temporale: clipe. De aici,
imposibilitatea de a cladi miscarea pe pozifii nemiscdtoare si a duratei pe clipe fara
durata. Orice schimbare — in viziunea eleata — este imposibila si absurda de vreme ce ea
implica o trecere de la nefiinta la fiinta.

Timpul si devenirea au fost mult timp considerate o realitate secundara, un
epifenomen inferior Fiintei superioare. Atomistii, desi nu negau realitatea timpului si
miscarii, nu le includeau printre primele principii: Materia (h/lh) si Spatiul. Urmator lui
Lucretius, Epicur vedea timpul ca un ,accident al accidentelor” (su/mtwma
sumtwma/ton) de vreme ce existenta sa era o functionare a configuratiilor schimbatoare
ale atomilor. Sextus Empiricus spunea cd Democrit vedea timpul ca ,,0 aparentd care se
prezinta pe sine sub aspectul zilei si al noptii”. Timpul este ,,necreat” adica miscarea este
fara inceput.

Aion (veac, eternitate) a insemnat la inceput in acceptiunea sa nefilosofica durata
vietii unui om. Parmenide neaga genesis in adevarata fiinta si de aici negarea distinctiilor
temporale de trecut si viitor in fiinta si simultaneitarea prezentului continuu. Aristotel va
interpreta aionul ca dainuire nesfarsita: ,aionul cuprinde Iintregul timp la infinit
(apeiron)” (De coelo, I, 279a). Distinctia dintre timp (xro/noj) si aiw=n este explicita la
Platon in Timaeus (37d): timpul este creat pentru a sluji de imagine (eikon) a starii
eidelor care nu au nici un genesis’’. Aionul este deci ,,modul de existentd” al fiintei dupa
expresia lui Plotin (Eneade I1II, 7, 4). Aristotel va afirma ca durata de existenta (aiw=n) al
Primului Miscator - prw/ton koinou=n este aidioj (Metamorf. 1072b). Noesis se gandeste

9 Lucretius, De rerum natura, 1, 459.

10 Joannis E. Anastasiou, Temps et eschatologie chez les Peres grecs, in Temps et
eschatologie, Données bibliques et problematiques contemporaines, Editions du Cerf,
Paris, 1993, p. 84.
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pe sine rezultdind asa numita ,energei/a akinesi/aj” (lucrarea nemiscarii) in Etica
nicomahica 1154b. Plotin (Enneade 111, 7, 4) si Proclu (Elem Theol prop 52.), vor
continua in aceeasi tema.

Heraclit din Efes a fost initiatorul miscarii antisubstantialiste. E1 a fost numit
filosoful devenirii par excelence. Opunandu-se eleatilor, el a negat caracterul imutabil al
materiei ca vehicul al miscarii (afirmat de atomisti) si a subliniat fluiditatea radicala a
totalitatii si ireversibilitatea devenirii: ,,Nu te poti scdlda de doud ori in acelasi rau”.
Heraclit a afirmat cd un concept de continuitate a schimbarii (,,unitatea contrariilor’)
poate rezista aplicarii principiului contradictiei. Heraclit credea in Marele An, adicd in
recurenta periodica a tuturor evenimentelor in aceeasi ordine. Acest an era egal cu 10800
de ani si masura perioada dintre doud conflagratii succesive in care lumea veche pierea si
alta noua se nastea. Heraclit deschide calea ideii de ,,devenire ciclica” in filozofie pentru
presocratici (care afirmau periodicitatea lumilor). Anaximandru, Anaxagora si
Empedocle afirmau existenta cosmosului creat din haosul originar (apa, foc ori apeiron)
in care haos se va reintoarce pentru a lasa loc unui univers emergent similar. Anaxagora,
preocupat de pastrarea ideii parmenidiene de imposibilitate a unei nasteri (genesis),
ajunge la o ideii ce va face carierd in istoria gandirii: ,,in orice lucru existd parte din
toate” (fr. 12). Ideea unei consubstantialitafi si a unei solidaritati a creatului va fi unul
dintre fundamentele epistemologiei si cosmologiei crestine patristice care priveste creatia
ca dar ex nihilo al iubirii lui Dumnezeu si ca substrat al spiritualizarii si indumnezeirii
firii create in unirea cu Dumnezeu. Anaxagora este insa departe de aceasta viziune. La el,
solidaritatea elementelor lumii demonstreaza doar ca nasterea (ge/nesij) absolutd nu
existd, ci doar agregarea-asocierea (su/nkrisij) si separarea (apo/krisij) elementelor
preexistente.

Ideea unei recurente eterne a totalitatii (imbratisatd de scoala pitagoreicd) este
sursa epistemica a identificarii timpului cu miscarea circulara a cerurilor: ,, Totul se va
intoarce In aceeasi ordine numericd ... si timpul va fi acelasi”'!. De asemenea,
pitagoreicul Archytas de Tarentum'? defineste timpul ca ,,interval al universului” sau
winterval al tuturor lucrurilor”. Dualitatea dintre lumea atemporala a ideilor si a fiintei si
lumea temporalitatii schimbatoare va domina toata istoria culturala a umanitagii. Pentru
Platon, realitatea fundamentala era lumea ideilor, esente atemporale si neschimbatoare,
iar empiria era umbra relativa si imperfecta, supusa schimbarii si participarii mijlocite la
fiintd. Coruptibilitatea si moartea erau in viziunea platonica corolarele firesti ale lumii
sublunare. Totusi, intuifia geniului platonician privea analogic si anagogic spre cele doua
imperii ale fiintei, asa incit Platon afirmd cd timpul este ,,imaginea miscdtoare a
eternitatii”. Periodicitatea si vremelnicia participa derivat la fiinta si pot da marturie de
ea. Dualitatea platoniciand dintre Fiinta si devenire va persista definitiv in istoria gandirii
umane. Timpul va cadea inevitabil in sfera secundara, inferioara a realitafii, iar devenirea
va fi conceputd in toatd gindirea occidentald ca deteriorare ireversibild. Timpul mitic,
originile, preistoria, paradisiacul vor fi mereu punctele de referintd pe harta gandirii care
vedea istoria ca o cadere in imperfect si moarte. Timpul si istoria vor fi asimilate ca

"' The testimony of Eudemus of Rhodes, cf. H. Diels and W. Kranz, Die Fragmente der
Vorsokratiker, 6th ed., Berlin [1951], 58B34.

12 A se vedea Diac. Prof. Dr. Nicolae Balca, Istoria filozofiei antice, E.I.B.M.B.O.R.,
Bucuresti, 1982, p. 81 si 150.
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preludii ale mortii, ca unica generalitate sigurd a vietii"®. Dualismul a fost continuat si in
epistemologie. Cunoasterea celor adevarate este inaccesibilda umanitatii, pe cand
cunoasterea lumii vazute, in toata diversitatea ei este doar umbra ideilor nemuritoare.

Daca Platon vede timpul ca pe o icoana a eternitatii al carei sfarsit este marea
ardere (ekpuro/sij) universald, Aristotel va fi cel care va comprima ideile in notiunea de
Qeo/j — Dumnezeu, sursa nemiscatoare a miscarii. Timpul in viziunea stagiritului era tot
de naturd relationald si derivativa, inseparabil de miscare. Sinteza aristotelicd dintre
eleatism si heracliteism constd in nemiscarea parmenidiand a Primului Miscator si
subsecvent in curgerea heracliteana a lumii vizibile. Cele patru elemente ale materiei sunt
intr-o permanenta mutatie si amestec. Aceasta transformare necesara a lumii vazute este
de fapt transferul dintre potentialitate si actualitate.

Viitorul aristotelic este deschis tuturor potentialitatilor. in Fizica 4, 14, Aristotel
va afirma cd, desi diversitatea proceselor este practic infinita, ,,timpul este Th mod absolut
acelasi pentru toate”. Unii ganditori au vazut aici izvorul cogital al viziunii absolutiste a
timpului, date de Newton. Tot marele stagirit va numi timpul ,,aspectul numeric al
miscarii In legatura cu partile ei succesive”, afirmand ca timpul exista per se chiar si fara
o lucrare a mintii omenesti, iar migcarea perfect uniforma a corpurilor ceresti este cea mai
fidela imagine a ordinii nemiscatoare a Primului Miscator.

Ceea ce este difera in mod fundamental de ceea ce a fost sau de ceea ce va fi.
Acesta rationament 1l determind pe Stagirit sd sa definteasca prezentul (clipa) ca limita a
doua nefiinte'*. Acest impas logic este rezolvat de Aristotel prin afirmarea clipei ca fiind
continuitatea timpului - sunexei/a tou xro/nou'”. Prin aceasti afirmare a inlantuirii
clipelor, clipa insasi primeste calitate nu doar de hotar intre doud nefiinte, ci ea e inceput
(arxh/) al viitorului si sfarsit (teleuth/) al trecutului. Aceasta consistenta a clipei ii confera
o obiectivitate care va fi dezbatuta in intreaga gandire antica'®.

Filosoful realizeaza conflictul dintre ordinea ciclicd a devenirii si succesiunea
evenimentelor. Dacd toate se repetd la un interval mai mare ori mai mic, inseamnd ca
suntem repetitiile propriei noastre fiinte. Marele An din gandirea anterioard este
orientarea identica a configuratiilor stelare dupd un anume interval fix. Una din ideile sale
de mare importantd pentru studiul de fata este aceea ca materia are o perpetud nazuinta,
un dor de primi formd, un impuls intern de-a se uni cu entelehia (entele/xia) ceea ce
presupune ca orice lucru existd deja ca potentialitate care asteaptd sa fie realizatd in
forma. Marele stagirit a dovedit absurditatea sofistilor si a afirmat si cd o perioadd de
timp nu este formata din momente ,,acum” asa cum o linie in geometrie nu este formata
din puncte (Fizica, Cartea 1V, capitolul 10). Experienta timpului nu este o experienta
cumulativd de momente prezente, ci experienta miscarii sau schimbarii.

Consangvinitatea timpului cu nagterea (ge/nesij) in sensul de devenire, infiintare,
a fost o permanentd a gandirii grecilor. De la Anaximandru, Xenofan si Heraclit, timpul

13 Diabolizarea timpului ca simptom al unei legaturi intre mesajul filosofic socratic si cel
crestin, in special lucanic, a se vedea David M. Reis, The Areopagus as Echo Chamber,
Mimesis and intertextuality in Acts 17, in Journal of Higher Criticism, 9, 2, (Fall 2002),
pp. 259-277.

14 Fizica IV, 219a 24, in cartea lui Jean Yves Lacoste, Timpul — o fenomenologie teologica,
Deisis, Sibiu, 2005, p. 9.

15 Ibidem, p. 10.

16 R. Sorabji, Time, Creation and the Continuum. Theories in Antiquity and the Early
Middle Ages, London, 1983.
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este asociat cu nasterea i moartea. Elementele empiriei sunt intr-o permanenta mutatie
care genereaza timpul. Astfel, devenirea sau schimbarea (metabolh/) va ajunge in
viziunea stagiritului ,,devenire absolutd” (ge/nesij a(plh/).

Platon va dezvolta ideea asocierii dintre timp si nastere. El vorbeste in Timaios
(49a s.u) despre Receptacul (u(podoxh/) sau ,,doica devenirii”, elementul permanent in
cadrul schimbarii lumii. In acest receptacul are loc nasterea (ge/nesij) (49¢). Eidele
platoniciene eterne sunt distincte de versiunile lor mimetice, temporale si imanente
(calitatile) care intra si ies din Receptacul (50c). Ideea receptaculului va fi continuata de
viziunea heideggeriand a temporalitatii ca timp originar diferit de timpul actual'’.
Contructia filosofica care articuleaza devenirea temporald pe imanenta eide-lor va fi
continuatd teonom de Sfantul Maxim Marturisitorul cu viziunea convergentei ratiunilor
unice ale fiintei (lo/goi) in Logosul vesnic al lui Dumnezeu.

Ideea unui timp circular a fost continuata de Stoici, pentru care fiecare ciclu al
universului isi urmeaza calea si apoi este absorbit in focul originar. Sfarsitul unui ciclu
este nasterea unui ciclu cosmic nou, orice moarte este nastere si toate evenimentele
ciclului revolut vor fi reconstituite in cel nou. Stoicii vor observa de asemenea
dificultatea logica a ideii de prezent si paradoxul timpului. Neoplatonismul este cel care
va fundamenta ideea emergentei ontologice si a emanatiei universale. Unicul inefabil al
lui Plotin, desi nemiscator, permite schimbarea si timpul in domeniile sale inferioare.
Plotin nu raspunde la intrebarea in ce ipostaza a fiintei emanate ia fiina timpul. Cert este
ca zonele superioare ale fiintei sunt neatinse de timp. El incearca sa relationeze lumea
temporald de cea vesnica prin procesul de degradare succesiva si progresiva a fiingei.
Aceasta emanatie a fost intrevdzutd si de Platon in conceperea de catre el a lumii
schimbatoare si relative, ca imagine a ideilor neschimbatoare si absolute. Ceea ce a adus
Plotin nou in conturarea ideii de timp ca masurda a schimbdrii este faptul cd timpul
plotinian apare la al doilea nivel al emanatiei din Fiinta, impreuna cu Sufletul Lumii,
adica receptaculul sufletelor individuale. Exista pentru neo-platonicieni o afinitate si o
corespondentd a sufletului cu temporalitatea, ceea ce antreneaza perceptia temporald in
yuxh/.

Nous-ul divin acceseaza adevarul atemporal in mod direct, pe cand sufletul poate
intra In adevar doar gradual in functie de progresivitatea emanatiei fiintei si de efortul
personal de rationare. Acest efort de apropriere a adevarului etern este vazut ca o
succesiune de niveluri de constiintd. Neputinta cunoasterii simultane la fiintele sublunare
este baza teoretica a existentei timpului. Aceasta viziune elaboratd a timpului ca masura a
cunoasterii va fi transcendata de adevarul revelat crestin, care afirma transformarea prin
har a ,,cunoasterii in iubire” (Sf. Grigorie de Nyssa) si subsecvent, conceperea timpului
ca masura a iubirii, succesiune si perseverentd graduald a iubirii de Dumnezeu si a intrarii
in viata Lui. Partialitatea creaturii in cunoastere este premisa succesiunii temporale.
Plotin afirma nu doar emanatia descendentd din Fiintd, ci si permanenta mobilitate a
fiintelor inferioare pe scara fiintei. Plotin psihologizeazd miscarea fiintelor, asa incat,
daca pentru Platon timpul este ,,imaginea miscdtoare a eternitatii”, Plotin vede timpul ca
miscare a sufletelor (Eneade III, 7, 11-13). Timpul este consanguin cu mintea, ceea ce
implica dependenta timpului de perceptia temporalitatii. Temporalitatea devine o realitate
gnoseologica, ceea ce va antrena o relativizare ulterioard a timpului pana la reducerea ei

17 Vezi Catalin Cioaba, Timp si temporalitate. Comentariu la conferinta Conceptul de timp
de Martin Heidegger, Humanitas, Bucuresti, 2000, pp. 12-15.
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la o ,,functie a mintii”. Teologia crestind a avut de luptat cu aceastd viziune dualista a
realitatii care, confunda in final atotstiinfa lui Dumnezeu cu predestinarea. Cunoasterea
plenard a lui Dumnezeu care transcende timpul si spatiul creat totum simul a fost
perceputa de gandirea partiala si relativa ca determinism.

Gnoza va fi cea care va diaboliza timpul si materia intr-un dans dualist al
realitatii. Timpul devine la gnostici neant substantializat.

Teologia patristica rasdriteand a afirmat in corpore calitatea creatd a timpului si
eternitatea lui Dumnezeu. S-a reusit in general evitarea predestinarii, printr-o complexa
sinergie intre har si libertate in persoana umana. Asa cum vom vedea, libertatea nu se
confunda cu liberul arbitru, ci este extensia umana spre Dumnezeu, vocatia de Tmplinire a
chipului divin In om si temei al epectazei spre lumina necreatd a lui Dumnezeu. Aceasta
viziune a libertatii este cu neputinta de sustinut fara a afirma existenta si lucrarea in lume
a harului, adicd a energiilor necreate ale lui Dumnezeu care implinesc si desdvarsesc
logos-ul uman.

3.3. Timpul la Fericitul Augustin si n cultura occidentala

,Ce este timpul? Cand nimeni nu ma intreaba, stiu ce e, dar cand incerc sa explic
cuiva care ma intreaba, atunci nu mai stiu — quid est ergo tempus? si nemo ex me quaerat,
scio; si quaerenti explicare velim, nescio”. Aceasta definifie a timpului la Fericitului
Augustin surprinde natura apofatica a ideii de timp si consistenta ei intrinseca ratiunii
umane. Ea va deschide investigatia pe care marele teolog african o va realiza asupra
naturii timpului in Confesiunile sale (XI.14.17). Timpul este agadar — afirma Augustin — o
realitate tainica, iar raspunsul ratiunii la intrebarea ,,Ce este timpul?” trece in mod necesar
prin zona perplexitatii si a lipsei de mijloace logice. Intr-adevir, in fiecare moment al
timpului, trecutul este deja non-existentd, viitorul nu existd incd, iar fragilitatea
prezentului este aproape inanalizabild. Cu toate acestea, trecutul poate fi gandit, analizat
prin intermediul memoriei, iar viitorul poate fi anticipat prin intuitie si imaginatie. Daca
prezentul n-ar trece in trecut, ci ar ramane prezent, atunci ar fi eternitate (dupa expresia
augustiniand), caci In eternitate nimic nu trece, ci totul este prezent (XI.11.13) si
prezentd. Prezentul lumii 1nsa trece ,,deodatd, intr-o clipeald de ochi - e)n a)to/m%, e)n
r(ipv= o)fqalmou= (I Corinteni 15, 52), dupa spusele Apostolului. Fragilitatea prezentului
temporal este o icoand a schimbdrii eshatologice ,in ziua cea de Apoi”. Ea arata
consistenta temporalitatii umane ca proge/sij — pregatire, anticipare, intentie a eternitatii.
Cei ce n-au trecut prin moarte vor trece prin aceatd clipa eshatologica de schimbare a
fiintei.

Augustin afirmd cd momentul, clipa prezentului nu are duratd in sine (nullum
habet spatium, Confesiuni XI.15.20). Aceasta afirmatie a atras dupa sine teoria
inconsistentei absolute a fiintei create ca premisd a nihilismului. De fapt, Augustin
remarca permanenta dependenta a fiintei create de Creatorul ei sau mai degraba lipsa de
fiintd a omului farda Dumnezeu, ,,Izvorul vietii”. Prezentul lumii este un punct de
demarcatie sau hotar dintre nefiinta trecuta si cea viitoare (probabild). Aceasta afirmatie a
Fericitului Augustin va deschide perspectiva unor aprofundari teologice ulterioare in care
omul este conceput ca hotarul personal dintre Dumnezeu Cel fara de hotar si nefiinta pe
care o poate asuma vesnic prin libertatea pervertita.
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Marele teolog remarca faptul cd noi intuim prezentul, ne amintim de trecut si
anticipam viitorul (Confesiuni X1.20.26). Acest lucru este cu putintd numai prin
posibiltatea inerentd naturii sufletului de a se extinde in trecut si viitor (X1.26.33) prin
puterea atentiei (Confesiuni X1.28.37ff.). Timpul este asadar o anume extensie video
igitur quandam esse distentionem (Conf 11, 23)"®, iar in randurile urmatoare (Confesiuni
11, 28), Augustin va defini timpul in functie de memorie si asteptare. Cu toate acestea,
Jean Yves Lacoste remarca legatura indelebild dintre conceptul de timp si cel de
corporalitate: ,,Recunoasterea in sine a unei fiinfe ca spirit este totdeauna experienta de
sine ca un corp. Aceasta nu hotardste poate orice experientd posibild In orice lume
posibild, dar decide despre o inteligibilitate: numai la incrucisarea prin trupul nostru a
timpului lumii si a timpului constiintei ni se dezvaluie sensul uman al timpului (...).
Corporalitatea noastri este o masura a temporalititii noastre”"”.

Teologul va sintetiza si alte permanente teologice ale Bisericii afirmand
identitatea eternitatii cu Dumnezeu: ,,O Doamne, eternitatea este a Ta” (Conf. XI, 1), si
respectiv natura personald (adica treimicd) a eternitdtii. De asemenea, el afirmad ca
gandirea este §i poate deveni ,,camara a Adevarului” (Confesiuni XI, 3) surprinzand
natura nuptiald si comunionald a persoanei umane de receptacul al Adevarului Hristos.

Cuvantul prin care s-au facut toate — afirma episcopul de Hippo — nu trece si
urmeaza tacerea, ci ¢ Cuvantul vesnic, ,,Cuvantul Domnului ramane in veac” Este o mare
diferenta intre cuvintele exprimate in timp si in silabe si ,,Cuvantul lui Dumnezeu vesnic
in tdcere” (Confesiuni XI, 6), iar creatia temporala a fost facutd de Cuvantul etern. El este
legatura dintre timp si eternitate. Cuvintele umane sunt icoane temporale §i trecatoare ale
Cuvantului vesnic rostit de Tatal pentru vesnicie: ,,Tu ne chemi, Doamne sa intelegem
Cuvantul, rostit vesnic de Tine, si prin Care toate lucrurile sunt rostite vesnic. Pentru ca
ceea ce a fost rostit nu s-a sfarsit, urmand alte rostiri, ci toate lucrurile deodatd pentru
totdeauna” (Confesiuni XI, 7). Creatia lumii prin Cuvant (,,Toate prin El s-au facut si fara
de El nimic nu s-a facut din ce s-a facut” — Ioan 1, 4) este asadar temeiul unei legaturi
intime de 1ubire intre creatura vorbitoare, rostitoare de cuvinte (rostrum — gura in limba
latind) si Cuvantul lui Dumnezeu, Cel ce este Inceputul si Rostul intregului univers: ,,In
acest Inceput Dumnezeule, ai facut cerul si pamantul, in Cuvantul Tau, in Fiul Tau, in
Puterea Ta, in Intelepciunea Ta, in Adevarul Tau — In hoc principio fecisti, deus, caclum
et terram, in verbo tuo, in filio tuo, in virtute tua, in sapientia tua, in veritate tua, miro
modo dicens et miro modo faciens” (Confesiuni XI, 9). Actualitatea istoriei integrale in
gandirea eternd a lui Dumnezeu este in fapt, temeiul iubirii Sale personale pentru noi si
izvorul de sens al providentei, ca grijd parinteasca pentru pruncii Sai nascuti prin har:
,»Anii Tai sunt o zi, si Ziua Ta nu e zilnic, ci astazi, pentru ca astazi al Tau nu e urmat de
maine sau precedat de ieri. Astazi al Tau e eternitatea, caci ai zis: Fiul Meu esti Tu, Eu
astazi Te-am nascut. Tu ai facut toate vremurile - anni tui dies unus, et dies tuus non
cotidie, sed hodie, quia hodiernus tuus non cedit crastino; neque enim succedit hesterno.
hodiernus tuus aeternitas: ideo coaeternum genuisti, cui dixisti: ego hodie genui te, omnia
tempora tu fecisti” (Confesiuni X1, 13)*°.

18 Martin Anton Schmidt, Temps et eschatologie chez les Peres latins, in Temps et
eschatologie, Données bibliques et problematiques comtemporaines, Editions du Cerf,
Paris, 1994, p. 101.

19 Jean Yves Lacoste, op. cit., p. 17.

20 Augustine, Les Confessions, XI, 13, 16, Desclée de Brouwer, Paris, 1962, p. 41.
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Un alt aspect foarte important al gandirii augustiniene este focusul sau permanent
asupra unitatii’'. Din aceastd perspectva, timpul creat este modul incomplet, neunitar,
fragmentar i relativ al perceptiei realului. Timpul este risipire si nedeplinatate a
realitatii. El reprezinta dezbinarea fundamentala a creaturii si obstacolul in calea vederii
unei deplinatati a realitatii. Aceastd viziune extrema va suscita in Occident si nu numai
anumite miscari crestine de negare a timpului sau de incercare de evaziune din timp.
Viziunea occidentala a fiintei s-a realizat velut si mors non daretur (ca si cum moartea
nu ar exista). De aici o lipsa flagrantda de intelegere a rosturilor mortii si una dintre
cauzele actualei secularizari a societatii.

Eternitatea, dimpotriva, este expresia unei plindtati si unitati de viziune si
existentd. Eternitatea confine simultan si unitar intreaga realitate. Aceastd observatie
decurge din experienta secventialitatii temporale a realitatii creaturale. Augustin va
afirma indirect ca unitatea sau unificarea cu sinele (si implicit cu Creatorul) va fi cheia
tranzitiei la eternitate. Deci, accesul la vesnicie este o realitate personala si interpersonala
(de comuniune) a oamenilor cu Dumnezeu. Boethius afirma ca eternitatea este ,,posesiune
totala si simultand a unei vieti care nu are sfarsit — interminabilis vitae tota simul et
perfecta possesio”™™. Vesnicia este asadar posedarea totald a fiintei, iar temporalitatea
exprimd fragmentarea, partialitatea fiintei””. O hermeneutici mistici a prezentei
intregului in parte, prezent Tn mod integral in Euharistie, deschide o perspectiva a unitatii
dintre timp s§i eternitate, sau mai bine zis a prezentei eternitatii in timp si a timpului in
eternitate intr-o relatie nuptiala.

Thoma de Aquino nu va reusi sa rezolve dilema libertatii umane, continuand sa
sustind neschimbarea lui Dumnezeu i implicit predestinarea, care intrd in conflict cu
existenta liberului arbitru. Protestantii vor renunta la libertatea vointei omenesti in
favoarea predestinatiei, pentru a-si confirma teoria mantuirii prin credintd (impusa din
veci) si a Bisericii nevazute, alese de Dumnezeu din eternitate.

Desi Origen postula eternitatea lumii in pofida liniaritatii cosmosului biblic**,
se repetd, atunci jertfa mantuitoare a lui Hristos nu are relevanta ontologica, pentru ca s-a
repetat si se va mai repeta. Dacd Dumnezeu este atotputernic, El poate sa restaureze orice
lucrare si orice eveniment al istoriei, deci, timpul nu este personal si unic, ci doar o
succesiune de momente revolute si repetabile. Aceastd afirmatie relativizeaza toate
valorile unirii omului cu Dumnezeu. De aici pana la palungene/sia adicd migratia
sufletelor in trupuri si respingerea materiei nu mai e decat un pas.

Uniformitatea timpului in viziunea platonicd si aristotelica, si subsecvent in
viziunile medievale asupre lumii, atita timp cat ea exprima miscarea monotond a
corpurilor ceresti. Cosmosul vazut ca un ceas enorm si farad Intarzieri era garanfia unei
uniformitati predeterminate a lumii. Noua ordine mondiala conturata de Giordano Bruno,
Copernic si altii, care aseza pamantul la o periferie a universului, a zdruncinat viziunea
uniform-geocentristd a lumii medievale. Ideea conform careia existd tot atatea timpuri

! Martin Anton Schmidt, op. cit., p. 102-103.

22 De Consolatione Philosophiae, IV, 6 in Jean Yves Lacoste, op. cit., p. 24.

23 D. P. Walker, Eternity and the Afterlife, Journal of the Warburg and Courtauld
Institutes, Vol. 27, 1964 (1964), pp. 241-250, vorbeste despre conceptia crestina si cea
neoplatonica despre viata de dupa moarte.

24 Joannis E. Anastasiou, op. cit., p. 87.
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cate miscari ,tot tempora quot motus” determind o noud viziune, relativistd a
temporalitatii. Sferele celeste se rarefiau progresiv. Din toatd ordinea cosmica divina nu
mai ramanea decat spatiul infinit, Infricosator si periferic siesi, in care galaxiile si stelele
erau infinite. Conceperea celei de-a noua sfere dadea vremelnic o oarecare rafiune
uniformitatii spatio-temporale. Newton va fi cel care va incerca si salveze aceastd
constructie mentald, postuland timpul absolut, realitate fixa si imperturbabild,
independenta de miscare. Prin aceasta, omogenitatea timpului si spatiului era justificata
logic. Totusi, Tnainte de Newton, marii savan{i nu au exclus posibilitatea relativitatii
temporale (Giordano Bruno stipula 1intr-una din operele sale: Camoeracensis
acrotismus...- Wittenberg 1588, ca exista tot atatea timpuri cate stele — fot tempora quod
astra, idee care converge direct din postulatul sistemelor solare individuale). Bruno totusi
imagineaza timpul universal — tempus universale, o realitate care transcende partialitatea
timpurilor planetare. Separatia finala dintre timp i miscarea fizica va fi realizata, pe baze
mai mult filosofice decat fizice, de Isaac Newton. Timpul este o realitate absoluta,
matematicd, o axioma a creatiei. Spre deosebire de acesta, timpul comun este numit
durata si masoara miscarea corpurilor fizice.

Benedict Spinoza afirma eternitatea lui Dumnezeu in context panteist (Deus sive
natura) ca prezent plenar: ,,In eternitate nu existd inainte si dupd pentru ci urmeazi
excusiv din perfectiunea divina...” (B. Spinoza, FEthica, 1, prop. 33). Neo-
heracliteanismul spiritualist hegelian va postula totusi atemporalitatea absoluta a Ideii.
Vointa universala a lui Schopenhauer este dincolo de spatiu si timp, avand functii eleatice
(neschimbatoare, absolutd etc.). De asemenea, monada lui Leibniz exclude
temporalitatea, caci contine in sine toate stadiile sale viitoare. Kierkegaard va afirma
demnitatea omului de sinteza intre timp si eternitate”. Daca pentru filosof orice dezbatere
sfarseste in moarte, pentru teolog viata incepe din dimineata de dupd moarte, ea este o
extensie a Tnvierii in viata umana prin anticipatie mistica.

Pe masura ce ratiunea tehnologica pluralista si autosuficientd prindea contur in
lumea occidentald, istoria ideilor se orienta spre empirism sau pozitivism fara orizont
transcendent. Atomismul logic al lui Bertrand Russell sau Wittgenstein nega trecerea
timpului. In aceeasi ordine de idei, Leibniz va afirma posibilitatea unei reductio ad
infinitum a timpului §i relativitatea conceptului de timp. Cartesius va vedea fluxul
temporal ca pe o premisa a creatiei continue a lumii de catre Dumnezeu. Timpul cartezian
este constituit dintr-o succesiune de momente discontinue, astfel ca fara aceastd creatie
continuda, lumea ar sucomba in neant. Aceastd conceptie pastreazd totusi ceva din
absoluta dependenta patristicd a timpului de Dumnezeu. Lumea este asadar o realitate
dinamica intr-o permanenta legatura cu Creatorul ei care o innoieste mereu.

Timpul ca o condifie necesarda a oricdrei experiente, este pentru Kant o forma
apriorica a ratiunii. Psihologia ulterioara va Incerca sa demonteze viziunea apriorica a
timpului si va dovedi clinic dezvoltarea constiintei timpului pe cale experimentala la
copii si patologia perceptiei temporale, pana la extremele evolutioniste®. In era moderna
Emile Boutroux va dezvolta ,,teoria inceputurilor absolute” (De la contingence des lois de
la nature, 1874, ch.4).

25 La maladie jusq a la mort, Oeuvres completes 16, p. 171-181.
26 H. Guilleminot, La Matiére el la Vie, Flammarion, Paris, 1919.
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Cel mai mare impact in istoria modernd a ideii de timp l-a avut Henri Bergson.
Acesta, In cartea sa Eseu asupra datelor imediate ale constiinei publicata in 1889,
afirma existenta unei continuitati a experientei personale numita de el ,,durata reald” sau
,»flux al constiintei”, realitate personala diferitd de abstractizarea matematica a timpului.
Timpul este deci o realitate psihologicd dinamica si vie a unitatii in diversitate, neavand
nimic din unitatea uniformd a timpului matematic sau din omogenitatea statica a
ciclicitdtii cosmice. Extensia timpului psihologic se bazeaza exclusiv pe memorie si este
un continuum indivizibil in parti si unic prin evenimentele care-l1 contin. Alfred
Whitehead va dezvolta aceastd viziune unitard $i mnemonicd a timpului, afirmand ca
existd o creativitate temporald a naturii care implica ,,nemurirea trecutului”. Heidegger va
privi limitativ timpul ca masurd a mortii. Este cunoscut raspunsul paradaoxal al marelui
filosof existentialist din paragrafele 43-53 din Sein und Zeit: moartea este eshatologia
sensului. Dimpotriva, dupa cum vom vedea in teologia orientald, moartea este Inceputul
sensului lumii, rastignirea inteligibilitdii pe Crucea unirii lui Dumnezeu cu omul si
trecerea pascala de la moarte la viata.

Influenta teoriei relativitagii va schimba fundamental perceptia timpului in istorie.
Whitehead afirma corespondenta timpului cu spatiul, iar relativitatea afirmd unitatea
spatiului cu timpul. Astfel, timpul este cea de a patra dimensiune a acestui continuum
numit realitate. Aceasta unitate este mai degraba o temporalizare a spatiului decat invers.
Tehnologia moderna de observatie a universului poate oferi unele raspunsuri cu privire la
fiinta timpului. Astfel recesiunea galaxiilor observabile sugereaza ideea unei expansiuni a
universului, ceea ce demonteazi teoria spatiului absolut newtonian. In toati imensa
extensie spatiald simultana, inmultitd cu imensitatea de universuri intr-un anumit timp
arata esenta absconsa si obscurd a timpului. De aici partialitatea si eterogenitatea gandirii
umane cu privire la timp. Stiinta descopera neputinta gandirii de-a surprinde pripastia
dintre nefiinga si cea mai mica unitate masurabila temporal. Infinitul mic este mai mare
decat infinitul mare. Fizica cuanticd Incearcd sa demonstreze ca timpul fizic nu poate fi
divizat la infinit. Intervalul limita al divizibilitagii temporale este numitd de fizicienii

. 2
actuali ,,cuantuum” sau ,,chronon” 7,

4. Hermeneutica timpului biblic

4.1 Teologia timpului in Vechiul Testament

In perspectiva prezentei progresive si stiruitoare a Cuvantului lui Dumnezeu in
Sfanta Scripturd, timpul biblic este o realitate teologica si mistagogica, adica trimite la
Dumnezeu si conduce progresiv la sensurile eterne ale iubirii Sale.

27 A se vedea interpretarea pe larg a conceptului de timp in Pierre Duhem, Le systeme
du monde, Vols. I-X (Paris, 1913-59), Z. Zawirski's L'évolution de la notion du temps,
Krakow, 1934, J. J. C. Smart, Problems of Space and Time, New York, 1964, Henri
Bergson, Oeuvres completes, Geneva, 1945; Mary F. Cleugh, Time and Its Importance in
Western Thought, London, 1937,
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Vom incerca sd elaboram o analiza teologicd a temporalitatii in Sfanta Scriptura,
surprinzand prezenta imaginilor temporale biblice in cultul divin al Bisericii si
interpretarea lor hristologica si eclesiologica.

Referatul creatiei lumii incepe cu expresia: ,,L.a inceput a facut Dumnezeu cerul si
pamantul” (Facere 1, 1). Prin aceste cuvinte, autorul biblic deschide o perspectiva
diferentei absolute intre eternitatea lui Dumnezeu si temporalitatea creaturii create din
nimic (ex nihilo). inceputul (bereshit) este chemarea de la nefiinta la fiinta a lumii.

Sfanta Scriptura face o distinctie fundamentala a fiintei: pe de o parte Dumnezeu,
Creatorul este Eternitatea personald si plenara, Izvorul vietii ,,Ca la Tine este Izvorul
vietii intru lumina Ta vom vedea lumina” (Psalm 35, 9). De cealalta parte, lumea este
contingenta si temporald. Succesivitatea evenimentelor istoriei umane este permanent
marcata de moarte, ca final nefiresc, dar sigur al universului de idei, afecte si idealuri ale
umanitatii. Cu toate acestea, fara a fi sistematic, referatul biblic afirma nemurirea
potentiala a omului in rai (Pomul Vietii) si nemurirea tuturor oamenilor. Viata de dupa
moarte era o realitate ambigua si marcatd de povara caderii: casa mortilor este Sheolul,
acel taram al intunericului, tristetii si asteptarii lui Mesia. Enoh si Ilie sunt doua
personalitdti care fac exceptie de la aceastd reguld. Ei sunt rapiti cu trupul la cer de cétre
Dumnezeu, fiind interpretati de catre Biserica crestind ca semne profetice ale
redeschiderii raiului prin moartea si Invierea lui Hristos.

Scriptura nu contine o tratare sistematica a timpului, cu toate acestea, exista o
evidenta a realitdfii temporale interpretate teologic, adica timpul este vazut ca distanta
dintre noi §i ceea ce ar trebui sa fim in intentia lui Dumnezeu. Lipsa teoretizarii biblice a
notiunii de timp este suplinitd de permanenta concretizare a realitdtii teologice a timpului.

Autorul Scripturii, Duhul Sfant, imprima in mintea scriitorilor ei realitatea
timpului pentru creaturd: acela de viatd. Oamenii Scripturii nu concep timpul ca pe o
categorie separata a fiintei, nici nu extrag abstractizari din succesiunea evenimentelor.
Cert este 1nsad ca timpul umanitatii este perceput ca un continuum liniar al comunicarii
omului cu Dumnezeu. inca de la inceput, si in mod accentuat, cursul temporal al vietii
umane este ritmat de intalnirea fireascd a omului cu Dumnezeu. Acesta intdlnire sau
comuniune este sensul prim si ultim al timpului. Lumea intreagad este vazuta ca un mediu
al intalnirii i unirii omului cu Dumnezeu. Structura creatiei si a istoriei graviteaza in
jurul momentelor de teofanie, iar vocatia intregitoare a omului ca suma a creatiei si
macrocosmos este de asuma 1n sine lumea si de a o aduce pe altarul iubirii lui Dumnezeu,
Creatorul ei. Omul realizeaza in sine vocatia sau finalitatea lumii, aceea de a fi dar al lui
Dumnezeu si daruire a omului in viata de lumind a Sfintei Treimi.

Teologia timpului in Vechiul Testament contine in mod statornic si
complementar, desi alegoric si profetic, ideea finitudinii create, a vremelniciei lumii, a
apartenentei omului de cer si a vietii vesnice. Teofania (qewfani/a — aratarea lui
Dumnezeu) este semnul valorii provizorii a lumii acesteia si permanenta evidenta a vietii
nemuritoare spre care a fost zidit omul dintru Inceput.

Prezenta lui Dumnezeu in viata lumii, §i In particular in viata poporului lui Israel,
este 0 amintire perpetud a finalitatii istoriei in Imparatia lui Dumnezeu. Interventia divina
in istorie (prin minune) este tocmai viziunea sau metafora nemuririi omului. Astfel
succesiunea evenimentelor istoriei si diversitatea imensa a valorilor personale ale
umanitatii sunt o taind a veacurilor care stravede unirea omului cu Dumnezeu. Prezenta
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Lui minunatd, desi fluctuanta si alegoricd, in viata lumii este premisa fundamentald a
prezentei Lui vesnice in inima umanitatii pe care care a zidit-o dupa chipul Sau.

Referatul biblic al creatiei lumii da marturie despre aceasta pemanentd extensie
ideatica si ontologicd a lui Dumnezeu 1n umanitate. ,,Chipul lui Dumnezeu” din om este
chemarea si dorul vesnic de unire cu El, este simanta de indumnezeire dupa har si sensul
intregii istorii, de cale spre Imparitia lui Dumnezeu. Putem astfel si vorbim despre
timpul originar, sau paradisiac, In care primii oameni aprofundau in viata lor viata lui
Dumnezeu.

4.1.1. Timpul originar

Timpul originar, creat de Dumnezeu o datd cu lumea, este un timp a vietii si
apropierii de Dumnezeu. El se manifestd ca armonie doxologicd si ritm liturgic al
creatiei, si al omului in special, de comunicare cu Dumnezeu. Chipul lui Dumnezeu din el
este si deschidere comunionala. Adam si Eva au nevoie s iubeasca si sa fie iubiti de
Dumnezeu. Intimitatea creaturii cu Creatorul este exprimatd mistic si alegoric prin
prezenta lui Dumnezeu in rai ,,Care umbla prin rai in racoarea serii” (Facere 3, 8). Lumea
paradisiaca era o lume a cuvantului, a Tmpartasirii §i a iubirii dintre om si Dumnezeu.
Omul era zidit ca preot si imparat al fapturii. Aceastd demnitate a omului este vizibild
prin Tmpreuna lucrarea lui Adam cu Dumnezeu in rai. Creatorul aduce la Adam ,,toate
fiarele campului si toate pasarile cerului” (Facere 2, 19) ca sa vada cum le va numi, ,,asa
ca toate fiintele vii sa se numeasca precum le va numi Adam” (Ibidem).

Numirea tuturor de citre Adam este semnul asumarii lor de catre el. Adam
confirma creafia si o asuma integrator ca macrocosmos al ei, numele fiind semnul
prezentei unui lucru sau al unei fiinte in mintea omului. Numele are insa si o realitate
mistica, aceea de acces la existenta unei fiinte prin numire, de aceea numele (Adam si
Eva sunt date de Dumnezeu) va fi fundamentul comuniunii dintre fiinte: Nomen este
omen. De asemenea, asa cum prin Cuvant si porunca s-au zidit toate cate sunt: ,,Ca El a
zis si s-a facut, El a poruncit si s-au zidit” (Psalm 148, 5), prin numire se initiaza
fundamentul verbal (de la Verbum — Cuvant) al comuniunii.

Prezenta numelui persoanei umane n memoria lui Dumnezeu este garantia,
semnul si fagdduinta nemuririi si a bucuriei vesnice: ,,Numele lui va ddinui pe vecie; cat
va fi soarele va fi pomenit numele lui” (Psalm 71, 17). Aceasta prezentd se cultiva prin
fidelitate creatoare a persoanei in intdlnirea ei cu Dumnezeu®.

Timpul paradisiac era asadar un timp al armoniei creatiei. Aceasta inseamna
armonia omului cu Dumnezeu, cu fapturile create si cu el Insusi. Firescul vocatiei sale de

28 Prin Intruparea Fiului lui Dumnezeu in lume, Jertfa si Invierea Sa deschid umanitatii
perspectiva ,intrarii in Imparatie”. Valoarea pomenirii mortilor care sunt vii impreuna
cu Dumnezeu: ,Dumnezeu este al celor vii nu al celor morti” (Matei 22, 32) era o
permanenta a Vechiului Testament, fara a avea valoare eclesiologica si mantuitoare prin
Dumnezeiasca Liturghie, care este actualizarea sau intrarea Bisericii terestre in
realitatea cereasca a Liturghiei vesnice savarsite de Cuvantul pe altarul iubirii Tatalui,
in Duhul Sfant. Cultul mortilor va fi cultivat in Ortodoxie ca o Liturghie a memoriei
umane si ca o celebrare a nemuririi aduse de Hristos, Logosul Tatalui si Memoria cea
vesnica. Astfel, expresia liturgica: ,Vesnica pomenire”?8 insemneaza deopotriva viata
vesnica adusa de prezenta omului in memoria iubitoare si plenara a lui Dumnezeu si
solidaritatea Bisericii in procesiunea ei de inviere.
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chip al lui Dumnezeu era realizat prin comuniune cu Cel vesnic, iar timpul uman era o
ascensiune misticd si o procesiune unitivd spre Dumnezeu. Succesiunea clipelor era
progresivitate si aprofundare a harului dumnezeiesc. Asadar timpul creaturii este un timp
liturgic pentru ca el integreazd in sine doxologia omului si daruirea reciprocd a
Creatorului si creaturii.

O alta caracteristica a timpului paradisiac este unitatea sa intrinseca si fireasca.
Timpul fapturii ascultatoare este un timp al unirii. Asadar viata paradisiaca este o realitate
inclusiva si unitiva, pentru ca in ea umanitatea primilor oameni este impartasita plenar si
daruita jertfelnic lui Dumnezeu, dimpreund cu toate ratiunile creaturilor, asumate si
transfigurate in om.

De asemenea, existd 0 omogenitate esentiala a timpului originar, ca urcus mereu
nou, divers si unitar la Dumnezeu. Omul a fost creat pentru a urca mereu, in mod infinit,
in iubirea divina, iar hiatusul, pripastia ontologicd dintre creaturd si Creator era umpluta
pentru vesnicie de iubirea eternd a lui Dumnezeu si de raspunsul iubirii omenesti. Spre
deosebire de Origen care considera cd diversitatea firii create este consecinta caderii,
Parintii Bisericii au dezvoltat o teologie a diversitatii create ca icoand a iubiri infinit
diverse a Creatorului. Estetica este asadar o realitate iconicd, iar cultura umana este
cautarea cultului, adica doxologia frumusetii lui Dumnezeu.

4.1.2. Timpul caderii umane

Referatul creatiei contine insa si istorisirea caderii in pacat, incercarea frauduloasa
a primilor oameni de a fi ca Dumnezeu fara Dumnezeu, prin neascultare. Chipul lui
Dumnezeu in om insemneaza dorul permanent de asemanare cu El. Pacatul adamic nu a
fost asadar incercarea de a fi ca Dumnezeu, ci de a uzurpa acestd asemadnare, fard o
aprofundare a comuniunii prin ascultare®.

Odatd cu caderea in pacat, Intrega creatie se razvrateste Impotriva omului
neascultator si Tmpotrivitor firescului vocatiei sale. Prima realitate a umanitatii dupa
gustarea din pomul cunostintei binelui si raului a fost realizarea goliciunii lor: “Atunci li
s-au deschis ochii i au cunoscut ca erau goi” (Facere 3, 7). Constiinta goliciunii omenesti
include o accentuata senzatie de deserticiune. Omul, refuzandu-1 pe Dumnezeu, sesiseaza
neantul 1n care a intrat, separatia si rusinea ca expresie a Insingurarii si imbolnavirii de
pacat. Goliciunea adamica inseamnd congstiinga propriei stricaciuni si a lipsei de sens din
viata fara Dumnezeu, Izvorul vietii. Fara Dumnezeu-Viata, omul cade progresiv in
moarte si nefiinta.

Cuvintele lui Dumnezeu adresate primilor oameni dupa pacat aratd aceastad
pervertire a intregii creatii si a timpului Impreuna cu ea: “Voi inmulti mereu necazurile
tale, mai ales in vremea sarcinii tale, in dureri vei naste copii, atrasa vei fi catre barbatul
tau si el te va stipani” (Facere 3, 16). Aceste cuvinte rostite pentru femeie arata
fragilitatea omului cazut de a mai realiza vocatia sa de nascator. Adam si-a numit de
femeia sa Eva adica viatd, pentru puterea pe care Dumnezeu i-a dat-o ei de a zamisli viata

29 De aceea, Sf. Apostol Pavel va vorbi despre restaurarea lui Adam in Hristos prin
kenosij si va afirma ca Hristos, ,chipul lui Dumnezeu fiind, nu prin rapire a vrut sa fie
intocmai cu Dumnezeu” 0j en morfv geou uparxwn oux arpagmon hghsato to einai isa
ge% (Filipeni 2, 6). Substantivul arpagmoj exprima obiectul unei rapiri, ceva tinut
strans si de obicei impotriva celorlalti.
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in ea. Prin pacat ca sarcind a mortii, femeia isi raneste functia ei de ndscatoare, iar viata
care izvoraste din ea este supusd mortii si aducdtoare de durere: ,,Pana cand vei pune
sfaturi in sufletul meu, durere in inima mea ziua si noaptea?” (Psalm 12, 2).

Nasterea n dureri arata perpetuarea pacatului stramosesc si dificultatea omului de
a mai fi impreuna creator cu Dumnezeu™. Cele doud coordonate ale inceputului vietii —
zamislirea si nasterea — sunt marcate de durere si pacat in iconomia omului cazut.

Dezechilibrul cauzat de pdcat in naturda este exprimat si prin cuvintele lui
Dumnezeu adresate lui Adam: “blestemat va fi pamantul pentru tine. Cu osteneald sa te
hranesti din el in toate zilele vietii tale (...). In sudoarea fetei tale iti vei méanca painea ta,
pana te vei Intoarce in pamantul din care esti luat; caci pamant esti si in pamant te vei
intoarce” (Facere 3, 17-19). Viata umana fard Dumnezeu este o progresivitate a mortii $i
o asteptare a ei. Timpul uman isi pierde armonia, omogenitatea si unitatea si devine o
mdasurd a mortii progresive a omului’',

Exista astfel doua feluri de timp 1n istoria vetero-testamentara: timpul paradisiac,
omogen, unitiv, simetric §i progresiv spre Dumnezeu si timpul caderii perpetue ca masura
a mortii §i a desertaciunii (,,Vanitas vanitatum et omnia vanitas” — Ecclesiast 1, 2).

Timpul caderii va primi totusi sens prin fagdduinta definitivd a lui Dumnezeu
dupa potop de a pastra ordinea cosmica pentru iubirea pe care o poartd omului creat dupa
chipul Sau: ,,De acum, cat va trdi pamantul, semanatul si seceratul, frigul si caldura, vara
si iarna, ziua §i noaptea nu vor mai inceta!” (Facere 8, 22).

4.1.3. Sheol-ul iudaic si timpul Intoarcerii

In religia lui Moise, moartea fizica era priviti ca o pogorare in tenebrele lipsei de
sens si a singuratatii. Sheol-ul (tradus ulterior prin adhj — iad) era locul locul unde mortii
isi dormeau somnului cel din veac: ,,Ca s-a umplut de rele sufletul meu si viata mea de
iad (sheol) s-a apropiat. Socotit am fost cu cei ce se pogoard in groapd. Ajuns-am ca un
om neajutorat, intre cei morti slobod. Ca niste oameni raniti ce dorm in mormant si de
care nu Ti-ai mai adus aminte si care au fost lepadati de la mana Ta. Pusu-m-au in groapa
cea mai de jos, intru cele intunecate si in umbra mortii” (Psalm 87, 3-6). Intunericul si
uitarea erau coordonatele acestui tinut al umbrelor fard de lumina: , Facutu-m-a sa
locuiesc in intuneric, ca mortii cei din veacuri (...). Nu-{i intoarce fata Ta de la mine, ca
sd nu ma aseman celor ce se pogoara in mormant” (Psalm 142, 3, 7). Pedeapsa suprema a
celor ce nesocotesc legea lui Dumnezeu este aruncarea in uitare si pierderea in sheol: ,,Ca

30 Aceasta durere va fi ridicata prin nasterea feciorelnica a Nascatoarei de Dumnezeu.
Sfintii Parinti afirma lipsa de durere in nasterea Mantuitorului, ca o consecinta a lipsei
de pacat in zamislirea Lui. Hristos restaureaza firea umana ranita de pacat. Cuvintele
psalmistului: “intru faradelegi m-am zamislit si in pacate m-a nascut maica mea”
(Psalm 50, 0) isi pierd efectivitatea prin nasterea “din apa si din Duh” (Ioan 3, 5) adica
Botezul.

31 Aceasta robie a creatiei fata de stricaciunea adusa de om prin pacat este ilustrata de
Sf. Ap. Pavel: “Pentru ca faptura asteaptd cu nerabdare descoperirea fiilor lui
Dumnezeu. Caci faptura a fost supusa desertaciunii — nu din voia ei, ci din cauza celui
ce a supus-o — cu nadejde. Pentru ca si faptura insasi se va izbavi din robia stricaciunii,
ca sa fie partasa la libertatea maririi fiilor lui Dumnezeu. Caci stim ca toata faptura
impreuna suspina si impreuna are dureri pana acum” (Romani 8, 19-22). Prin aceste
cuvinte, se arata pricina razvratirii lumii fata de om si vocatia finald a cosmosului de a
fi restaurat si transfigurat in libertatea fiilor lui Dumnezeu.
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o brazda de pamant s-au rupt pe pamant, risipitu-s-au oasele lor langa iad” (Psalm 140,
7)*. De asemenea, perspectiva pacatului si a uitirii de Dumnezeu este o inainte vedere a
taramului mortilor: ,,Cuprinsu-m-au durerile mortii si raurile faradelegii m-au tulburat.
Durerile iadului m-au inconjurat; intdimpinatu-m-au laturile mortii” (Psalm 17, 5-6; cf.
Psalm 114, 3). Viata farda Dumnezeu este o anticamera a iadului, pentru cd intunericul
rautatii anunta si asteapta pedeapsa lui Dumnezeu.

Implacabilul mortii poate fi biruit de intelepciune care sade la Tronul lui
Dumnezeu: ,,Inteleptul merge pe cdrarea vietii ce duce in sus, ca si ocoleascd drumul
iadului care merge 1n jos” (Pildele lui Solomon 15, 24).

Totusi, 1n inspiratia lor pnevmatologica, proorocii au vorbit despre iesirea din
robia stricaciunii §i despre eliberarea pe care Mesia o va aduce celor morti din veacuri:
,Ca nu vei lasa sufletul meu in iad, nici nu vei da pe cel cuvios al Tau sa vada
striciciunea. Cunoscute mi-ai ficut caile vietii” (Psalm 15, 10-11). Astfel, Invierea
mortilor, intrezatita de profeti in negura veacurilor, devine o realitate in Hristos.

4.1.4. Timpul ca iesire (exod) din finitudine

Pentru credinciosul Vechiului Testament, evenimentele istorice prin care Israel a
fost chemat la demnitatea de popor ales, logodit cu Dumnezeu sau prin care a fost salvat
de robia Egiptului sunt temelia timpului vietii personale. Aceste evenimente s-au Inscris
in memoria afectiva si ontologica a lui Israel, asa ca acesta e poporul alegerii si poporul
mantuit de ,,braful Tnalt” al lui Dumnezeu. lesirea din robie este agsadar o paradigma a
temporalitatii eminamente religioase a poporului lui Israel. Asadar toatd viata iudeului de
rand era marcatd de evenimentele minunate din trecut. Istoria insasi a poporului lui Israel
era un exod, o iesire din stricaciune si din robia pacatului.

Istoria are mereu o tintd mesianica si mijloacele pentru atingerea acestei finte sunt
trimise periodic de Dumnezeu, Cel ce poartd de grija poporului Sdu. Momentele de criza
ale istoriei lui Israel sunt permanent insotite de intervengia lui Dumnezeu prin oameni
providentiali sau prin minuni care intorc poporul la dreapta credintd. Timpul este
succesiv cadere si Intoarcere la Dumnezeu. Viata omului este marcatd de interventia
proniatoare a lui lahve. Fiecare pacat este o robie si un exil al omului, iar indreptarea si
curatirea prin jertfa este exodul din aceastd robie. Cele zece pedepse aduse Egiptului
necredincios, cercetarea fiecarei case de catre ingerul mortii, trecerea prin Marea Rosie ca
pe uscat, ratacirea prin desert, hranirea cu mana, stalpul cel de Foc si aflarea Pamantului
Fagaduintei se extind profetic in istoria iudaica si devin reperele ei mesianice, accesibile
liturgic.

Planul vesnic al lui Dumnezeu de alegere si pastrare a poporului Sdu se extinde
progresiv 1n istoria lui Israel. Astfel, evenimentele axiale ale poporului lui Israel si
venirea lui Mesia sunt doua realitati corespondente analogic si raportul dintre ele este cel
dintre taind si implinire. Osea vede venirea lui Mesia ca un nou Exod din robia Egiptului
(2, 16; 12, 10-14), leremia vede al doilea Legamant (31, 31), Iezechiel vorbeste despre
Noul Templu (40, 1-49), viziunea lui Isaia contine un nou David si un nou lerusalim (1,
27; 11, 1-10), realitatii aprofundate teologic de Biserica lui Hristos. Tot proorocul

32 Toate aceste citate sunt prezente in Psalmii Utreniei, in care umanitatea
rememoreaza starea de cadere si de durere a omului lipsit de Dumnezeu si de viata.
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Ieremia vorbeste despre restaurarea firii umane prin venirea lui Mesia cel asteptat:
»Asteptam timpul vindecarii” (8, 15 si 14, 19).

Aceastd conceptie alegoricd de un dinamism eshatologic remarcabil a fost
preluata si transfigurata in telogia crestind a timpului ca moarte si inviere impreuna cu
Hristos. Temporalitatea iudaica este asadar unirea dintre nddejdea omului si rabdarea lui
Dumnezeu.

4.1.5. Timpul liturgic al poporului lui Israel

Timpul ritmic al religiei iudaice este marcat de sarbatori ca intrare a sacrului in
viata cotidiana. Exista un timp cultic, care concentra In sine puterea transcendanta,
dandu-i un sens ciclic anual in ritmul liniar si vertical al istoriei religioase a iudeilor.
Asadar, timpul religiei iudaice este un timp-spirald in care recurenta ciclicd a sarbatorii
celebreaza verticalitatea planului divin de izbavire a lui Israel. Consideram ca aceasta
unire unicd dintre verticalitatea liniara a istoriei lui Israel si ritmurile ciclice ale naturii
(semanat, seceris etc.) este un fenomen unic in istoria civilizatiei umane, in care dorul
creaturii dupa infinit este dublat de revelatia concreta a lui Dumnezeu in inima istoriei.

Spre deosebire de imensa majoritate a religiilor vremii, sarbatorile iudaice nu se
refereau la un ciclu mitic de evenimente, ci la cursul istoriei iudaice®. Epifaniile
divinului catre poporul lui Israel nu au loc in illo tempore (ca in politeismul grec ori
oriental) si nu urmeaza ritmului natural al anotimpurilor (ca religiile animiste, agricole
sau naturale ale popoarelor orientale), ci in istoria — uneori chiar recenta — prezentei lui
lahve in viata iudeilor’®. Exista de fapt o sintezd liturgica intre ritmurile cosmice si
evenimentele istorice mantuitoare in structurarea sarbatorilor iudaice.

In viziunea iudeului credincios, Dumnezeu este prezent in mijlocul poporului siu
in momentele inaugurale sau semnificante ale istoriei sale si in acelasi timp aceste
momente primesc semnificatii cosmice. Astfel, sarbatoarea azimilor era ocazionata
deopotriva de perioada secerisului de orz si de izbdvirea din robia Egiptului®. Aceastd
iesire din robie era asimilatd cu un nou iInceput al istoriei iudaice. A doua sarbatoare
poruncitd de Dumnezeu era cea a secerisului primelor roade (arra/bon), numita
,Sirbitoarea saptimanilor™*® care avea loc dupi sapte saptimani dupa secerisul orzului’’
(Iesire 23, 16 si 34, 22). A treia era ,sarbatoarea strangerii roadelor, toamna —
sarbatoarea sfarsitului (implinirii) la iesirea anului - kaiii e(orth\n sunteleijaj e)p'
e)co/dou tou= e)niautou="" (Iesire 23, 26), care va fi legatd de perioada locuirii lui Israel

33 A se vedea articolul Liturghia iudaicd, in Jacob J. Petuchovski si Clemens Thoma,
Lexiconul herder al intdlnirii iudeo-crestine, Humanitas, 2000, pp. 156-159.

34 R. De Vaux, Les Institutions de l’Ancien Testament, Paris, Ed. Du Cerf, 1960, vol. II,
385-390.

35 Jean Marie van Cangh, in studiul sau ,Temps et eschatologie dans ['Ancien
Testament” afirma chiar o anume influenta a religiilor naturale sin Canaan asupra
religiei iudaice timpurii, in Temps et eschatologie — Donnees bibliques et problematiques
contemporaines, Paris, Ed. Du Cerf, 1994, p. 18.

36 Sarbatoarea saptadmanilor a fost numita ,a Cincizecimii” (II Macabei 12, 32; Levitic,
23, 15-16).

37 Acest moment al secerisului de grau a fost mai asimilat momentului Darii Legii pe
Muntele Sinai.
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in corturi (,,Sarbatoarea corturilor” — Sukkor)*®, dupi iesirea din Egipt. Aceste sirbatori
aveau consistentd profetica si euharistica, celebrand milostivirea lui Dumnezeu pentru
poporul Sau si multumirea acestuia urma pentru darurile primite.

Sarbatoarea liturgicd a iudeilor era o rememorare si o actualizare a
momentului istoric salvific la care participa toatd comunitatea. Existd un ,realism
liturgic™’ al acestor sarbitori care va sta la baza teologiei crestine a sarbatorii. Izvorul
cultului iudaic si crestin este iruptia divinului in istorie, nu un fond imemorial, mitic si
simbolic, ca in religiile colaterale. Acest realism provine din viziunea finalitatii
providentiale a istoriei si a continuititii evenimentelor salvifice.

Teologia timpului liturgic este asadar consecinta si extensia viziunii
eshatologice a istoriei in religia mozaica. Evenimentele celebrate nu recidiveaza ciclic, ci
au avut loc o data pentru totdeauna in istorie. Caracterul definitiv si actual al acestora este
temelia viziunii penitentiale a lui David sau a celei eshatologice a profetilor.

Timpul ebraic si biblic nu exista decat in continutul sdu de viata. Evreul nu
facea nici o distinctie intre timp si evenimentul care se petrecea in el. Timpul era asadar
viatd si constiintd a vietii, si de aceea era umplut de afectele omului. Timpul era asadar
flexibil si eterogen, 1n functie de trairile omenesti care aveau loc 1n el.

Sarbatoarea iudaica este mereu o re-creare a lumii prin puterea emergenta
a lui Iahve 1n inima istoriei lui Israel. Astfel, iudeul celebreaza nu numai salvarea
poporului sdu de catre Dumnezeu din robie (egipteand, babilonica etc.), ci si salvarea sa
personald din robia pacatelor. Aceastd corespondenta spirituald si mistica Intre persoana
si neam, intre om si univers va fi desavarsita de catre credinta crestind care integreaza
omul in istorie si istoria in om 1n planul vesnic de indumnezeire a omului.

Cultul este asadar o creatie divina continua n sanul umanitatii alese de El pentru a
fi icoand a mantuirii tuturor oamenilor (Isaia vorbeste deseori despre o mantuire
universala a ntregii creatii: cf. Isaia 11, 1-12; 65, 1-25). Timpul iudaic — si evident cel
crestin — este o continuitate liturgica a prezentei lui Dumnezeu 1n mijlocul poporului Sau
si a prezentei poporului ales in inima preocuparilor lui Dumnezeu. Legatura intima dintre
Dumnezeu si poporul ales era permanent exprimata prin chemadri §i promisiuni, rasplatiri
si pedepse, dar mai ales prin cultul divin si prin oamenii trimisi de El pentru a reaminti
poporul calea cea dreapta.

Ritmul de sarbatori al Templului va deveni in timpul mesianic o permanentd a
celebrarii omului in iubirea lui Dumnezeu:,,Si din lunad noud in lund noua si din zi de
odihna in zi de odihna vor veni toti i se vor inchina inaintea Mea, zice Domnul” (Isaia
66, 23). Timpul liturgic este asadar o metaford a vesniciei Tmpartasite prin Mesia,
Rasaritul Cel vesnic al iubirii.

Unul din aspectele eortologiei iudaice preluat si de teologia crestind este acela al
perceptiei antropologice asupra sarbatorii. Ea nu era doar un moment afierosit lui
Dumnezeu, ci sirbitoarea este omul insusi in ipostaza sa doxologici. In teologia
profetilor, omul este sabatul (odihna) lui Dumnezeu, iar sarbatoarea este actualizarea
acestei realitati in poporul lui Dumnezeu: ,,Cel ce intru sfinti” Se odihneste (cf. Isaia 59,
20; I Petru 4, 14).

4.1.6. Timpul penitential

38 Levitic 22, 33-35; Deuteronom 16, 13-15; Ioan 7, 2.
39 Jean Marie van Cangh, op. cit., p. 19.

35



In perspectiva coruptibilitatii si a mortii fizice, cultul iudaic va elabora reguli
stricte de curatire si consacrare lui Dumnezeu, de jertfd si de multumire. Cultul divin
monoteist avea la baza Legea mozaica si toate prescriptiile liturgice si canonice date de
Dumnezeu lui Moise. Preotia leviticd va mentine fidelitatea monoteista a poporului lui
Israel, iar institutia proorocilor va revitaliza credinta si respectarea poruncilor divine.

Intregul cult iudaic este un cult penitential prin faptul ci asumi ca realitate
fundamentald amenintarea mortii si a pacatului, a stricaciunii si necuratiei in poporul lui
Israel. Toate pacatele ca seminte ale mortii in societate trebuiau sterse si curatite prin
jertfe, afierosiri §i consacrari. Moartea fizicd era expresia necuratiei vietii umane, de
aceea trupurile mortilor erau necurate pentru cei vii, iar ritualurile de curdtire dupa
moartea unui om erau stricte. Mai mult, povara pacatului stramosesc era permanent
prezenta chiar si in inima vietii. Ciclurile fecunditatii feminine sau nasterea de prunci (ca
perpetuare a pacatului straimosesc prin pacatul carnii) erau alte momente generatoare de
necuratie: ,,Ca iatad intru farddelegi m-am zamislit si In pacate m-a ndscut maica mea”
(Psalm 50, 6).

Intreg cultul mozaic era orientat spre a restabili aceasta relatie fragild cu sacrul,
prea des si inevitabil amenintatd de coruptibilitate, intinare si moarte.

Teologia timpului penitential va fi tema principald a poruncilor morale ale
profetilor, dar va culmina in scrierile poetice: Iov, Psaltirea, Plidele lui Solomon,
Ecclesiastul, Cantarea cantirilor, Intelepciunea lui Solomon, Intelepciunea lui lisus Sirah
etc.

Timpul este extensie a nadejdii In izbavirea de moarte si continuitate progresiva a
dorului dupa Dumnezeu: ,,Nadajduit-a sufletul meu in Domnul, din straja diminetii pana
in noapte. Din straja diminetii sd nadajduiasca Israel spre Domnul” (Psalm 129, 6).

Timpul este plangere a pierderii raiului originar, dar si constiintd a finitudinii si a
mortii: ,,S1 privind eu, am vazut o0 mana intinsa spre mine $i in ea o hartie stransa sul si a
desfasurat-o Tnaintea mea, si am vazut ca era scrisa §i pe o parte si pe alta: plangere,
tanguire si jale era scris in ea” (Iezechiel 2, 9-10). Cugetarea la Dumnezeu este singura in
masura sa daruiasca sufletului o lumina de viatd. David afirma profetic revarsarea de
viata care vine din lauda adusa lui Dumnezeu si nadejdea izbavirii din stricaciune: ,,Ca nu
este intru moarte cel ce Te lauda pe Tine. Si in iad cine Te va lauda?” (Psalm 6, 5).
Aceste cuvinte ale psalmistului vor proiecta profetic teologia izbavirii prin Mesia a tot
neamul omenesc. Rugaciunea si cugetarea la Legea Domnului sunt singura lumind a
credinciosului veterotestamentar. Ea devine o permanenta a vietii: ,,5i la Legea Lui va
cugeta ziua si noaptea” ((Psalm 1, 2). Asadar temporalitatea ca rugdaciune este sursa de
viata a omului cazut.

In acest univers al intristarii, numai Dumnezeu poate interveni pentru a dirui sens
vietii umane monotone s§i relative: ,,iesirile diminetii si ale serii le vei veseli - e)co/douj
prwigaj kaiii e(spe/raj te/ryeij” (Psalm 64, 8). Mai mult decat atat, lumea aceasta este
reductiva si monotona pentru cei ce nu au sperantd de nemurire. Ea se transforma in hotar
de separare dintre omul pacatos si Dumnezeu, sub aparenta unei bunastari lipsite de sens
si de perspectiva vesnicd a persoanei: ,,Doamne, desparte-ma de oamenii acestei lumi, ce-
si iau partea in viata” (Psalm 16, 14).

Lamentatia scriitorilor veterotestameantri ia accente dramatice sau apocaliptice,
de asteptare a venirii lui Mesia: ,,Tot trupul ca o haina se Tnvecheste, ca legatura din veac
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este cu moarte a muri. Ca frunzele cele ce inverzesc in copac des, unele cad, altele rasar.
Asa este rodul trupului si al sdngelui: unul moare si altul se naste” (Iisus Sirah 14, 17).
Alternanta nasterii si a mortii intr-o generatie este expresia vremelniciei omenesti.

Proorocul David vede istoria ca pe temnita a durerii dar si ca pe o asteptare a
biruintei si a rasplatirii lui Dumnezeu. In acest sens, cei morti din veac sunt in sanul lui
Avraam, asteptand rascumpararea lui Israel din robia mortii: ,,Scoate din temnita sufletul
meu, ca sa laude numele Tau, Doamne. Pe mine ma asteapta dreptii, pana ce-mi vei
rasplati mie” (Psalm 141, 7).

Totusi, teologul dinainte de Hristos talcuieste rosturile vremii i asteapta unirea
timpului cu vesnicia, unirea lui ,,acum” cu ,,veacul”. Viata omului este asadar pelerinajul
prin timp catre vesnicie, intrare in indurdrile lui Dumnezeu si iesire din robia mortii:
,2Domnul va pazi intrarea ta si iesirea ta de acum si pana in veac” (Psalm 120, 8).

Aceasta asteptare a eliberarii ia forma conlucrarii dintre pronia lui Dumnezeu-
Lucratorul si truda oamenilor, in care toate momentele zilei si ale vietii sunt daruite de
Dumnezeu, iar alternanta zilei cu noaptea si a lucrdrii cu odihna este temeiul odihnei
lucratoare din ,,ziua cea de apoi”:

,De n-ar zidi Domnul casa, in zadar s-ar osteni cei ce o zidesc; de n-ar pazi
Domnul cetatea, in zadar ar priveghea cel ce o pazeste. In zadar va sculati dis-de-
dimineatd, in zadar va culcati tarziu, voi care mancati painea durerii, daca nu v-ar da
Domnul somn, iubiti ai Sai” (Psalm 126, 1-2).

Aceasta providentd lucritoare implicd nu numai pastrarea lumii in iubirea lui
Dumnezeu, ci si judecata celor rdi, pe care ii asteaptd pedeapsa nu numai In viata de
dincolo, ci ei Insisi aleg pedeapsa rautatii lor in viata aceasta: ,,Faca-se ca iarba de pe
acoperisuri, care, mai inainte de a fi smulsa, s-a uscat” (Psalm 128, 6).

Una dintre coordonatele fundamentale ale temporalitatii penitentiale iudaice este
lipsa de uniformitate a clipelor zilei. Timpul fiind viata, el ia chipul evenimentelor si se
lumineazad sau se intunecd in functie de alegerea personald a omului. Acesta
neuniformitate provine din viziunea cosmica si integratoare a zilei. Fiecare zi este o noua
creatie a lumii, un nou inceput al vietii. Dimineata este o primavard a lumii si timpul
propice rugaciunii, pruncie de lumind a firii in iubirea lui Dumnezeu. Lumea este
recreatd prin lumind, substratul originar al creatiei: ,,Dimineata vei auzi glasul meu,
dimineata voi sta inaintea Ta si ma vei vedea” (Psalm 5, 3). Zorii zilei sunt perioada
transparentei spirituale, a vederii de Dumnezeu si a raspunsului Lui rugiciunii omului:
,in dimineti am cugetat la Tine ca ai fost ajutorul meu si intru acoperamantul aripilor
Tale ma voi bucura” (Psalm 62, 7-8). Teologia patristicd va interpreta mistagogic
referatul creatiei, analizand cuvintele ,,S1 a fost seara si a fost dimineata” ca o absenta a
noptii in lumina prezentei creatoare a lui Dumnezeu.

Personificarea diminetii si viziunea antropica a firii vor justifica metafora omului
temator de Dumnezeu ca luminii matinald a lumii: ,,Taria lui Israel mi-a zis: Cel ce
domneste intre oameni cu dreptate, cel ce stapaneste cu temere de Dumnezeu e ca lumina
diminetii cand rasare soarele, e ca dimineata fard nori, ea razele dupa ploaie ce fac sa
rasara iarba din pamant” (I Regi 23, 3).

Dimineata este o sansd acordatd de Dumnezeu fiecarui om, de a pune inceput bun
vietii sale. Acesta este sensul cuvintelor Mantuitorului: ,,Soarele rasare peste cei drepti si
peste cei nedrepti” (Matei 5, 45).
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De asemenea, noaptea este o metaford a mortii, timp al plangerii si al sfasierii de
sine: ,,spala-voi in fiecare noapte patul meu, cu lacrimile mele asternutul meu voi uda”.
(Psalm 6, 6) dar si al nadejdii de a vedea din nou lumina Domnului: ,,Eu m-am culcat si
am adormit, sculatu-m-am cad Domnul Ma va sprijini” (Psalm 3, 5). De aceea, ziua ca
regat al luminii este interval al milostivirii lui Dumnezeu, iar noaptea este timpul
privegherii si al trezviei: ,,Ziua va porunci Domnul milei Sale, iar noaptea cantare Lui de
la mine” (Psalm 41, 11).

Ambivalenta zilei si a noptii este un ritm cosmic al iubirii proniatoare a lui
Dumnezeu care randuieste creatiei si omului lucrarea si odihna ca icoane partiale ale
odihnei lucritoare din Imparatia lui Dumnezeu: ,,Ai poruncit tu diminetii, vreodata in
viata ta, si i-ai aratat aurorei care este locul ei?” (Iov 38, 12). Ziua si noaptea sunt
realitatii simbolice complementare ale providentei: ,,Tu le-ai aratat odihna Ta cea sfanta
si le-ai scris prin Moise, sluga Ta, porunci, randuieli si lege” (Neemia 9, 14) si purtatoare
ale revelatiei naturale: ,,Cerurile spun slava lui Dumnezeu si facerea mainilor Lui o
vesteste taria. Ziua zilei spune cuvant, si noaptea noptii vesteste stiintd” (Psalm 18, 1-2).

Lucrarea si odihna sunt astfel metafore ambivalente ale timpului uman si a intregii
oridini cosmice. Odihna finald a poporului lui Israel era Pamantul Fagaduintei care este
profetia Imparatiei lui Dumnezeu, ,,Pamantul celor vii”: ,, Trecut-am prin foc si prin apa si
ne-ai scos la odihnd” (Ps 65, 11). Ambivalenta timporald are 1nsd si sensul unei
providente pline de iubire paterna: ,,In mainile Tale este timpul meu (soarta mea) - ¢)n
tailj xersizn sou oi, kairoi; mou=” (Psalm 30, 15).

Cartile sapientiale ale Scripturii privesc lumea ca imagine (ei/kon) a omului si
reciproc, progresivitatea fenomenelor naturii este asimilatd progresivitatii spirituale a
neamului omenesc: ,,Calea dreptilor e ca zarea diminetii ce se mareste mereu pana se
face ziua mare - ai, de\ o(doiii tw’n dikai;wn o(moi;wj fwtiii la/mpousin proporeu/ontai
kaiii fwtijzousin eAwj katorqw sv h( h(me/ra” (Pildele lui Solomon 4, 18). De fapt,
cursul naturii si sfintenia persoanei umane sunt guvernate de harul necreat al lui
Dumnezeu, de lumina Sa vesnica. Sfintii Parinti afirma ca Imparatia lui Dumnezeu este
un urcus ,,din Tnceputuri, prin inceputuri, in inceputuri fard de sfarsit” (Sf. Grigorie de
Nyssa), iar lumina fizica este metafora creatd a energiilor necreate ale lui Dumnezeu.
Sfantul Maxim Marturisitorul va sesiza lucrarea harului in cei sfinti deopotriva in lumea
aceastd si in lerusalimul cel de Sus, afirmand starea de ,,inceput perpetuu” al celor
duhovnicesti: ,,Cate se produc in timp, potrivit cu legea timpului, cand s-au desavarsit se
opresc la capatul cresterii lor naturale. Cate se fac insa din virtute prin stiinta lui
Dumnezeu, cand s-au desavarsit, se misca inspre o noud crestere. Caci sfarsiturile lor
alcatuiesc inceputurile altora™.

Inspiratia Scripturii consta si din faptul ca afirmd mereu temporalitatea creatiei,
dar si vesnicia lui Dumnezeu impartasita oamenilor in Ziua cea de apoi. ,,Omul ca iarba,
zilele lui ca floarea campului, asa va inflori, cd duh a trecut printr-insul si nu va mai fi si
nu se va mai cunoaste inca locul sau. Iar mila Domnului din neam in neam spre cei ce se
tem de E1” (Psalm 102, 15-16).

40 Filocalia 2, Editura Harisma, Bucuresti, 1993, p. 159.
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Mesia este Imparatul Cel vesnic: ,Impariti-va Domnul in veac si in veacul
veacului!” (Psalm 9, 36) si El va inaugura era locuirii in Dumnezeu a oamenilor
asemenea Lui: ,,Sa se veseleasca toti cei ce nddajduiesc intru Tine; in veac se vor bucura
si le vei fi lor salas si se vor lauda cu Tine toti cei ce iubesc numele Tau - ei'j ai'w’zna
a)gallia/sontai kaiii kataskhnw seij e)n au)toilj” (Psalm 5, 11). Nemurirea alituri de
Dumnezeu este reflectatd in cuvintele psalmistului ca o extensie nesfarsitd de viatd in
mila Domnului: ,,Si mila Ta ma va urma in toate zilele vietii mele, ca sa locuiesc in casa
Domnului, intru lungime de zile” (Psalm 22, 7).

Proorocii poporului iudeu interpreteaza ziua ca pe o icoana a prezentului etern al
lui Dumnezeu. Dincolo de lucrarea permanenta a Ziditorului in lume, referatul biblic
vorbeste de un Dumnezeu mai presus de ceruri si de vremuri, al Carui existentd este un
astizi vesnic: ,,Fiul Meu esti Tu, Eu astizi Te-am niscut - ui,o/j mou eid su/ e)gwUU
sh/meron gege/nnhka/ se” (Psalm 2, 7).

Acesta perspectiva cosmicad asupra zilei va fi preluata si transfiguratd de catre
Biserica lui Hristos 1n cultul liturgic al celor sapte laude din fiecare zi.

Lumina din dimineata primei zile a creatiei este icoana profeticd a Diminetii
Invierii lui Hristos, in care Lumina cea fira de ani din morti a strilucit. Hotarul dintre
noapte si zi al Invierii Domnului este hotarul dintre moarte si viata, temeiul iesirii lumii
din tenebrele pacatului si a nefiintei: ,,S4 manecam cu manecare adanca (sa ne zorim cu
zorire addnca) si in loc de mir cantare sa-1 aducem Stapanului si sa vedem pe Hristos,
Soarele dreptatii, tuturor viata rasarind”™*.

Legea (no/moj) lui Dumnezeu sunt izvorul inteligibilitatii lumii in Vechiul
Testament. Autorii biblici sesizeaza ordinea si sensul creatiei din succesiunea ritmica a
fenomenelor naturale si a lucrarilor omenesti. Substantivele ,,et” - ,,timp, vreme” (tradus
in Septuaginta cu xro/noj) si ,,zeman” — ,,moment” (kairo/j) sugereaza punctualitatea si
coerenta ordinii cosmice ca icoand a ordinii divine: ,,Pentru orice lucru este o clipa
prielnicd si vreme pentru orice indeletnicire de sub cer. Vreme este sd te nasti i vreme sa
mori; vreme este sa sadesti §i vreme sa smulgi ceea ce ai sadit. Vreme este sa ranesti si
vreme sa tamaduiesti; vreme este sa darami si vreme sa zidesti” (Ecclesiast 3, 1-8).

Aceste doua expresii vor deveni temeiul unei teologii a timpului in Noul
Testament, cand planul vesnic al lui Dumnezeu de unire a umanitatii cu El se va implini
in timp, trecand prin punctele axiale ale Nasterii, Mortii si Invierii Fiului lui Dumnezeu
intrupat.

4.1.7. Timpul profetic

Proorocii sunt oamenii care primeau putere de la Duhul Sfant de a stravedea prin
negura veacurilor si a materiei planul lui Dumnezeu pentru lume si voia lui Dumnezeu
pentru poporul ales, dar si pentru intreaga umanitate. Aceste viziuni profetice inspirate
sunt deopotrivd universale, incluzand venirea lui Mesia-Hristos in lume, Judecata
universald si Bucuria cea vesnica, si concret locale, prevestind evenimente din viata unei

41 basileusei kurioj eij ton aiwna kai eij ton aiwna tou aiwnoj apoleisge egnh ek
thj ghj (Psalm 9.37) in scrierile iudaice, repetitia are sens teologic de progresie
geometrica.

42 Canonul Invierii, Penticostar, p. 17.
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comunitdfii sau a unei cetati, binecuvantarea sau dupd caz pedeapsa iminentd a lui
Dumnezeu pentru faptele oamenilor ei.

Teologia timpului adica viziunea temporalitdtii ca icoana a planului vesnic al lui
Dumnezeu pentru lume se va contura in scrierile proorocilor. Operele lor deschid
perspectiva umanitatii asupra programului de unire a omului cu Dumnezeu. Arbitrariul
naturii cazute si vremelnicia sunt permanent relativizate de interventia lui Dumnezeu in
istorie prin oamenii Lui: Adam, Abel, Enoh, Noe, Avraam, Isaac, lacov si toti patriarhii.
Prezenta lor pe scena istoriei este insofita de teofaniile Creatorului. Prin prooroci,
prezenta lui Dumnezeu in lume are si valoare eshatologica. Profetii privesc lumea prin
perspectiva implinirii planului lui Dumnezeu. Astfel ei vad lumea retroactiv in Duhul
Sfant, ca pe o realizare si extensie a prezentei lui Dumnezeu In ea, culminand cu
Intruparea Fiului lui Dumnezeu in lume ca evenimentul maximei uniri a omului cu
Dumnezeu. Teofania este asadar profetie si o pregitire (proge/sij) a Intruparii, teofania
plenara, unirea umanitatii cu Divinul.

Viziunea profetica nu este doar extensiv temporald ca desfasurare a istoriei pana
la venirea lui Mesia, ci si interiorizatd. Imparatia mesianica este asadar o urmare fireasca
a curgerii vremurilor, dar i Tmplinirea unui plan divin in care fiptura iubitd primeste n
interioritatea ei pe Dumnezeu. Credinta nu implica agadar numai marturisirea si nadejdea,
ci ea este puterea iubirii reciproce intre om si Creator. Imparatia lui Dumnezeu se extinde
asadar in inima omului iubitor de Dumnezeu ca implinire a credintei sale si ca dar al
nemuririi: ,,Jatd vin zile, zice Domnul, cand voi incheia cu casa lui Israel si cu casa lui
Tuda legamant nou. Insd nu ca legamantul pe care l-am incheiat cu parintii lor in ziua
cand i-am luat de mana, ca sa-i scot din pamantul Egiptului. Acel legamant ei l-au célcat,
desi Eu am ramas in legaturd cu ei, zice Domnul. Dar iatd legamantul pe care-1 voi
incheia cu casa lui Israel, dupa zilele acela, zice Domnul: Voi pune legea Mea induntrul
lor si pe inimile lor voi scrie si le voi fi Dumnezeu, iar ei Imi vor fi popor” (Ieremia 31,
31-33).

Scriitorii nou-testamentari si Sfintii Parinti privesc toate vorbele ispirate ale
Scripturii Intr-un sens mistagogic in care toate cuvintele trimit la Cuvantul lui Dumnezeu
Hristos®. In aceastd perspectivd eshatologicd, pentru ci priveste toate evenimentele
istoriei din perspectiva sensului si realizarii lor in Hristos, orice proorocie referitoare la
un loc sau timp limitat trimite alegoric la Taina Intruparii lui Hristos: ,Hristos in noi,
nadejdea slavei” (Coloseni 1, 27).

Viziunea profetica se bazeaza pe mai multe coordonate fundamentale: afirmarea
unei alegeri a poporului lui Israel de catre Dumnezeu prin legdmantul de fidelitate
confirmat prin Noe, Avraam si Moise, constiinta caderii si a alienarii ontice §i morale a
poporului lui Israel, iminenta judecatii lui Dumnezeu prin care El rasplateste sau
pedepseste pe cei alesi ai Lui, venirea lui Mesia care reconfigureaza alegerea lui Israel si
instituie un nou Legdmant intre Dumnezeu si oameni.

43 Sfintii Parinti afirma corespondenta si consanguinitatea Verbului divin cu verbul
uman manifestat ca limbaj cu vocatie doxologica si liturgica: Sf. Atanasie al Alexandriei
("De decret. Nic. syn.", 11, in P. G., XXV, 444); Sf. Vasile cel Mare ("In illud: In principio
erat Verbum", 3, in P. G., XXXI, 476-77); Sf. Grigorie de Nazianz ("Or.", xxx,20, in P.G.,
XXXVI, 128-29) Cyril of Alexandria (" Thes." iv, in P. G., LXXV, 56; cf. 76, 80; xvi, ibid.,
300; xvi, ibid., 313; "De Trinit.", dial. ii, in P. G., LXXV, 768 69), Sf. loan Damaschin
("De Fide Orthod.", I, vi, in P. G., XCIV, 804).
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Raportul dintre viziunile universale si cele locale ale proorocilor este unul de
complementaritate si tipologie, pentru ca puterea Duhului Sfant primea contur omenesc
in mintea proorocului, astfel cd era mesianica, viata si lucrarile lui Mesia, judecata lui
Dumnezeu si Imparatia vesnica sunt realitti mistice adicd comprehensibile si evidente
prin credintd, exprimate prin raportare metaforica si simbolica la evenimete concrete ale
timpului sau prezentate alegoric sau parabolic. In vederea proorocilor, tainele lui
Dumnezeu sunt dezvaluite fard a-si pierde caracterul apofatic, ele se prezintd mistagogic
si sunt intelese pe deplin doar dupa realizarea lui in Hristos ,,Plinirea Legii si a
proorocilor™.

Cultul Bisericii crestine va integra aceasta viziune sintetica i mistagogica, n care
toate stihiile naturii sunt metafore ale unirii omului cu Dumnezeu. Fenomenologia
liturgica a creatiei este interpretata de Biserica in cheie hristologica. Cosmosul intreg este
o Biserica tainica a iubirii si slavei lui Dumnezeu. De aceea, metafora profetica si implicit
liturgica nu este un simplu imaginar poetic, ci poarta in sine corespondenta simbolica si
misticd a naturii cu realititile ceresti. Liturghia crestina celebreazd acestd imbisericire a
lumii, de aceea, toate cuvintele profetice sunt baza creatiei doxologice a cultului.

De asemenea, procedeele stilistice in literatura veterotestamentara (ex: repetitia,
chiasmul, metafora, sinecdoca, metonimia, prolepsis etc.) sunt prezente in Tnsasi inima
cultului, ca expresie poetica a slavei aduse lui Dumnezeu.

Toate alegoriile vesniciei in Vechiul Testament sunt expresii ale vesniciei
Imparatiei lui Dumneezeu: ,,Jar in vremea acestor regi, Dumnezeul cerului va ridica un
regat vesnic care nu va fi nimicit niciodata si care nu va fi trecut la alt popor; El va
sfardma si va nimici toate aceste regate si singur El va rdmane 1n veci” (Daniel 2, 44).

Aceasta Impiritie nemuritoare este numita ,.Ierusalimul cel de Sus” pentru ci in
ea se concentreazd eshatologic prezenta lui Dumnezeu 1n spatiul si timpul creat: ,,Ca a
ales Domnul Sionul si I-a ales ca locuintd Lui. Aceasta este odihna Mea in veacul
veacului. Aici voi locui, ca 1-am ales pe el” (Psalm 131, 13-14).

Una dintre aspectele mistice fundamentale ale proorociei este alegerea unui om de
catre Dumnezeu pentru a vesti voia Domnului. Aceasta chemare la misiune profetica este
o lucrare a Duhului Sfint in interioritatea umand pe care o deschide prezentei lui
Dumnezeu. In inima proorocului intrd vesnicia Logosului pe care Il intrezireste prin
vedenie. Profetii sunt oameni care nu raspund doar de categoriile empirice si rationale ale
creatiei. In ei sildsluieste ceva mai adanc decét toatd creatia: lumina de taind a unui sens
nou si innoitor al istoriei: vesnicia. Din aceastd pricind, viata lor este controversata si
lipsitd de conformism social. Temporalitatea lor este transfigurata: ei trdiesc Intr-o lume
in care Duhul Sfant le deschide perspectivele viitorului absolut al umanitatii. De aceea,
nici o conventie sau aparentd nu-i mai poate separa de iubirea lui Dumnezeu. Viata lor
devine instrumentul poruncilor divine si expresia voii dumnezeiesti.

In acest orizont teologic, putem concede ci Pentateuhul, scris de Moise, conform
traditiei, este o operd in care perspectiva profeticd mozaica se impleteste intregitor cu
descrierea istorica. Simbolul sacru care prezentifica slava lui Dumnezeu este permanent
prezent in toate scrierile Scripturii.

Prezenta lui Dumnezeu in mijlocul poporului Sau in Imparitie este afirmata in
viziunea lui Iezechiel dupa invierea mortilor ca finalitate a cosmosului: ,,Atunci vor sti

44 Dumnezeiasca Liturghie, Liturghier, p. 186.
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popoarele ca Eu sunt Domnul Care sfinteste pe Israel, cand locasul Meu va fi vesnic in
mijlocul lor” (Iezechiel 37, 28).

Intr-o adevarata reevaluare a istoriei ,fiicei Ierusalimului”, Dumnezeu analizeaza
destinul esuat al poporului ales prin perspectiva nuptiald a fidelitatii si fecioriei sale in
credinti. In aceasta schitd a istoriei, sunt rememorate toate caderile si ridicarile lui Israel,
si apoi se arata finalitatea alegerii lui Dumnezeu: mostenirea fagaduintei pentru viata
vesnica in Mesia-Hristos: ,,Dar Eu Imi voi aduce aminte de legdmantul Meu incheiat cu
tine in zilele tineretii tale si voi Tnnoi cu tine un asezamant vesnic” (Iezechiel 16, 60).

Proorocul Isaia, ,,evanghelistul Vechiului Testament” va profeti ,,omorarea mortii
sfaramarea iadului si inceputul unei alte vieti, viata vesnica”: ,,El va inlatura moartea pe
vecie! Si Domnul Dumnezeu va sterge lacrimile de pe toate fetele si rusinea poporului
Sau o va indeparta de pe pamant, caci Domnul a grait!” (Isaia 25, 8).

O altd coordonatd a timpului profetic este orientarea sa spre vesnicie.
Rememorarea stearpd si mecanicd a evenimentelor salvifice din istoria lui Israel, care
insa nu mai schimba viata celor implicati in actul liturgic este semnul valorii provizorii si
tipologice a sarbatorii plenare a prezentei. Memoria lui Israel devine devine prea
retrospectivd si formalistd, iar proorocii vestesc anularea sarbatorilor mimetice si
inlocuirea lor cu vremuri mesianice de prezentd si lucrare a lui Dumnezeu in viata
poporului si a intregii lumi.

Capitolul 43 al Cartii lui Isaia este o dovada a acestei constiinte profetice a plinirii
sarbatorii in prezentd liturgicd. Dupd ce afirma calitatea Sa de Creator si de
Rascumparator din robia Egiptului ,,prin foc si prin apa”, Dumnezeu, prin gura lui Isaia
aratd vocatia Sa iubitoare si proniatoare: ,,S1 acum asa zice Domnul, Ziditorul tau, lacove,
si Creatorul tau, Israele: Nu te teme, caci Eu te-am rascumparat si te-am chemat pe nume,
al Meu esti! Daca tu vei trece prin ape, Eu sunt cu tine si in valuri tu nu vei fi inecat.
Daca vei trece prin foc, nu vei fi ars si flacarile nu te vor mistui” (Isaia 43, 1-2). Referirea
la momentul axial al eliberdrii lui Israel din robia egipteand este expresd: ,,Eu sunt
Domnul Dumnezeul tdu, Sfantul lui Israel, Mantuitorul. Eu dau Egiptul pret de
rascumparare pentru tine” (Isaia 43, 3), Dumnezeu ardtdnd si vocatia poporului
credincios: ,,Pe toti acei care poartd numele Meu si pentru slava Mea i-am creat, i-am
zidit i i-am pregatit!” (Isaia 43, 7). Vesnicia lui lahve este temeiul vesniciei Cuvantului
Lui de mantuire a lumii: ,,Eu sunt Dumnezeu din vesnicie si de aici incolo Eu sunt!
Nimeni nu poate s iasa de sub puterea Mea si ceea ce fac Eu, cine poate strica?” (Isaia
43, 13). Dupa aceasta afirmare a temeiului vesnic de mantuire a omului, proorocia lui
Isaia vorbeste despre o noud ordine (ta/cij) a timpului liturgic in care comemorarea
formalista va lasa loc unei comuniuni de viatd a lui Dumnezeu cu poporul sdu, asa cum
apa naste viatd in desertul Intins si gol: ,,Asa zice Domnul, Cel ce croieste drum pe mare
si carare pe intinsele ape; Cel care scoate carele de razboi si caii, ostirea si capeteniile, ca
sd se culce la pamant si sa nu se mai scoale si sa se stingd ca o festila de opait. Nu va mai
amintiti de intamplarile trecute si nu mai luati in seama lucrurile de altadata. Iata ca Eu
fac un lucru nou, el dd muguri; nu-1 vedeti voi oare? Croi-voi in desert o cale, in loc uscat
izvoare de apa” (Isaia 43, 16-19). Aceste cuvinte inspirate aratd vremelnicia ritualului
iudaic de celebrare a Pastilor iudaice si valoarea lui de icoana a trecerii umanitatii de la
moarte la viatd prin Invierea lui Hristos. ,,Lucrul nou” care inmugureste este izvorator de
viata.
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Chronos si kairos — doud temporalitati complementare

Sfanta Scriptura insista asupra realitatii cd timpul are un inceput, ca este creat din
nimic §i o datd cu creafia si cd va avea un sfarsit. ,,Cerul si pamantul vor trece, dar
cuvintele Mele nu vor trece” (Matei 24, 35). Aceste cuvinte aratd natura cereasca a
cuvintelor Evangheliei si faptul ca Hristos Care rosteste aceste cuvinte este Dumnezeul
Cel vesnic. Hristos este Noul Adam pentru ca in El se plineste vocatia de iubire a omului
in unire cu Dumnezeu: "Facutu-s-a omul cel dintai, Adam, cu suflet viu; iar Adam cel de
pe urma cu duh datator de viatd" (I Corinteni 15, 45). Hristos este insd si prototipul
vechiului Adam, modelul dumnezeiesc al creatiei omului din pamant si din suflarea lui
Dumnezeu.

Timpul isi are inceputul si sfarsitul in Hristos, iar ratiunile istoriei se grabesc spre
implinirea eshatologicd a lumii: ,,Ca vremea s-a scurtat de acum - o( kairo\j
sunestalme/noj e)stig)n45 , asa incat si cei ce au femei sa fie ca si cum n-ar avea si cei ce
plang sa fie ca si cum n-ar plange; si cei ce se bucurd, ca §i cum nu s-ar bucura si cei ce
cumpara, ca §i cum n-ar stapani si cei ce se folosesc de lumea aceasta, ca si cum nu s-ar
folosi deplin de ea. Caci chipul acestei lumi trece - para/gei ga\r to\ sxh=ma*® tou=
ko/smou tou/tou” (I Corinteni 7, 31). Lumea este tranzitorie adica trece prin timp, creste,
se maturizeaza $i moare.

Corespondenta dintre trupul uman si lume este des folosita de Sfintii Parinti care
considera omul microcosmos (si chiar macrocosmos), iar lumea ca pe un om global, din
pricina consanguiniafii lor si a vocatie lumii de a fi asumatd si umanizatd in om.
Solidaritatea ontologicd a omului cu lumea, in cadere si ridicare, este evidenta in cursul
vietii umane care asuma varstele istoriei. Alegoria om-lume percepe antropologic treptele
temporale ale cosmosului si ale istoriei: copildria lumii (ca nevinovétie si ingenuitate),
maturitatea lumii, asociati cu ,,starea barbatului desavarsit” - ei'j aAndra te/leion (Efeseni
4, 13), in care Hristos a propovaduit, “a murit si a inviat” (I Tesalonoceni 4, 16). Cartea
Apocalipsei expune mistic viziunea sfarsitului lumii si instaurarea Ierusalimului vesnic.
In acestd expunere timpul este privit ca o realitate finita: ,,Si s-a jurat pe Cel ce este viu in
vecii vecilor, Care a facut cerul si cele ce sunt in cer si pamantul si cele ce sunt pe pamant
si marea si cele ce sunt in mare, cd timp nu va mai fi” (10, 6), direct proportional
ontologic cu materia (cerul, pAmantul si marea).

Limba elind biblicd foloseste o multitudine de termeni pentru a exprima
temporalitatea creatiei si in special a umanitatii. Astfel xro/noj este timpul masurabil din
punct de vedere fizic, este cronologia personald a fiecarui om. Clipa, ora, ziua, anul
apartin de aceasta ordine empiricd a temporalitifii. Heinrich Kemner caracterizeaza
timpul ,,chronos” astfel: ,,Chronos descrie timpul ca suma momentelor unei miscari
liniare in spatiu si timp™*’. Timpul cronologic nu poate fi separat de spatiu si de materie.
Coexistenta timpului cu materia este o evidentd a creatiei. Asa cum materia este creata

45 sustellw (aor. sunesteila; pf. pasiv sunestalmai) a se implini, a se desfasura ,
pasiv. a se scurta. Acest cuvant sugereaza conceptia Apostolului despre timp ca un
pergament al creatiei care se desfasoara progresiv pana ajunge la capat. Miscarea de
desfasurare a pergamentului este deopotriva circulara si liniara (ca o rola de film — rola
vine de la lat. Rotula — diminutiv de la rota-roata.

46 to sxhma - chip, forma, asemanare (gr.).

47 Kemner, H., Jesus trifft dich tiberall, Brunnenverlag, GiefRen, Basel, 1971, p. 29.
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din nimic — ex nihilo (Evrei 11, 3) tot astfel si timpul este creat din nimic. Axa timpului
are un inceput absolut definit (momentul zero), este liniara (cu masuri echidistante) si
mono-dimensionald (timpul este progresiv si constant si merge intr-o singurd directie).
Este imposibil pentru creaturi sa intoarca timpul sau sa repete succresiunea clipelor unice.
Timpul este asadar ca un fluviu al fiintei care curge neincetat.

Cei dei termeni denotativi ai temporalitatii: kairo/j si Xxro/noj sunt complementari
in gandirea biblicd. Neputinta gandirii biblice de a abstractiza a fost fermentul pentru o
teologie vie si personala a prezentei lui Dumnezeu in lume. Providenta nu a fost pentru
iudeu niciodata un concept, ci o fortd efectiva si ordonatoare care izvora din prezenta lui
Dumnezeu in mijlocul poporului Sau.

Unitatea gandirii iudaice despre timp nu poate fi aprofundata coerent decant intr-o
hermeneutica a textelor biblice tinand seama de complementaritatea celor doi termeni in
istoria gandirii iudaice.

Chronos este timpul uman, plin de caderi si ridicari, marcat de neputinta si
moarte, in care omul se simte singur si indurerat de prezenta progresiva a nefiintei. De
aceea, chronos este timpul masurabil, accesibil cantitatii. El poate deveni retroactiv
cronologie a vietii umane si legaturd a omului cu sfarsitul lui iminent. Pentru ca de buna
seamd, cronologia oricarui om sau lucru omenesc sfarseste in moarte. Chronos este
preludiu al mortii, oricatd diversitate si valoare ar raspandi in jur. Pentru om, clipa, luna,
anul sunt masura mortii progresive. Am vazut ca timpul este legat de materie, prin faptul
ca masoara avatarul materiei ritmat de nastere si de moarte. Sufletul insd scapa acestei
masuratori empirice. El poate exprima tinereatea vesnica a lui Dumnezeu, sau poate purta
urmele batranetii axiologice. Timpul cronologic nu poate fi repetat. De aici, metafora
ubicua de ,,fluviu al timpului”. Prezentul nostru ca fiinte umane poate fi conceput undeva
in aceastd linie dreapta irepetabild. Prezentul nu are duratd, pentru cd ,,acum” nu poate fi
cuantificat si tot ceea ce este inainte de aceasta limita pura este trecut, iar tot ce este dupa
ea putem numi viitor. Biblia afirma fard echivoc existenfa iminentd a unui sfarsit al
acestei linii cronologice universale: ,,Cerul si pamantul cor trece, dar cuvintele Mele nu
vor trece” (Matei 24, 35). Timpul este pus asadar de catre Hristos in contrast cu cuvintele
rostite de El, Cuvantul, Verbul divin Care este si exprima Adevarul etern al lui
Dumnezeu.

Noul Testament depaseste fatalismul constiintei de iminentd a mortii din gandirea
iudaicd si afirma pe de o parte perisabilitatea §i vremelnicia acestei lumi prin moarte:
,,Chipul acestei lumi trece” (I Corinteni 7, 31), si pe de altd parte prezenta lui Hristos Cel
inviat in inima istoriei prin Bisericd, iar Hristos este Cel Care invesniceste in Sine
persoanele umane ,,Jatd Eu sunt cu voi in toate zilele pana sa sfarsitul veacului” (Matei
28, 20).

Aceasta iminenta a sfarsitului istoriei a fost simtitd si exprimatd diferit de
Apostoli si Parinti, fiecare cu perceptibilitatea sa misticd, prin care vedeau sfarsitul
istoriei aflat deja prezent in Hristos Cel care a plinit vremea prin Intruparea Sa*. Astfel,
Sf. Apostol Petru afirma capatul lumii si necesiatea pregétirii pentru sfarsitul personal al

48 Jacques Schlosser vorbeste despre o articulatie bipolara a tensiunii eshatologice a
Bisericii, intre ,deja” si ,nu incad”, articulatie care defineste timpul biblic si eclesial, in
jacques Schlosser, Le Regne de Dieu et le temps, in volumul Temps et eschatologie..., pp.
62-63.
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omului: ,lar sfarsitul tuturor s-a apropiat; fiti dar cu mintea intreagd si privegheati in
rugdciuni” (I Petru 4, 7).

Sfarsitul lumii este agadar in firea lucrurilor, iar menirea lumii este ca ea sa piara
pentru a lasa loc veacului viitor. Corespondenta intima dintre spatiu si timp si identitatea
lor ontologica defineste viitorul acestei lumi. Sf. Ioan Teologul spune in Apocalipsa sa ca
,»1 s-a jurat pe Cel ce este viu in vecii vecilor, Care a facut cerul si cele ce sunt 1n cer si
pamantul si cele ce sunt pe pamant si marea si cele ce sunt in mare, ca timp nu va mai fi -
oAti xro/noj ou)ke/ti eAstai” (10, 6). Sfarsitul lumii inseamna desigur si sfarsitul
timpului. Sfanta Scripturd este singura carte scrisd cu constiinta eternittii, pentru ca ea
cuprinde in viziune profetica inceputul si sfarsitul lumii si al istoriei prin descoperire
dumnezeiascd. Dacd nici un om nu a asistat la crearea lumii (cdci nu era adus omul din
nefiinta la fiintd), tot astfel, nici un om nu a participat la sfarsitul viitor al lumii. Biblia
este nsd viziunea misticd si profeticd a lumii care covarsesete si transcende timpul si
spatiul vederii personale si accede la vederea eternd a lui Dumnezeu. In aceasti viziune,
omului credincios 1i este dat prin credintd sd descopere trecutul si viitorul universului,
izvorul, providenta si tinta umanitatii n istorie. Biblia incepe si se sfarseste cu doua
realitati Facerea si Parousia pe care nu le-a vazut decat Dumnezeu, Care daruieste
vederea Sa in taina prin credinta celor care voiesc sd vada prin ochii Lui, Tn Hristos,
Dumnezeul Om.

Viata umand marcatd continuu de chronos este o desfasurare de timp care
integreaza in sine intrega istorie. Cu fiecare om care moare, moare Intregul univers unic
al gandirii si simtirii lui. Viata umana repeta si transpune personal viata universului, care
aleargi spre sfarsitul lui iminent: ,,Fugit irreparabile tempus™®. Diferenta dintre perceptia
timpului si cea a spatiului este aceea ca putem intra de nenumarate ori intr-un spatiu, dar
numai o data Intr-un timp dat. Orice recurs la acel eveniment nu mai este accesibil decat
prin memorie. Orice eveniment din viata noastrd temporald este unic §i irepetabil, chiar
dacd o neputintd cronicd ne marcheaza viata. Putem vizita fizic locul copildriei noastre,
dar numai mental timpurile ei.

Kairos este timpul raportat la vesnice, timpul deschis experientei atemporale si
supratemporale, timpul extins si umanizat prin iubire, timpul calitativ al comuniunii
interpersoanale imposibil de cuantificat prin mijloace rationale. Biblia foloseste acest
lexem pentru a denota interferenta dintre creat si necreat, timpul liturgic, afierosit profetic
vesniciei, timpul favorabil al prezentei si al dialogului cu Dumnezeu. Prin kairos viata
umand accede la viitor si la trecut, patrunde prin iubire in toatd creatia, uneste in
rugdciune viii $i mortii si lumineaza istoria trecutd si prezentd si viitoare. Teologul
Hermann Bezzel (1861-1917) afirmd reductivitatea spatio-temporalitatii ,,Spatiul si
timpul au induntrul lor un efect nrobitor si restrictiv’”" si independenta kairos-ului de
aceasta.

Toate limitdrile spatiale si temporale sunt depdsite in viziunea kairos-ului
teologic. El a fost numit — dupa cum vom vedea — ,,ceasul lui Dumnezeu” pentru ca
reprezintd insertia necreatului in istoriei, prezenta in har a descoperirilor dumnezeiesti si
raspunsul omului la chemarea vesniciei. El nu se poate masura in ore, zile sau ani pentru
ca este timp unit cu vesnicia simultand a lui Dumnezeu. Kairos este ritmul interior al

49 ,Sed fugit interea, fugit irreparabile tempus”, Publius Vergilius Maro: Georgicas, 3,
248.
50 Werner Gitt, op. cit., p. 46.
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unirii cu Dumnezeu Cel vesnic. El nu este masurat de ceasurile conventionale facute de
mana, ci de bataile inimii lui Hristos Cel inviat: ,,Zilele Tale sunt oare ca zilele omului si
anii Tai ca anii omenesti?” (Iov 10, 5). ,,Duh este Dumnezeu” (Ioan 4, 24) si clipa lui e
vesnicia intreagd: ,,O mie de ani inaintea Ta este ca o zi care a trecut si ca staja noptii”
(Psalmul 90, 4).

Timpul poate fi asadar comprimat sau dilatat, incat el sa exprime intreaga istorie
sau o singurd clipd unicd de existentd umand. Teologiile neo-protestante au interpretat
literal aceasta sentinta davidica in genul alegatiei: ,,Dupa trei mii de ani voi invia” (Matei
27, 63). Vesnicia nu este doar o extensie a timpului, ci o realitate diferitd total, un alt
tropos de existentd in care realitatea este perceputd integral, in toatd complexitatea si
integritatea ei. Referatul biblic al creatiei cuprinde in sine prin expresie misticd aceasta
diversitate: Cuvantul vesnic si instantaneu al lui Dumnezeu aduce din nefiinta lumea si o
pastreaza in Sine ca pe o permanentd a iubirii, dar lumea incepe sd functioneze succesiv
si temporal, neantrenandu-L pe Dumnezeu in timp, desi Acesta este prezent in fiecare
clipd a timpului prin iubire: ,,$1 a fost seard si a fost dimineata, ziua intai” (Facere 1, 5).
Absenta noptii din referatul creatiei arata lipsa intunericului in descoperirea apofatic-
revelati a lui Dumnezeu. In El nu existd noapte si umbri, ci toate sunt luminate de harul
Sai atotprezent, iar lumina Lui cea vesnicd nu produce umbra, caci nimic nu ii poate
rezista, ci patrunde prin toate ungherele creatiei si se intdlneste cu sine in vesnicie. De
aceea, timpul liturgic nu raspunde de succesiuni logice sau de limitari rationale. El este
timpul indumnezeit care devine ritm de viata si bataie a inimii omului n Biserica. Timpul
euharistic este respiratie a Duhului Sfant In om si prezenta a lui Hristos Cel vesnic 1n
viata lui. Kairos este momentul prielnic al dialogului si unirii creaturii cu necreatul,
expresia luminii create in prima zi ca substrat luminos al diversitatii creatiei si finalitate a
acestei diversitati. Timpul cosmic urmeaza de abia dupa Facere 1, 14, cand Dumnezeu
porunceste: ,,Sa fie luminatori pe taria cerului, ca sa lumineze pe pamant, sa desparta ziua
de noapte si sa fie semne ca sd deosebeasca anotimpurile, zilele si anii”. Aceasta este cea
mai timpurie remarca biblica despre ordinea cosmica care e facuta ca icoana a kairos-ului
lui Dumnezeu.

Diferenta dintre chronos si kairos este una calitativa si insurmontabila, fiind doua
realitati diferite 1n care creatia poate accede in mod comlementar.

Kairos este mentionat in Sfanta Scripturd ca timp unit cu intentionalitatea
personald. Astfel, strigarea celor doi demonizati din Gadara aratd functia timpului
afierosit de Dumnezeu. Duhurile necurate afirma necesitatea restaurarii lumii prin venirea
lui Hristos la sfarsitul veacului pentru a pedepsi rautatea si pe facatorii de rau: ,,Ce ai cu
noi lisuse, Fiul lui Dumnezeu? Ai venit mai inainte de vreme — pro kairou™ ca si ne
chinuiesti?” (Matei 8, 29).

Kairos marcheaza uneori si sentinte rostite ex ore Christi care definesc o realitate
universal umani: ,,in vremea aceea — en ekei/nw twa kairwg, raspunzand lisus a zis: Te
slavesc pe Tine, Parinte, Doamne al cerului si al pamantului, caci ai ascuns acestea de cei
intelepti si le-ai descoperit pruncilor. Da, Parinte, caci asa a fost bundvoirea Ta Tnaintea
Ta” (Matei 11, 25-26, cf. Matei 12, 1; Mat. 14, 1 etc.).

Acest procedeu stilistic de definire a unei realitdti In kairos-ul lui Dumnezeu — in
illo tempore a fost trasferata in ritualul citirii Evangheliei la slujbele Bisericii Ortodoxe.
Astfel, pericopele evanghelice incep cu cuvintele: ,,in vremea aceea” care marcheazi
intrarea in timpul invesnicit al lucrarilor lui Dumnezeu. Acestea desi apartin
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temporalitatii istorice trecute de aproape doud mii de ani, sunt accesibile prin credinta si
rostire prezentului istoric si devin o permanenta a Vesniciei-Hristos in viata Bisericii.

De asemenea, Mantuitorul vorbeste despre vremelnicia sau lipsa de vreme si de
durata a unor realitati ale credinfei care nu pot rezista probei timpului si a rabdarii. Astfel,
sdmanta semdnatd 1n loc pietros ,,nu are rddicind in sine, ci tine pana la o vreme —
prokairo/j esti/n” (Matei 13, 21) adicd umanitatea prematura si nestatornica, schimbatoare
si fard de temelie sigura.

Lipsa de vreme din judecata omeneascd inseamna fragilitate si neputinta, abuz
(u(/brij) si nerabdare superficiald care poate da nastere la dezbinari in Biserica: ,,.De
aceea, nu judecati ceva inainte de vreme pro\ kairou?, pana ce nu va veni Domnul, Care
va lumina cele ascunse ale intunericului si va vadi sfaturile inimilor” (I Corinteni 4, 5).

O altd dimensiune a temporalitatii kairotice este aceea ca timpul cosmic este
icoand a acestor vremi mesianice si revelate. La cererea fariseilor si saducheilor de a le
arata ,,semn din cer”, Hristos afirma adecvarea logica a cosmosului la planul mesianic al
lui Dumnezeu: ,,Cand se face seard, ziceti: Maine va fi timp frumos, pentru cd e cerul
rosu. lar dimineata ziceti: Astdzi va fi furtuna, pentru ca cerul este rosu posomorat.
Fatarnicilor, fata cerului stiti s-o judecati, dar semnele vremurilor — ta de shmeica twcn
kairwtn nu puteti!” (Matei 16, 2-3). Si apoi le marturiseste semnul profetic al lui Tona
care anunta Invierea Sa din morti.

Mai mult, Sfantul Apostol Pavel afirma dimensiunea providentiala a timpului ca
plinire a planului divin vesnic in istorie pentru invesnicirea creaturii: ,,Caci Hristos, Inca
fiind noi neputinciosi, la timpul hotdrat a murit pentru cei necredinciosi - eAti ga\r
Xristo\j oAntwn h(mw'sn a)sqgenw'sn eAti kata\ kairo\n u(pe\r a)sebw'sn a)pe/qanen”
(Romani 5, 6).

Kairos este asadar timpul nemasurabil, umanizat si spiritual In care Dumnezeu
lucreaza in sfintii Lui ,,Minunat este Dumnezeu intru sfintii Lui” (Psalm 67, 36) si
realizeaza in oameni zidirea Trupului Fiului Sau.

,Ceasul (ora) lui Hristos ”

Evangheliile vorbesc frecvent ex ore Christi despre ,,ceasul” Domnului. In aceasta
expresie sunt cuprinse mai multe sensuri revelatoare pentru conturarea unei teologii
noutestamentare a timpului. Constiinta providentei divine care tine lumea se manifesta
pregnant in cuvintele lui Hristos, Cel care face voia Tatdlui ceresc. Iconomia lui
Dumnezeu are un sens vesnhic, iar succesiunea momentelor mantuirii raspunde unei
inteligibilitati creatoare, a care confirmd viziunile profetilor ,,ca sa se implineasca
cuvantul care zice” (Matei 1, 22; 2, 15; 2, 23; 4, 14; 8, 17 etc.) si creeaza un fundament
viitorului lumii. Evenimentele mantuitoare sunt realizarea planului etern de unire a
omului cu Dumnezeu, ele nefiind simple ocurente temporale, ci fiind unite cu vesnicia
Fiului lui Dumnezeu care le sivarseste. In viata istoriei, de fapt, evenimentele cu adevarat
esentiale sunt aratarile lui Dumnezeu, teofaniile. De aceea, Biserica acceseaza realitatea
acestor evenimente mantuitoare mereu, ele devin permanenta harica a iubirii rastignite si
inviate a lui Hristos. De aceea, teologia patristica va elabora o intreagd hermeneutica
tipologica, in care istoria are sens vesnic, iar ,ratiunile timpului sunt in Dumnezeu”.
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Ceasul (ora), ziua si clipa sunt asadar resorturi ale realizarii, desfasurarii in timp a iubirii
lui Dumnezeu pentru creatie. De asemenea, ceasul lui Hristos are valoare eshatologica
pentru cd evenimentele vietii pe pamant a Domnului sunt criteriile de valorizare si de
judecata a umanitatii. Botezul, Transfigurarea, Rastignirea, Moartea, Invierea, Iniltarea
lui Hristos sunt permanente ale prezentei Sale sacramentale 1n noi si paradigme ale vietii
personale a omului in Biserica.

Ceasul lui Hristos (adica timpul jertfei Sale) devine astfel poarta spre vesnicie
deschisa tuturor oamenilor. Invierea lui Hristos este nu numai premisa, ci si poarta
invierii tuturor oamenilor din robia pacatului si a invierii lor cu trupul la sfargirea lumii.
Dumnezeu Cuvéntul nu este numai ,,incepatorul (Nascatorul) frumusetii” — tou= ka/llouj
genesia/rxhj (Intelepciunea lui Solomon 13, 3), ci si ,,Incepator al vietii” - a)rxhgo\n th=j
zwhyyj, asa cum Il numeste inspirat de Duhul Sfant, Sf. Apostol Petru (Fapte 3, 15). Prin
moartea si Invierea Sa, Hristos este ,,incepétorul mantuirii” oamenilor, pentru ca in El se
realizeaza deschiderea oamenilor catre Dumnezeu: ,,Caci ducand pe multi fii la marire, I
se cadea Aceluia, pentru Care sunt toate si prin Care sunt toate, ca sd desavarseasca prin
pitimire pe Incepatorul mantuirii lor - to\n a)rxhgo\n th=j swthrizaj” (Evrei 2, 10).
Aceasta realitatea hristologica dinamica a fost exprimata de Hristos atunci cand a zis: ,,Eu
sunt usa: de va intra cineva prin Mine, se va mantui; si va intra $i va iesi $i pasune va
afla” (Ioan 10, 9). Hristos este deci si usa timpului spre vesnicie. In El, timpul se
impregneaza de vesnicie, adicd poarti in pantece semintele Invierii. Fiecare clipd devine
in Hristos poartd spre iubirea treimica, resort de indltare spirituald spre pasunile vietii.
Istoria devine hristologica pentru ca urmeaza acum destinul sfant al Fiului lui Dumnezeu,
asumand Crucea durerilor pentru a astepta Invierea. Istoria este cruciforma din momentul
in care Dumnezeu a luat Crucea lumii pe umerii Sai. Lumea devine astfel rascruce dintre
moarte si viatd, spatiu al libertatii absolute in care durerea si moartea sunt umplute de
lumina si de credinta in Hristos Cel inviat: ,,Cu ochii atintiti asupra lui Iisus, [ncepdtorul
si Plinitorul credintei - ei'j to\n th=j pi;stewj a)rxhgo\n kaiii teleiwth\n, Care, pentru
bucuria pusa inainte-I, a suferit crucea, n-a tinut seama de ocara ei si a sezut de-a dreapta
tronului lui Dumnezeu” (Evrei 12, 2). Slava cereascd este asadar rodirea Crucii in
vesnicie, iar Crucea este simanta Invierii. Din aceastd perspectiva timpul durerii umane
este o Cruce a umanitatii, iar Hristos Cel rastignit este structura de rezistentd (vesnicd) a
universului, punctul de sprijin al cosmosului in Care 1si gaseste odihna si vocatia toata
migcarea celor create. Hristos este Crucea universului si Crucea timpului pentru ca in El,
ratiunile timpului aratd vocatia de vesnicie a fapturii create din nimic, sfarsitul fara de
sfarsit ale celor care au iesit din nefiintd. De altfel, Crucea asuma in sine vocatia de
unificare a elementelor creatiei, ea fiind ,,arbore al vietii, creatie si generare, uniune a
contrariilor, intalnire a timpului cu spatiul, a cerului cu pimantul”’

Lexemul ,,ceas” poate spune multe despre valoarea restauratoare a timpului
hristologic. Ora este masura vindecarii umanitatii. Dupa ce Hristos rosteste cuvintele
vietii asupra celor bolnavi, Evanghelia adauga: ,,si s-a timaduit in ceasul acela” (Matei 8§,
13;9,22; 15, 28; 17, 18 etc.). Ceasul sugereaza simultaneitatea lucrarii harului vindecator
cu porunca vindecarii. Minunile lui Hristos vindecad si restaureaza umanitatea (trup si
suflet) si cosmosul intreg, iar temporalitatea hristologicd devine o temporalitate a
vindecarii, a urcusului spiritual.

! Nadia Julien, Dictionnaire des Symboles, Marabout, Alleur, 1989, p. 95.
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A doua semnificatie a ,,ceasului” este momentul Jertfei lui Hristos pentru pacatele
lumii. Intreaga istorie graviteaza ontologic in jurul acestui moment, pentru ci el este
izvorul de sens al tuturor vietilor umane si al intregului univers. De aceea Evanghelistii
descriu cu realism duhovnicesc succesiunea momentelor mantuitoare, primind prin Duhul
moartea si Invierea lui Hristos deschid istoriei si cosmosului o perspectiva vesnica, iar ele
sunt temeiul celebrarii liturgice a Ecclesiei: ,,lata s-a apropiat ceasul si Fiul Omului va fi
dat in mainile pacatosilor” (Matei 26, 45), ,,Si cand a fost ceasul, S-a asezat la masa, si
apostolii impreund cu EI” (Luca 22, 14), ,,.Deci cautau sa-L prinda, dar nimeni n-a pus
mana pe El, pentru c¢d nu venise inca ceasul Lui” (Luca 7, 30), ,,Si mergand putin mai
inainte, a cdzut cu fata la pdmant si Se ruga, ca, de este cu putinta, sa treaca de la El
ceasul (acesta)” (Marcu 14, 35). Ceasul mortii din iubire pentru oameni este ceasul
suferintei extreme, a durerii fard de hotar pe care o simte omul care-1 pardseste pe
Dumnezeu — Viata tuturor. Hristos spune ,,Intristat este sufletul Meu pani la moarte.
Réamaneti aici si privegheati Impreuna cu Mine” (Matei 26, 38) — aratand deopotriva
extensia temporald a durerii jertfelnice, dar si intensitatea acestei dureri ca premisa
perpetud a privegherii Bisericii: ,,Acum sufletul Meu e tulburat, si ce voi zice? Parinte,
izbaveste-Ma, de ceasul acesta. Dar pentru aceasta am venit in ceasul acesta” (Ioan 12,
27). ,,Viata lui Hristos isi atinge punctul culminant in moarte” afirmd teologul G.
Mantzaridis>*, tocmai pentru ¢ prin moarte Hristos umple tot universul cu iubirea Sa
vesnicd. Nimic si nimeni nu mai poate invoca Intunericul, neputinta sau nestiinta: ,,De nu
as fi facut intre ei lucruri pe care nimeni altul nu le-a facut, pacat nu ar avea” (Ioan 15,
24). Ascultarea fatd de Tatal si iubirea infinitd fatd de creaturile finite l-au facut pe
Hristos sa treaca prin moarte ca prin supremul test al iubirii fata de Tatal si fata de lume.
Acesta este sensul expresiei ,,Savarsitu-s-a — Tete/lestai”, pe care Hristos muribund o
sopteste Tatalui Tnainte de-a-Si incredinta duhul in mainile Lui (cf. Ioan 19, 30), adica
acela de implinire a istoriei in Sine si a misiunii Sale in istorie.

Aceste extrase din Evanghelii contureaza viziunea providentiald a Evangheliei
pentru care creatia are un ritm §i o ordine care aduc marturie de Creatorul ei. Ceasul
prinderii lui lisus este ingdduit de Dumnezeu ca o masura a nemasuratei Sale smerenii,
clipa in care timpul caderii omului se uneste cu eternitatea iubirii jertfelnice a Fiului: ,,In
toate zilele fiind cu voi in templu, n-ati intins mainile asupra Mea. Dar acesta este ceasul
vostru si stdpanirea intunericului” (Luca 22, 53).

Iar ceasul mortii Sale este insotit de o adevaratd razvratire a naturii Tmpotriva
umanitatii omoratoare de Dumnezeu si de o evidentd a compatimirii intregului univers
(,,soarele s-a intunecat” Luca 23, 45 si ,pamantul s-a clatinat”) cu Logosul intrupat.
Aceste semne vazute ale durerii nevazute a materiei pentru robia omului sunt un adevérat
cutremur al fiintei In fata mortii lui Dumnezeu. Smerenia lui Dumnezeu este infinita
pentru cd El umple de iubirea Sa tot universul, chiar si iadul lipsei de El. Dumnezeu
iubeste infinit i pe cei ce-1 refuza, fara a forta in vreun fel libertatea lor.

Un pasaj scripturistic revelator pentru o teologie a timpului hristologic este cel din
Evanghelia lui Matei, privitor la moartea Domnului: ,,Iar lisus, strigand iarasi cu glas
mare, Si-a dat duhul. Si iata, catapeteasma templului s-a sfasiat in doud de sus pana jos, si
pamantul s-a cutremurat si pietrele s-au despicat, mormintele s-au deschis si multe trupuri
ale sfintilor adormiti s-au sculat. Si iesind din morminte, dupd invierea Lui, au intrat in

52 G. Mantzaridis, op. cit., p. 91.
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cetatea sfantd si s-au aratat multora” (Matei 27, 50-53). Cuvintele Evangheliei arata ca
prin moartea si Invierea lui Hristos o falie ontologici s-a cdscat intre blestemul pacatului
originar $i vocatia de nemurire a omului. Prin aceasta falie, deschisa de moartea cu trupul
a Fiului lui Dumnezeu au inviat si sfintii ,,care din veac au bineplécut”53 Domnului.
Hristos se pogoara la iad si sfardma portile mortii vesnice, iar o data cu ridicarea Sa din
iad, 1i trage afara pe toti ,,sfintii adormiti” (Matei 27, 52), care fard voia lor au fost
osanditi. Acestia — dupa marturia lui Matei — intrd 1n sfinta cetate si se aratd multora.
Teologia patristica interpreteaza alegoric si duhovniceste intrarea lor in sfanta cetate,
adica in lerusalimul cel spiritual al iubirii lui Dumnezeu. Ceea ce este esential pentru
scopul studiului de fata este faptul ca vocatia de nemurire a umanitatii s-a realizat deja in
Hristos Cel inviat din morti. Cu El incepe eonul invierii mortilor si Imparatia lui
Dumnezeu, inaugurata de Hristos. Timpul creaturii este doar calea finitd spre Dumnezeu,
este spatiul libertatii noastre umplute firesc de harul cel necreat si vesnic al lui
Dumnezeu.

Timpul Bisericii asimileaza fiecare clipd si fiecare ceas ca fiind o inviere din
moartea pacatului prin Evanghelie. Orice cuvant al lui Dumnezeu este invietor, pentru ca
inviaza toata creatia, ca Logos: ,,Adevarat, adevarat zic voua, ca vine ceasul si acum este,
cand mortii vor auzi glasul Fiului lui Dumnezeu si cei ce vor auzi vor invia” (Ioan 5, 25).
Aceastd inviere permanenta 1n spatiul eclesial este pusd in corespondentd ontologica de
Hristos cu invierea finala: ,,Nu va mirati de aceasta; caci vine ceasul cand toti cei din
morminte vor auzi glasul Lui, si vor iesi, cei ce au facut cele bune spre Invierea vietii si
cei ce au facut cele rele spre invierea osandirii” (Ioan 5, 28-29). Timpul este asadar
icoana partiala si secventiald a eternitdtii, iar invierea fiecdrei clipe ca timp transfigurat
este asteptarea si proorocia invierii tuturor ca eternitate in har.

Prin Invierea Mantuitorului se deschide era intririi oamenilor in Dumnezeu (cici
invierea este intrarea omului integral in lumina eterna a Creatorului). Timpul nu mai este
intervalul dintre noi si moarte, ci intervalul dintre noi si Viata-Hristos, Cel ce ne asteapta
dincolo de portile mortii trupesti. Durerea continua si progresiva a pierderii de sine a
omului a fost inlocuitd cu bucuria negrditd a restaurdrii si invesnicirii lui. Timpul isi
urmeaza cursul sdu, iar slabiciunea s§i durerea pacatului sunt manifeste in lume. Dar
neantul lipsei de sens si de Dumnezeu deja a fost biruit. Prin Tainele sale, Biserica
stramtoreaza portile iadului, prin iertarea pacatelor oferita de Hristos membrilor Trupului
Sau sunt smulsi tot mai multi oameni din ghearele mortii. Prin Liturghia sa care trece
peste hotarele vietii si ale mortii, Biserica recupereaza sufletele celor pentru care se
roagd. ,,Lumina lui Hristos lumineaza tuturor™*. Materia intreagd este sfintitd si integrata
euharistic Tn umanitatea unitd cu Dumnezeu.

Semnele cosmice ale com-patimirii cu Hristos sunt §i proorocii ale sfarsitului
lumii si ale venirii Sale Intru slava. Timpul creat ascultd de Ziditorul lui: ,,Soarele se va
schimba in Intuneric i luna in sange, Tnainte de a veni ziua Domnului, cea mare si
stralucitd” (Fapte 2, 20), ,,Jlar de ziua si de ceasul acela nimeni nu stie, nici ingerii din
ceruri, nici Fiul, ci numai Tatal” (Matei 24, 36), ,,De aceea si voi fiti gata, cd in ceasul in
care nu ganditi Fiul Omului va veni”. (Matei 24, 44). Aceastd durere si intunecare a
creatiei In momentul mortii Domnului este semnul finitudinii ordinii create. Lumea se

53 Rugaciunea de dezlegare, Randuiala Inmormantarii, Molitfelnic, E.I.LB.M.B.O.R.,
Bucuresti, 1998, p. 196.
54 Liturghia Darurilor celor mai inainte sfintite, Liturghier, p. 274.
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sfargeste proleptic Inca din clipa mortii lui Hristos pe Cruce. Valorile ei 1i gdsesc odihna
in Dumnezeu. In ziua a opta, timpul va fi asumat valoric in memoria lui Dumnezeu si a
oamenilor uniti cu El, iar slujitorii timpului si spatiului vor 1asa locul lor Iui Hristos care
va fi ,totul Intru toate”’: soarele se va stinge, iar lumina cea necreatd a lui Hristos —
»Soarele dreptatii, cu tdimaduire venind in razele lui” (Maleahi 3, 20), ,,Rasaritul Cel de
sus” (Luca 1, 78), va straluci fara de umbra (neavand extensie spatiald, ci imbratisand
toate), fard de apus (caci lumineaza plenar si vesnic), fard de umbra (caci nimic nu mai
poate fi opac luminii Sale) si fara de hotar in toatele ungherele creatiei. Templul ca spatiu
de Tmbisericire a lumii va lasa locul lui Hristos — Templul vesnic al iubirii lui Dumnezeu:
»o1 templu n-am vazut in ea (cetatea lerusalimului ceresc n.n.), pentru cd Domnul
Dumnezeu, Atottiitorul, si Mielul este templul ei. Si cetatea nu are trebuintad de soare, nici
de luna, ca sa o lumineze, caci slava lui Dumnezeu a luminat-o si faclia ei este Mielul. Si
neamurile vor umbla in lumina ei, iar Imparatii pamantului vor aduce la ea slava (do/ca)
lor” (Apocalipsa 21, 22-24).

4.2 4. Flexibilitatea timpului hristologic

Toate vedeniile veterotestamentare asupra legaturii profunde si tainice dintre
fiinta si timp se implinesc in Persoana Logosului intrupat. Mentalitatea iudaica despre
timp §i spatiu era una liniard si privea unitatea dintre om si timpul sau. Timpul nu este o
categorie abstractd sau o scend a desfasurdrii vietii umane. Timpul este viata insdsi in
extensia sa spre trecut (memorie) si spre viitor (asteptare).

In Hristos, timpul este viata lumii asumati de Fiul lui Dumnezeu. El se poate
dilata sau concentra in functie de evenimentul mantuitor care 1i corespunde. Fiul
savarseste dumnezeieste cele omenesti si omeneste cele dumnezeiesti. ,,Patimirile Sale
sunt minunate, iar minunile sale sunt patimite” (Sf. Maxim Marturisitorul) adica arata
iubirea jertfelnica si compatimitoare a lui Dumnezeu. Logosul creator si proniator al
lumii dispune de taina timpului si o orienteaza spre eternitate. Hristos invesniceste timpul
vietii Sale pamantesti, unindu-1 cu vesnicia iubirii treimice.

De aceea teologia timpului hristologic afirma flexibilitatea temporalitatii.
Rugdciunea poate covarsi sintaxa temporald si randuielile firii create. Astfel, Maica
Domului, cea mai curatd mladita a neamului omenesc Il intrupeaza pe Dumnezeu Fiul din
trupul ei feciorelnic. Ea devine astfel icoana Bisericii, care Il primeste in sine pe Hristos.
Sfantul Toan Teologul in relatarea primei minuni a Mantuitorului sesizeaza aceasta
flexibilitate mistagogica si personald a timpului. Aflati la o nuntd (moment de axiala
bucurie si de nastere a unei noi familii56) Iisus si mama Sa asistd la un moment de
cumpana: vinul se sfarseste. Maica Domnului 1i spune Fiului ei: ,,Nu mai au vin” (Ioan 2,
3) stiind bunatatea si indurarile Fiului lui Dumnezeu. ,,A zis ei lisus: Ce ne priveste pe
mine si pe tine, femeie? Incd n-a venit ceasul Meu” (Ioan 2, 4). Cu toate acestea, la
rugdmintea mamei Sale, Hristos grabeste momentul (ceasul) aratarii slavei Sale (cf. Ioan
2, 11), dovedind deopotriva ca rugaciunea poate schimba randuielile firii si poate grabi
istoria de a primi in sine pe Dumnezeu. Tot astfel, iubirea lui Hristos pentru Saul a
covarsit ura lui de prigonitor al Bisericii si 1-a facut ,,vas ales” al slavei lui Dumnezeu.

55 Efeseni 1, 10; 4, 10.
56 Familia este ,Biserica de acasa” dupa expresia Sf. loan Chrisostom (ecclesia
domestica).
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Stantul Apostol Pavel marturiseste despre modul minunat in care Dumnezeu i s-a ardtat
,la urma tuturor, ca unui ndscut inainte de vreme - t%% e)ktrw mati”’ (I Corinteni 15,
8). Revelatia se poate manifesta in felurite moduri, dupd voia lui Dumnezeu si dupa
puterea oamenilor de a-L primi pe EL

Ceasul lui Hristos sau vremea Lui este momentul in care El moare pentru pacatele
intregii lumi. Acest ceas al mortii din iubire este momentul in care toate sensurile creatiei
se 1si regdsesc vocatia originard: aceea de unire cu Dumnezeu: ,,Acum sufletul Meu e
tulburat, si ce voi zice? Parinte, izbaveste-Ma, de ceasul acesta. Dar pentru aceasta am
venit 1n ceasul acesta. Parinte, preaslaveste-Ti numele! Atunci a venit glas din cer: Si L-
am preaslavit si iarasi 1l voi preaslavi” (Ioan 12, 27-28).

Jertfa Lui de iubire si de smerenie a cutremurat portile mortii, raiul si iadul s-au
deschis, unul primitor de oameni, iar altul slobozind pe cei legati in el. Tubirea lui Hristos
umple toate marginile universului cu lumina Invierii Sale din morti: ,,Acum toate s-au
umplut de lumina, si cerul si pamantul si cele dedesubt™®. Vremea mortii Sale din iubire
de oameni este asadar momentul care daruieste sens istoriei pentru vesnicie, este
evenimentul in care eternitatea se umple de timp (unitd fiind cu timpul in Hristos), iar
timpul se umple de eternitate. Jertfa Sa pe Cruce va fi momentul care va deschide
posibilitatea tuturor oamenilor sa moara si sa invieze mistic impreuna cu El: ,,Vremea
Mea inca n-a sosit; dar vremea voastra totdeauna este gata” (Ioan 7, 6) si ,,Voi duceti-va
la sarbatoare; Eu nu merg la sarbatoarea aceasta, caci viemea Mea nu s-a implinit Tncd”
(Ioan 7, 8). Taina vremii lui Hristos este taina ascultarii Sale fatd de Tatal si implinirea
voii Lui. Sf. Evanghelist loan vorbeste despre aceasta taina si adauga ,,Iar la jumatatea
praznicului, lisus S-a suit in templu si invata” (Ioan 7, 14). Prin aceste cuvinte Sf, Ioan
arata iubirea fierbinte a lui Hristos pentru oamenii cazuti in robia mortii. Desi la inceput
refuzd sid meargd in lerusalim, Hristos grabeste vremea jertfei si mortii Lui pentru
umanitate. [ubirea concentreaza timpul si biruieste hotarele firii, imputineaza clipele pana
la momentul unirii cu cel iubit. Asadar, iubirea lui Hristos pentru lume covarseste
ceasurile si vremile: ,,Putin timp mai sunt cu voi si Ma duc la Cel ce M-a trimis. Ma veti
cauta si nu Ma veti gasi; si unde sunt Eu, voi nu puteti sa veniti” (Ioan 7, 33-34).

Hristos este lumina nemuririi oamenilor: ,,Daca cineva va pazi cuvantul Meu, nu
va vedea moartea in veac” (loan 7, 51). El deschide lumii perspectiva eternitatii lui
Dumnezeu Care este mai presus de timp, dar prezent prin iubire in fiecare moment al
istoriei: ,,Avraam, parintele vostru, a fost bucuros sa vada ziua Mea si a vazut-o si s-a
bucurat. Deci au zis iudeii catre El: Inca nu ai cincizeci de ani si l-ai vizut pe Avraam?
lisus le-a zis: Adevarat, adevarat zic voua: Eu sunt mai inainte de a fi fost Avraam” (Ioan
7, 56-58). Aceste cuvinte ale Mantuitorului vor intemeia teologia unirii dintre timp si
eternitate in Hristos. Succesivitatea limitdrii temporale se uneste cu simultaneitatea
infinitului personal al Treimii.

Afirmarea bucuriei lui Avraam pentru ,,ziua lui Hristos” aratd constiinta si viata
dupa moarte ca asteptare a lui Hristos si ca nadejde a luminii Sale. Starea de dupa moarte
a sufletelor este o stare de asteptare constientd a Invierii finale: ,,Fiii veacului acestuia se
insoara i se marita, iar cei ce se vor invrednici sa dobandeasca veacul acela si invierea
cea din morti, nici nu se insoard, nici nu se maritd. Caci nici s moard nu mai pot, caci
sunt la fel cu ingerii si sunt fii ai lui Dumnezeu, fiind fii ai Invierii. Iar ca mortii Tnviaza a

57 Ektrwma (gr.) avorton, prematur.
58 Penticostar, p. 16.
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aratat chiar Moise la rug, cand numeste Domn pe Dumnezeul lui Avraam, si Dumnezeul
lui Isaac, si Dumnezeul lui Iacov. Dumnezeu deci nu este Dumnezeu al mortilor, ci al
viilor, caci toti traiesc in EI” (Luca 20 34-38).

Momentul maxim al smereniei Mantuitorului este de fapt in iubirea vesnica a
Treimii momentul preaslavirii lui Hristos ca Domn al intregului univers: ,,lisus, ridicand
ochii Sai la cer, a zis: Parinte, a venit ceasul! Preaslaveste pe Fiul Tau, ca si Fiul sa Te
preaslaveasca” (Ioan 17, 1).

Moartea Sa pe Cruce este imbratisarea suprema a timpului de catre vesnicie: ,,lar
Eu, cand M4 voi 1ndlta de pe pamant, ii voi trage pe toti la Mine. lar aceasta zicea,
aratind cu ce moarte avea s moard” (Ioan 12, 32-33). In Imparitia lui Dumnezeu slava
este identica cu smerenia, Crucea este sensul vesnic al Invierii, viata este raspunsul dat
mortii, iar lumina iubirii rasare din jertfa iubitoare: ,,Mai mare dragoste nimeni nu are ca
viata sa sa §i-o pund pentru prietenii sdi” (Ioan 15, 13).

Hristos trece prin moarte si prin Inviere pentru a umple intregul univers de
Lumina ascultarii Sale fatd de Tatal si de iubirea jertfelnica a lui Dumnezeu pentru lume:
,»o1 acum, preaslaveste-Ma Tu, Parinte, la Tine Insuti, cu slava pe care am avut-o la Tine,
mai inainte de a fi lumea” (Ioan 17, 5). Crucea, piroanele, trestia, cununa de spini, sulita
si mormantul sunt cortegiul biruintei lui Dumnezeu prin iubire fatd de libertatea
persoanelor create de a-L refuza si de a-L ucide in inima lor. Nicolae Cabasila spune ca
ranele dumnezeiesti ale lui Hristos sunt ,,podoabele imparitesti” ale lui Dumnezeu. lar
Imparatia este a Pruncului tacut in care se ascund toate cuvintele acestei lumi si a Mirelui
rastignit ,,care nu Si-a deschis gura Sa” (Isaia 53, 7).

Din aceasta perspectivd, vremelnicia acestei lumi adicd supunerea ei timpului este
premisa fnaintirii ei pe verticala iubirii lui Dumnezeu. In lumina lui Hristos Cel ristignit
si inviat, durerile si suferintele acestei lumi sunt o picaturd din Crucea Lui. In istorie,
datoritd pacatului, nu existi Inviere fara Cruce, durerea asumati metanoic este
impartdsire din suferintele lui Dumnezeu, iar moartea trupului nu desfiinfeaza persoana
umana, ci este un catharsis al fiintei in care arde necuratia refuzului nostru de-a-L iubi pe
Dumnezeu asa cum El ne-a iubit.

Profunzimea acestei antinomii hristologice a fiintei a fost observata de ucenicul
iubit care afirma puterea eternd a iubirii dincolo de moarte si de inviere: ,,lar inainte de
sarbatoarea Pastilor, stiind lisus ca a sosit ceasul Lui, ca sa treaca din lumea aceasta la
Tatal, iubind pe ai Sai cei din lume, pana la sfarsit i-a iubit” (Ioan 13, 1). Durerea Fiului
lui Dumnezeu devine punte de unire a Lui cu oamenii. Daca in vechime durerea si
moartea erau zid despartitor intre om si ceea ce ar fi trebuit ca el sa fie, in Hristos toate
ratiunile firii isi regasesc vocatia. Lipsa de sens si de ratiune a durerii i a mortii devine
teologie a Crucii lui Hristos, ,,puterea lui Dumnezeu si intelepciunea lui Dumnezeu” (I
Corinteni 1, 24). Iubirea adevarata desfiinteaza toate limitele spatiului sau timpului,
fiintei sau cunoasterii. Ea trece peste hotarele neputintei oemensti si Intregeste firea
umana redandu-i sensul ei vesnic.

In cuvantarea Sa finala, Hristos vorbeste despre moartea si Invierea Sa, despre rai
si despre Duhul Sfant Cel daruit Bisericii, despre tridare si despre preaslivirea Sa. In
capitolul 16, Sf. Ioan surprinde contrastul dintre plangerea ucenicilor §i bucuria perfida a
lumii. Dar constatarea acestei suferinfe este doar pentru a ardta vocatia nascatoare sau
creativa a durerii in lume; efortul si truda cu care iau fiinta toate marile realizari ale lumii.
Orice intristare si orice durere asumata hristologic este o nastere a bucuriei: ,,Adevarat,
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adevarat zic vouad ca voi veti plange si va veti tangui, iar lumea se va bucura. Voi va veti
intrista, dar intristarea voastra se va preface in bucurie. Femeia, cand e sa nasca, se
intristeaza, fiindca a sosit ceasul ei; dar dupa ce a nascut copilul, nu-si mai aduce aminte
de durere, pentru bucuria ca s-a nascut om in lume. Deci §i voi acum sunteti tristi, dar
iarasi va voi vedea si se va bucura inima voastra §i bucuria voastrd nimeni nu o va lua de
la voi”. Bucuria nasterii de valori este Tnsa taina bucuriei vesnice care vine din nasterea
lui Hristos in inima omului.

Omul este mereu la rascrucea antinomica dintre prezenta si asteptare, dintre fiinta
si nefiintd, dintre primire i daruire, dintre trecut si viitor. Realitatea este mereu taina si
aratare, viata este o succesiune de morti, iar durerea asteaptd si urmeaza placerea.
Nefiinta trecutului si a viitorului, incapacitatea cunoasterii prezentului care mereu se
neaga pe sine sucomband in trecut, durerea de a pierde pe cei pe care-i iubim, bucuria de-
a vedea lumea inflorind mereu si dincolo de noi, sunt premisele unei asumari mistice a
timpului ca icoand a vietii vesnice, in care realitatea staruie vesnic in iubirea divina.
Timpul este o rastignire a fiintei pe Crucea iubirii lui Dumnezeu, iar vesnicia e o stare de
inviere plenarad si definitiva, nefiind o odihna statica eterna, ci devenirea intru lumina,
urcusul ,,din slava in slava” (II Corinteni 3, 18) al iubirii.

4.2.5. Paradigma timpului lui Hristos

In Noul Testament, realititile tipologice vetero-testamentare isi dezviluie sensul
in Persoana divino-umand a Mantuitorului Hristos™. Evanghelia este Legea cea eternd a
iubirii lui Dumnezeu pentru lume. Dar ea nu este doar vestea cea buna despre ceva, ci
Insusi Hristos, Cuvantul lui Dumnezeu devenit Om pentru indumnezeirea omului.
Biserica lui Hristos nu este ceva, ci Cineva, adicd Hristos extins prin Duhul Sfant in
multitudinea de persoane umane care prin credintd au murit i au inviat mistic Tmpreuna
cu El prin Botez.

Evanghelistii contureaza nesistematic, dar nu cu mai putind evidenta, aceasta
realitate a prezentei istorice a lui Dumnezeu printre oameni si in oameni. Genealogiile lui
Matei si Luca sunt liniile istorice ale prezentei lui Dumnezeu in viata lumii. Evidenta
celor ceresti se realizeaza numai prin stirpea sau neamul lui Avraam, cel ce a primit
fagaduinta alegerii sale. Toti ascendentii lui Hristos arata partial si profetic plinatatea de
daruri a Fiului lui Dumnezeu intrupat si pregatesc tipologic ,,plinirea vremii” (Galateni 4,
4)%,

Tipologia vetero-testamentara este o realitate constientd pentru intreaga Biserica
primaré61. Astfel, Sfintii Evanghelisti care au scris din Sfanta Traditie lucrarile si
evenimentele din viata Mantuitorului au coroborat datele profetice cu implinirea lor
hristologica. Expresia Sf. Matei ,,ca sd se Tmplineasca ceea ce s-a scris prin proorocul”
(Matei 1, 22; 2, 15; 2, 23; 4, 14; 8, 17; 12, 17; 13, 35; 21, 4 etc.) aratd aceastd preocupare

% Preot Prof. Dr. John Breck, Sfanta Scripturd in Traditia Bisericii, Patmos, Cluj-Napoca,
2003, p. 39.

60 Simetria neamurilor la Sf. Matei arata planul divin de mantuire a lumii si prezenta
progresiva a oamenilor lui Dumnezeu in stirpea lui Hristos: ,Luat-a pe Israel, sluga sa,
ca sa pomeneasca mila, precum a grait catre parintii nostri, lui Avraam si semintiei lui
pana in veac”. Acest text din Luca 1, 54-55, rostit de Maica Domnului, a fost preluat de
Biserica ca stih in cantarea a 9-a de la Utrenia Duminicilor: ,Ceea ce esti mai cinstita”.
61 A se vedea Boris Bobrinskoy, Taina Bisericii, Patmos, Cluj Napoca, 2002, pp. 70-72.

54



a Bisericii de a extrage din evenimentele profetice vetero-testamentare esenta lor
implinita de Hristos ,.plinirea Legii si a proorocilor™®. Tipologia ca metodd de exegezi
poate fi definiti ca o ,,realizare a unor conexiuni istorice intre evenimente®.

Din aceasta constiinta eclesiala a continuitatii de sens in istorie, rezultd o noua
paradigmad a timpului restaurat, hristologic, in care Hristos devine ,,totul Intru toate” in
inimile celor care Il iubesc, in care succesiunea clipelor in viata umana este pascala si
euharistica: Biserica lui Hristos inaugureazd timpul-pelerinaj in care inceputul este
Hristos, iar sfarsitul este viata vesnica. Sf. Apostol Pavel subliniaza frecvent contrastul
ontologic si etic al celor doud paradigme temporale ale umanitatii: ,,Caci atunci, cand
erati robi ai pacatului, erati liberi fatd de dreptate. Deci ce roada aveati atunci? Roade de
care acum va e rusine; pentru cd sfarsitul acelora este moartea. Dar acum, izbaviti fiind
de pacat si robi facandu-va lui Dumnezeu, aveti roada voastra spre sfintire, iar sfarsitul,
viata vesnica” (Romani 6, 20-22).

Noutatea absoluta a invataturii lui Hristos este aceea ca vesncia este deja in actu,
efectiva si lucratoare in inimile oamenilor: ,,Caci, iata, impérétia lui Dumnezeu este
inauntrul vostru” (Luca 17, 21). In aceasta perspectiva, noutatea si interioritatea vesniciei
iubitoare se impregneaza 1n toatd creatia: Noul lerusalim (Apocalipsa 3, 12) ,.care se
coboara din cer” este Biserica — cetatea lui Dumnezeu, ,,Noul Legamant” (cf. Matei 26,
28, Evrei 8, §; 9, 15; ) este scris cu sangele lui Hristos ,,0 datd pentru totdeauna” (Evrei 7,
27; 9, 12; 10, 10; Iuda 3), noua creatie ,,Cerul nou si pamantul nou” (Apocalipsa 21, 1)
este taramul iubirii si libertatii, Botezul ,,din apa si din duh” este ,,nasterea din nou”
(Matei 19, 28, I Petru 1, 3) a umanitatii in moartea si Invierea lui Hristos, ,,omul cel nou”
care traieste in dreptate si ,,in sfintenia adevarului” (Efeseni 4, 24; 2, 15; Coloseni 3, 10)
este unit cu Dumnezeu si este madular la Trupului mistic si elcesial al lui Hristos Cel
inviat. Datorita striciciunii i mortii, umanitatea christificata ,,se innoieste spre deplina
cunostintd dupa chipul Ziditorului” (Coloseni 3, 10) si o data cu ea, intregul univers creat
se Tnnoieste si se restaureazd doxologic, devenind progresiv si eshatologic Biserica a
Dumnezeului Celui Viu: ,,S1 Cel ce sedea pe tron a grait: Iata, le facem pe toate noi”
(Apocalipsa 21, 5).

Eshatologia este inaugurata hic et nunc in Persoana lui Hristos extinsa
pnevmatologic in Bisericd si in istorie, iar sfarsitul timpului este deja implinit in EI*.
Acesta este motivul pentru care Sf. Pavel, dupd ce aminteste cateva evenimente ale
interventiei lui Dumnezeu in istorie pentru pedeapsa impotrivitorilor vietii, afirma invazia
eshatonului in istorie, ca realizare si desfasurare a lucrarii lui Hristos de unire a umanitatii
si a lumii cu Dumnezeu in iubire: ,,Si toate acestea li s-au intdmplat acelora, ca
preinchipuiri ale viitorului, si au fost scrise spre povatuirea noastra, la care au ajuns
sfarsiturile veacurilor - ta\ te/lh tw'n ai'w nwn kath/nthken” (I Corinteni 10, 11). De
altfel, intreg capitolul 10 al acestei epistole interpreteaza hristologic istoria umanitagii ca
profetie integrala si ca icoana baptismala si euharistica a prezentei lui Hristos ,,Piatra cea

62 Liturghia Sf. Ioan Gura de Aur, Liturghier, p. 186.

63 K. J. Woolcombe, The Biblical Origins and Patristic Development of Typology, in
Essays in Typology, col. ,Studies in Biblical Theology 22”, SCM Press, London 1957, p.
39.

64 Jacques Schlosser in studiul sau Le Regne de Dieu et le temps, in volumul Temps et
eschatologie..., pp. 59-60, vorbeste despre amplitudinea semantica a expresiei basileia
tou theou, afirmand conotatia spatiald a acesteia (Imparitia), dar si cea dinamici
(Domnia lui Dumnezeu).
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duhovniceasca” in inima istoriei prin Intrupare: ,,Si toti, intru Moise, au fost botezati in
nor si in mare. Si toti au mancat aceeasi mancare duhovniceasca si toti, aceeasi bautura
duhovniceascd au baut, pentru cad beau din piatra duhovniceascd ce ii urma. lar piatra era
Hristos” (I Corinteni 10, 2-4).

Timpul hristologic al Bisericii este o asteptare a Impdrdtiei vesnice care se afl
deja in taina (adicd in Sfintele Taine) prezentd in inima Bisericii. Duhul Sfant umple
aceastd agteptare cu prezenta lui Hristos. Intervalul Bisericii este asadar tensiunea dintre
asteptare si prezentd, dintre dor si plinire, dintre sperantd si unire. Cuvantul grecesc
parousi/a cuprinde in sine acestd ambivalenta teologica a timpului eclesial. El este asadar
venire §i prezenta, ,,deja” si ,,nu inca”, paradox haric al progresivitatii umane in urcusul ei
catre cer. Cuvantul lui Dumnezeu a venit ,,la plinirea vremii” (Galateni 4, 4), iar prezenta
Sa in lume dupa Iniltare devine o permanenta a Bisericii prin Duhul Sfant: ,,Jatd Eu sunt
cu voi in toate zilele, pana la sfarsitul veacului” (Matei 28, 20).

Sensul istoriei este Hristos, implinirea sperantei lui Israel: ,,Am aflat pe Acela
despre Care au scris Moise in Lege si proorocii, pe lisus, fiul lui losif din Nazaret” (Ioan
1, 45) si perspectiva de nemurire a lumii. In El, istoria a fost deja unita cu vesnicia. Iisus
Hristos este Persoana unica, Dumnezeirea si umanitatea fiind unite in El ,,in mod
neamestecat si neschimbat, netmpartit si nedespartit” (Sinodul ecumenic de la Calcedon,
451). in Hristos — ,,Mesia, chip luminos™® toati istoria anterioar si posterioara Lui are o
finalitate vesnica: unirea lui Dumnezeu cu umanitatea. Aceastd finalitate se realizeaza
deja in El, Care asuma toatd umanitatea si o uneste cu dumnezeirea Lui, dar aceasta
realitate a unirii trebuie extinsd 1n timp, in organismul teandric al Bisericii, Tn care
libertatea umanda a membrilor ei trebuie sd devind hristologica, adica jertfelnica si
sacerdotald. Olivier Clément spune in cartea sa ,, Transfigurer le temps” ci de la Intrupare
este Tmbracat in eternitate, este temporalitate calcedoniana adica unita cu eternul. Timpul
este transparent eternitafii si devine un ecran uman al realitatilor tainice dumnezeiesti.

Venirea lui Hristos este deoptriva implinirea profetiilor®, dar si temelia venirii
Lui intru slava, la sfarsitul timpului, pentru a judeca viii §i mortii: ,,v-ati intors la
Dumnezeu, de la idoli, ca sa slujiti Dumnezeului Celui viu si adevarat, si sd asteptati pe
Fiul Sau din ceruri, pe Care L-a inviat din morti, pe lisus, Cel ce ne izbaveste de mania
cea viitoare (I Tesaloniceni, 1, 9-10). Istoria se intoarce spre Hristos asa cum florile
soarelui se intorc spre astrul zilei, pentru ca Hristos este Viitorul absolut al istoriei si al
cosmosului. Timpul si spatiul devin prin celebrare liturgica anticamera Imparatiei lui
Dumnezeu, narthex al Bisericii din ceruri, a carei icoana este Biserica de pe pamant.

4.2.6. Unirea timpului cu eternitatea in Hristos

Intruparea lui Hristos inseamna unirea dumnezeirii Fiului cu umanitatea luati din
Fecioara Maria. Buna Vestire este momentul cand vesnicia Fiului este primitd de catre
Fecioara, ca rod al libertatii absolute a omului de a primi pe Dumnezeu §i ca masura sau
chip al sfinteniei omului. Intruparea lui Dumnezeu din Fecioara devine paradigma
indumnezeirii omului: ,,Dumnezeu voieste in toti si in toate si realizeze taina Intruparii

% Colinda ,Astazi S-a nascut Hristos”.

66 Sf. Apostol Pavel insista asupra plinirii revelatiei in Hristos. Hristos este Cel din urma
trimis al lui Dumnezeu pentru ca El asuma si plineste toate realitatile revelate in
Trupul Lui, care este Biserica (Evrei 1, 1-2).
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Sale™®’. Sfintenia este de altfel locuirea lui Dumnezeu in oameni. De aceea, Maica
Domnului este chipul Bisericii, pentru ca in ea se realizeazd unirea dintre om si
Dumnezeu, intre libertatea creatd a omului si libertatea suprema divina, intre finit si
infinit, intre spatiu si nemarginire, intre timp si eternitate.

Cartile Noului Testament exprimd lumina si taina acestei uniri de negrait. Sfantul
Evanghelist Matei va istorisi evenimentele mesianice in perspectiva implinirii profetiilor
vechi. Sfantul Marcu va insista pe minunile Mantuitorului ca manifestari ale
atotputerniciei lui Dumnezeu care dispune de legile naturii ,,cu ména tare si cu brat inalt”
(Psalm 135, 12). Sfantul Luca va expune mai ales parabolele si vindecdrile lui lisus ca
semne ale Tnnoirii morale si ontologice a lumii prin El, iar Sfantul loan Teologul va
sintetiza aceste aspecte si va vorbi despre ,,Taina cea din veac ascunsd” a prezentei lui
Dumnezeu in om si a omului in Dumnezeu.

Unirea timpului uman cu eternitatea divina in Hristos este prezentd in cea de a
patra Evanghelie inca din prologul ei. Afirmarea supratemporalititii Logosului — ,,Intru
inceput era Cuvantul si Cuvantul era la Dumnezeu si Cuvantul era Dumnezeu” (Ioan 1, 1)
si a devenirii Lui in timp prin Intrupare include si relatia de interioritate teologica a
timpului cu eternitatea. Nu numai eternitatea locuieste in timp, ci si timpul locuieste in
eternitate. Unirea de nedespartit si vesnica dintre aceste doua categorii va aduce o noutate
absoluta in istoria lumii. Dumnezeu nu mai este Cel ,,dintru inaltime” (o en toij uyi/stoij)
care priveste condescendent spre lumea Sa, ci El este prezent si efectiv in lume, suferind
limitarile creaturii si conditia de rob al suferintei stramosilor Lui temporali. Cel ce este
mai inainte de univers (in sensul ontologic) poartd in Sine povara descendentei si
slabiciunilor celor pe care i-a creat si ia asupra Sa boala mortii lor pentru o a vindeca prin
Inviere. Profunzimile textului ioaneic nu vor inceta niciodati sa se desfisoare in gandirea
si simtirea Bisericii, pentru ca se refera la Taina lui Dumnezeu.

Unirea timpului cu eternitatea in Hristos este temeiul unei teologii a timpului
liturgic in care sunt aprofundate valorile de adevér supra-rational ale prezentei vesniciei
in timp si a nevizutului in cele vazute. In acest sens, Sf. Apostol Pavel dezvolti in cheie
antropologica aceasta realitate incarnationald vorbind despre Hristos ca fiind ,,in chipul
lui Dumnezeu - e)n morfv= gqeou=" a luat ,,chip de rob - morfh\n dou/lou” (Filipeni 2, 6-
7), pentru a deschide perspectivele perihoretice ale acestei uniri a Dumnezeirii cu
umanitatea. Simultaneitatea enotica a celor doud chipuri in Hristos este fundamentul
unitatii in El a timpului cu eternitatea pentru totdeauna.

Cel ce este ,,intru inceput” (Ioan 1, 2) este si impreuna Atoatecreator: ,,Toate prin
El s-au facut; si fara El nimic nu s-a facut din ce s-a facut” (Ioan 1, 3). Lumea este
intreagd lucrarea Lui, iar El este interior lumii incad dintru inceput, pentru ca a zidit-o cu
intelepciune. Mai mult decat atat, Fiul vesnic nu este doar Cauza si Creator al lumii, ci
Viata lumii, pentru ca este Logos, iar ratiunile (logoi/) fiecarei creaturi se afla in El:
Jintru El era viatd si viata era lumina oamenilor. Si lumina lumineazi in intuneric si
intunericul nu a cuprins-o” (Ioan 1, 4-5). Identitatea mistica dintre lumind si viata arata
fondul energetic al materiei, puterea luminoasa a lumii®® si structura harica a creatiei
zidite pe energiile necreate ale lui Dumnezeu si deopotriva caracterul creativ i Tnnoitor al

67 Dupa expresia Sf. Maxim Masturisitorul.

68 Consangvinitatea etimologica a cuvintelor lume si lumind — de la lumen (lat.) arata
substratul luminos al creatiei (Fiat lux) si vocatia universului de a fi asumat si
transfigurat in lumina necreata a Zilei a opta.
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luminii necreate care e nascatoare de viatd. Taina veacurilor este asadar transformarea
creatiei in lumina in Hristos — ,,Lumina lumii: ,,Cel ce crede in Mine nu va umbla in
intuneric, ci va avea lumina vietii” (Ioan 8, 12-13). De aici perspectivele fascinante ale
vietii ca descoperire a adevarului (luminare): ,lar tot ce este pe fatd, se descopera prin
lumina, cici tot ceea ce este descoperit, lumina este. Pentru aceea zice: Desteapta-te cel
ce dormi si te scoald din morti si te va lumina Hristos” (Efeseni 5, 13-14). Toata imensa
zbatere a lumii si a istoriei impotriva mortii este de fapt lupta supremd a luminii
impotriva intunericului. Progresivitatea acestei biruinte a vietii se realizeaza in, prin si
pentru Hristos ,,Eu sunt Calea, Adevarul si Viata” (Ioan 14, 6). Hristos este izvorul,
fluviul si odihna vietii, Adevarul preaplin si deplin, Calea spre Dumnezeu si interioriatea
de lumina a fapturilor. De aici, cel ce fuge de lumina, fuge de el insusi. Pacatul si moartea
sunt fuga absurdd de fiintd, aruncarea de sine in neantul lipsei de Sens si de Viata:
,Cuvantul era Lumina cea adevarata care lumineaza pe tot omul, care vine in lume” (Ioan
1, 9). Orice viatd de pe acest pamant este o picaturd de lumina ziditd din iubirea lui
Dumnezeu. Tragedia umanitdtii este tocmai pierderea vocatiei sale absolute:
recunoasterea arhetipului ei si a vocatiei ei de unire cu Cel nemuritor: ,.In lume era si
lumea prin El s-a ficut, dar lumea nu L-a cunoscut. Intru ale Sale a venit, dar ai Sii nu L-
au primit” (Ioan 1, 10-11). Pacatul este o vietuire ,,in latura si in umbra mortii - e)n
xw r# kaiii ski#= gana/tou” (Matei 4, 16). Termenul grecesc ,,xw r#” inseamna fara,
tinut, sat. Existenta cazuta este un tinut al mortii progresive care se Instapaneste in lume
prin fiecare moment al vietii coruptibile.

Inceputul si sfarsitul omului sunt in Hristos, Fiul lui Dumnezeu, iar picatul este
ignoranta izvorului si a finalitatii lumii §i cantonarea ei in vremelnicia si in opacitatea
materiei. In aceastd lume, Logosul lui Dumnezeu instituie prin Intrupare legea mai presus
de fire a nasterii din nou prin credintd si har. Generarea succesiva de oameni este asadar
profetia nasterii din nou a lumii in Trupul lui Hristos, prin Duhul Sfant si din fecioria
nuptiald a omului credincios. Acesta nastere ,,din apa si din Duh” (Ioan 3, 5), aceasta
generare cereasci a inceput prin moartea si Invierea lui Hristos si prin Pogorarea Duhului
Sfant asupra Bisericii. Ea e o Cincizecime permanenta si o nastere a vietii vesnice prin
Botez si Euharistie in istoria lumii. Biserica este Maica nemuririi fiilor lui Dumnezeu,
care-i naste pentru Cer si ii pregireste de unirea deplind cu Hristos in Imparatia Lui.
Biserica este unirea progresiva si permanenta a istoriei cu vesnicia lui Hristos si biruinta
asupra mortii noastre (datoritd pacatului) cu Invierea lui Hristos. Este raspunsul dat lui
Dumnezeu de ascultarea si daruirea jertfelnica a lui Hristos si vindecarea ranilor lumii de
Coasta din care ne izvoraste Sangele vietii nemuritoare: ,,Si celor cati L-au primit, care
cred in numele Lui, le-a dat putere ca sa se faca fii ai lut Dumnezeu, care nu din sange,
nici din pofta trupeasca, nici din pofta barbateasca, ci de la Dumnezeu s-au ndscut” (Ioan
1, 12-13). Aceastd maternitate cereasca a Bisericii se face prin unirea feciorelnica a lui
Mirelui Hristos cu fiecare persoand umana in camara nuptiala a iubirii Sale rastignite.
Biserica este evenimentul unirii noatre cu Dumnezeu — Omul inviat care ,,sade de-a
dreapta Tatilui”®. Este nunta dintre timpul vremeniciei noastre ontologice si vesnicia lui
Hristos.

Evenimentul axial al istoriei este Intruparea lui Hristos care deschide perspectiva
vesniciei lumii in El. Logosul devine Om fara a inceta sa fie Dumnezeu, iar prezenta Lui
se dezvidluie ochilor trupului pentru a vesti rdscumpdrarea materiei de sub robia

69 Crezul, Liturghier, pp. 158-159.
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striciciunii. Intruparea transforma vederea fizica (,,si am vazut slava Lui”) in criteriu al
evidentei lui Dumnezeu in inima lumii:,,Si Cuvantul S-a facut trup si S-a salasluit intre
noi §i am vazut slava Lui, slava ca a Unuia-Nascut din Tatél, plin de har si de adevar”
(Ioan 1, 14).

4.2.7. Paradoxul istoriei

Intruparea lui Hristos dezviluie si articuleazd vocatia paradoxald a istoriei ca
prezenta a Celui vesnic 1n ea. Vocatia suprema a istoriei umane este de-a-L primi 1n ea pe
Cel vesnic, de-a salaglui pe Cel dinainte de ea, de-a naste pe Cel care a nascut-o si de a
muri si a invia impreund cu El: ,,Acesta era despre Care am zis: Cel care vine dupa mine
a fost inaintea mea, pentru cd mai Tnainte de mine era. Si din plinatatea Lui noi tofi am
luat, si har peste har” (Ioan 1, 15-16). Omul il naste pe Dumnezeu, iata smerenia infinita
a unirii timpului cu eternitatea. Omul vremelnic naste in vremi pe Principul creator al
universului pentru a ardta vocatia sa primara de mostenitor al nemuririi lui Dumnezeu.
Aceasta antinomie fundamentald a umanitatii va justifica intregul efort al lumii de a scapa
de povara mortii. In sdnul lumii muritoare se afld simanta nemuririi ei, in adancul
pamantului omenesc asteapta smerit germenele vietii eterne, toate mortile si toata durerea
istoriei sunt preludiul mortii lui Dumnezeu Cuvantul pentru lume din iubire. Destinul
libertatii noastre este solidar cu viata lui Dumnezeu intre oameni. Biruinta umanitatii
asupra propriei sale morti — pe care a ales-o prin ignorantd si mandrie — este prezenta
intreaga in Hristos, Jertfitorul vesnic si Jertfa cea vie a iubirii: ,,Iata Mielul lui Dumnezeu,
Cel ce ridica pacatul lumii” (Ioan 1, 29).

Ambivalenta teologica a istoriei cuprinde pe de o parte creatia empirica, supusa
simturilor si limitdrii i pe de altd parte prezenta nevazutd dar evidentd spiritual a
,puterilor veacului viitor”. Aceasta evidenta (evidentia) pnevmatologica este izvorul si
lumina de sens a tuturor celor vdzute cu ochii fizici, pricina si odihna tuturor celor create
si slava materiei. Lumina spirituala este substratul si finalitatea ontologica a materiei care
va fi spiritualizata prin invierea mortilor. Aceastd realitate este deja cuprinsd in Hristos
Cel inviat din morti, In care materia a devenit lumina euharistica adica daruitoare si
pururea vesnicd prin har. Materia limitatd, relativa, divizibila la infinit si schimbatoare in
cele ce o alcatuiesc devine in Trupul lui Hristos receptacul al luminii necreate a lui
Dumnezeu. Ea insasi devine transparentd luminii farda de umbrd a veacului viitor,
daruindu-se si contopindu-se fara amestecare in lumina lind a Dumnezeirii. De aceea,
Sfantul Pavel afirma ca durerile istoriei sunt cruciforme si sensul lor este slava invierii:
,.chiar daca omul nostru cel din afara se trece, cel dinduntru insa se innoieste din zi in zi.
Caci necazul nostru de acum, usor si trecator, ne aduce noud, mai presus de orice masura,
slava vesnica covarsitoare, neprivind noi la cele ce se vad, ci la cele ce nu se vad, fiindca
cele ce se vad sunt trecatoare, iar cele ce nu se vad sunt vesnice” (II Corinteni 4, 16-18).
Existd asadar un ritm interior al istoriei Tn care materia se transformad in lumind prin
prezenta lui Hristos in ea, iar durerea si moartea sunt asimilate progresiv si decisiv iubirii
rastignite a lui Dumnezeu pentru noi.

Profetii Vechiului Testament vor intui prin negura veacurilor dimensiunea
antropologica a Scripturii si vocatia scripturald a omului’’. Aceastd identitate mistica

70 [Istoria dinainte de Hristos este o pregatire a venirii lui Hristos”, G. Mantzaridis, op.
cit., p. 88.
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dintre om si Scripturd va fi afirmati de Intruparea Cuvantului lui Dumnezeu, Care se
scrie prin Duhul Sfant in inima omului. Conceptul de homo scriptura va fi articulat in
cheie eclesiologica si pnevmatologica de Apostolul Pavel: ,,Scrisoarea noastra sunteti voi,
scrisd in inimile noastre, cunoscutd si cititd de toti oamenii, aratdndu-va ca sunteti
scrisoare a lui Hristos, slujitd de noi, scrisa nu cu cerneald, ci cu Duhul Dumnezeului
Celui viu, nu pe table de piatra, ci pe tablele de carne ale inimii” (I Corinteni 3, 2-3).
Acesta corespondentd mistica va fi o permanenta a teologiei ortodoxe. ,,Timpul este omul
insusi”.

Paradoxul istoriei ca robie si eliberare de domnia stricaciunii a fost concentrat in
capitolul 8 al epistolei catre Romani de catre Sf. Apostol Pavel. ,,Legea pacatului si a
mortii” (Romani 8, 2) este o realitate pentru omul cazut, dar ,legea Duhului vietii”
implinita in umanitate de Hristos poate transfigura omul in faptura de lumina. Aparenta
dualitate dintre ,,trup” ca resort al striciciunii si mortii si ,,duh” ca principiu al vietii’'
este implinita in Hristos, ,,puterea lui Dumnezeu si intelepciunea lui Dumnezeu™’?, care a
devenit trup ,,kai Lo/goj sa/rc ege/neto” (Ioan 1, 13), pentru a unifica omul si pentru a-1
uni in Sine cu Dumnezeu. Prezenta Duhului Sfant in inima omului este temeiul
temporalitatii ca rugdciune: ,,De asemenea si Duhul vine in ajutor slabiciunii noastre,
cici noi nu stim sd ne rugdm cum trebuie, ci Insusi Duhul Se roagd pentru noi cu suspine
negrdite” (Romani 8, 26). Astfel dialogul lui Dumnezeu cu oamenii (vis a vis) devine
salasluire si interioritate a lui Dumnezeu in om si a omului in Dumnezeu ,,Jar daca
cineva nu are Duhul lui Hristos, acela nu este al lui Hristos” (Romani 8, 9). In aceasta
unire tainicd a omului cu Dumnezeu, viata pamanteasca devine antinomic moarte a
pacatului: ,,Jar daca Hristos este 1n voi, trupul este mort pentru pacat; iar Duhul, viata
pentru dreptate” (Romani 8, 10). Lumina pascali care se revarsi peste lume prin Inviere
patrunde 1n viata umana ca realitate a iubirii treimice: ,,lar dacd Duhul Celui ce a inviat
pe lisus din morti locuieste in voi, Cel ce a inviat pe Hristos lisus din morti va face vii si
trupurile voastre cele muritoare, prin Duhul Sau care locuieste in voi” (Romani 8, 11).

Insistenta scriitorilor Evangheliilor asupra istoricitatii Fiului lui Dumnezeu arata
paradoxul istoriei ca iIndumnezeire a creaturii prin har. Istoria contine in ea semintele
logice ale nemuririi. Finitul este capabil de infinit (finitus capax infiniti), Cuvintele Sf.
Apostol Pavel sunt revelatoare in acest sens: ,,Intru El (Hristos) locuieste trupeste toata
plinatatea Dumnezeirii” (Coloseni 2, 9). Infinitul locuieste plenar in finit, eternitatea
rezidd in timp, nevazutul ne priveste din lucruri vazute, aspatialul se cuprinde in spatiu,
plinatatea fiintei se smereste in starea de creatura.

Teologia timpului in scrierile patristice
- cateva repere fundamentale -

71 ,Caci dorinta carnii este moarte dar dorinta Duhului este viata si pace” (Romani 8, 6).
72 Dar pentru cei chemati, si iudei si elini: pe Hristos, puterea lui Dumnezeu si
intelepciunea lui Dumnezeu” (I Corinteni 1, 24).
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6.1. Fundamentul patristic al cultului divin

Teologia patristica a timpului este extensia §i trdirea teologiei biblice in care
oamenii lui Dumnezeu, membri ai Bisericii, experiaza si aprofundeaza in Duhul Sfant
taina iubirii lui Hristos pentru lume 1n toata diversiatea ei personald si dialogica. Sfintii
Parinti ai Bisericii nu sunt doar niste teologi care conceptualizeaza sau formuleaza
invataturi de credintd, ci sunt prelungirea pnevmatologica a Bisericii, care trdieste din
valurile de har ale Cincizecimii si se hraneste din Trupul lui Hristos Cel inviat. In
mentalitatea bizantind si orientald, nu existd profesia de teolog, ci teologie fac toti
oamenii implicati in misterul credintei in Hristos. De aici, evitarea cel putin in primul
mileniu crestin a ghetoizarii teologiei asa cum s-a intdmplat pe spatii largi in Occident.
Aici, teologia a devenit o profesie de casta neinteligibild majoritatii si care raspunde unui
Duhul Sfant.

Dimpotriva unul dintre fundamentele Bisericii Ortodoxe este profunda unitate si
continuitate a teologiei cu spiritualitatea Bisericii Intregi, a cultului cu cultura si a
liturghiei cu filantropia. In epoca patristicd, teologia era o preocupare vie pentru toti
credinciosii. Exemplele in care dogme subtile sunt discutate in piata publicd sau in
Areopag abunda in istoria Bisericii.

Unitatea culminanta a teologiei cu Biserica intreaga a fost realizata de ierarhii
Bisericii, pe de o parte conducdtori ai Bisericii §i responsabili de pastrarea si apararea
adevarului de credinta, pe de alta parte profund implicati in realitdtile pastorale si
misionare ale eparhiei lor’”®. Unitatea Bisericii s-a realizat ,,in Euharistie, in episcop si in
Duhul Sfant””, iar criteriul de adevar al dogmelor a fost nu dispozitiile oficiale sau
impunerile politice, ci consensus ecclesiae dispersae, adica impreuna experiere a Duhului
Sfant, asezata de Biserica pe fundamentul acestor invataturi de credintd. Indiferent cata
rationalitate ori logicd aparentd ar fi avut o Tnvatatura ori alta, ea era evident exclusa si
negata daca punea sub semnul intrebarii mantuirea si indumnezeirea omului. Sfingii
Parinti, in majoritatea lor profund implicati in aceastd lucrare a Eclesiei de inbisericire a
lumii, fiind episcopi, monahi, eremiti, preoti, credinciosi etc., au simtit in ei ingisi
realitatea comunionald §i soteriologicd necesard a dogmelor si fundamentul
pnevmatologic al Cuvantului predicat ori impartasit. Pentru ei, teologia absolutda se
realiza In Liturghie, iar dogmele 1si plineau sensul lor soteriologic in iubirea jertfelnica de
frati. lerarhii Bisericii erau cei mai constienfi de imperfectiunile membrilor ei, de
slabiciunea i tentatiile puterii in societate, de pacatele si durerile lumii, pentru a gasi in
cuvintele lui Hristos (Evanghelia) puterea vindecatoare (Sf. Maslu) si izvoratoare de viata
(Euharistia), puterea iertatoare (Marturisirea pacatelor) si sfintitoare a Bisericii.

Competenta pastorald si misionara este deopotrivd competentd teologica practica
si aplicatd. Aceastd implicare a Bisericii in societate era valabild chiar i in cazurile
monahilor eremiti sau idioritmici, care se rugau pentru intreaga lume, iar singuratatea lor
era un mod comunional al prezentei prin har a lui Hristos in intreaga Biserica.

73 Joannis E. Anastasiou, op. cit., p. 85.
74 Cf. John Zizioulas, Eucharist, Bishop, Church, Holy Cross Orthodox Press, Brookline,
Massachusetts, 2001.
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Biserica este dincolo de aspectul ei institutional necesar Taina lui Hristos
in lume: ,,Hristos in noi, nadejdea slavei””.

In consecintd, teologia timpului in scrierile patristice nu este o purd speculatie
teologica, ci experienta vie a Duhului Sfant prezent si lucrdator in Biserica, iar
aprofundarile lor sunt desfasurarea verbald a minunii de har a credintei: indumnezeirea
omului. Metaforele temporale patristice sunt asadar expresii ale diversitatii de unire a
omului cu Dumnezeu si pietre de hotar dintre timp si vesnicie. Chiar si faptul de a vorbi
despre cele necuprinse cu gandul este un demers prin care Vesnicia Hristos Se revarsa
haric si iubitor peste viata vremelnica.

In pofida cliseelor criticiste occidentale, vom remarca unitatea in diversitate a
viziunii teologice despre timp in toate veacurile crestine, iar complexele dualiste de gen:
iudaizant-paulin, primar-constantinian, oriental-occidental, universalist-localist, isi vor
vadi lipsa de sens si limitele preconcepute, tributare sistemelor filosofice occidentale
(Hegel, Kant etc.).

O a doua observatie a acestor preliminarii la teologia patristica a timpului este
aceea ca exista o interdependenta fundamentala si necesara intre timp si creatie, asa incat
cosmologia patristicd este lumina teologiei timpului, iar antropologia teologica este cheia
intelesului adevarat si teonom al timpului Bisericii. Legatura dintre cosmologie si timp
este de fapt expresia corespondentei si consangvinitatii dintre creatura si timp, ca temei al
intelegerii lumii ca lucrare a lui Dumnezeu si creatie continud in iubire. Afirmatiile
patristice despre timp nu sunt asadar excursuri stiintifice In logicd ori in fizica, ci
observatii ale plinirii timpului in Dumnezeu realizate in interioritatea omului eclesial:
homo liturgicus.

De asemenea, teologia patristici a timpului este in mod necesar mistica si
anagogicd, pentru cd ea celebreaza unirea de negrait a creaturii cu Creatorul. Resorturile
el ideatice sunt mai presus de timp si de forma, pentru ca {inta acestei teologii este iubirea
teofanica sau lumina taboricd in care omul, inundat de prezenta lui Hristos, pierde
congtiinta temporald a limitelor sale de creaturd. Acesta este temeiul faptului ca
afirmatiile teologice despre timp sunt in marea lor majoritate extrase din rugaciuni, ca
expresii ale procesiunii liturgice a omului in lumina necreata a Celui inviat.

Hans Urs von Bathasar va afirma intr-o incercare de sinteza teologico-filosofica
faptul ci existd o analogia entis concreta’® intre om si Dumnezeu. Intruparea deschide
realitatea acestei analogii care se extinde la relatia dintre timp §i eterntate. Daruirea
reciprocd si nuptiald dintre om si Dumnezeu este asadar o unire a timpului cu vesnicia
pentru vesnicie. Dumnezeu asuma toate durerile lumii, iar omul primeste harul necreat
care este bucuria cea vesnicad. Timpul uman al lui lisus din Nazaret este in mod
fundamental, definitiv i netrecdtor timpul uman al lui Dumnezeu pe pamant: ,,Alianta
hristologica a timpului si eternitafii stabileste noncontradictia mutuald a temporalitatii
omului si a eternittii lui Dumnezeu”’’. Afirmatia unui comesean al lui lisus: ,,Fericit cel
ce va pranzi (va manca péine) in imparatia lui Dumnezeu””® (Luca 14, 15) integreazi

75 Taina cea din veci ascunsa neamurilor, iar acum descoperita sfintilor Sai, carora a
voit Dumnezeu sa le arate care este bogatia slavei acestei taine intre neamuri, adica
Hristos cel dintru voi, nadejdea slavei” (Coloseni 1, 26-27).

76 Hans Urs von Balthasar, Theologie der Geschichte, Einsiedeln, 1950, p. 35.

77 Jean Yves Lacoste, op. cit., p. 90.

78 Beatus qui manducabit panem in regno Dei”
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euharistic dorul umanitatii de a-si uni timpul (semnificat de ritmul hranirii ca relativitate
si dependenta de materie) cu eternitatea (Imparatia).

Continuitatea dintre timpul 1n viziune patristica si timpul Bisericii asa cum a fost
el conceput si trait In veacuri este evidentd si paradoxala deopotriva. Parintii Bisericii
sunt o etapd fireascd si o permanentd in teologia Bisericii crestine, dar si o culme a
gandirii si aprofundarii tainei iubirii christice, asa incat recurenta la Parinti a devenit o
necesitate a Bisericii in fiecare veac, iar o indepartare de Duhul patristic Care este Duhul
Sfant lucrator si vorbitor in Bisericd a dus invariabil la dificultati de intelegere si de
articulare a acestei taine. Teologia patristicd este asadar cheia de boltd a intelegerii
Scripturii §i poarta intelegatoare a dezvoltarilor ulterioare ale teologiei eclesiale.

O a treia observatie asupra raportului teologiei patristice cu Biserica lui Hristos
este aceea ca gandirea Sfinfilor din primul mileniu crestin este de fapt concentratd in
textele liturgice. Cultul divin este teologie patristica si dogmaticd doxologica. Omiliile,
tratatele si scrisorile marilor ierarhi si teologi rasariteni s-au cristalizat in cult ca in
suprema lor expresie de preamdrire a lui Dumnezeu. In Liturghie, aprofundarea patristica
devine invocativa si contemplativa, primind valoare de sacrament, nu doar de analiza
teologic. In cult, dogmatica a devenit si devine rugiciune pentru ci uneste mistagogic si
paradoxal cuvantul uman cu Cuvantul lui Dumnezeu Cel necreat si vesnic. Rostirea
liturgica este asadar intrarea ascensionald in realitatea Cuvantului vesnic iesit din tacerea
iubitoare a Tatdlui. O primd considerafie asupra acestui raport este aceea cd lumina
Cuvantului exprimata liturgic este modul de Invesnicie a timpului vorbirii noastre cu
Dumnezeu. Orice timp petrecut in rugaciune se invesniceste ca dialog al vremelnicului cu
Cel vesnic.

Teologia de astazi trebuie inca sa descopere puterea si lumina textului liturgic ca
o extensie doxologicd si sacramentald a Cuvantului lui Dumnezeu, Hristos Care este
Persoana divino-umana. Orice dogmatica crestind care nu isi are radacinile In Scriptura si
rodirea 1n cult devine purd speculatie tehnic-livrescd. Dimpotriva, dogmatica vie a
credintei rasare din Scripturi, se impodobeste alegoric cu diversitatea trairii sfinfilor si
infloreste alegoric si mistagogic in cultul divin ca revarsare a harului ceresc peste
Biserica si peste lume.

De aceea, o dogmatica a cultului divin este absolut necesard in vederea
descoperirii fondului doxologic si practic al doctrinei crestine si a aprofundarii
fundamentului doctrinar al cultului divin ca expresie aplicata si efectivd a prezentei si
lucrarii lui Dumnezeu in Biserica. In textele liturgice, se afld ascunse alegoric si poetic
indltimi dogmatice fascinante preluate din cuvintele Scripturi si ale Parintilor care nu sunt
doar rodul unei speculatii alegorice, ci viata de sfintenie si de iubire a sfintilor in Duhul
Sfant, desfasuratd doxologic si rugdtor si sfin{itd prin rostire §i invocare de sute de
generatii de credinciosi.

6.1. Teologia timpului in primele veacuri crestine
Pruncia de har a Bisericii apostolice a fost exprimatd in Sfanta Scriptura ca
entuziasm teologic si incandescentd misionard cincizecimica. Biserica primului veac

crestin traia din lumina apropierii spirituale si cronologice de vremea vietii lui Hristos, iar
transmiterea orald a Tnvataturilor de credinta era temeiul unei traditii care mai tarziu se va
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fixa in scris. Martorii minunilor, mortii si Invierii lui Hristos vorbeau Bisericii cu o putere
pnevmatologica a cunoasterii nemijlocite a evenimentelor mantuirii.

Sf. Clement Romanul vorbeste despre timpul ca pocdintd, ca intoarcere (capitolele
7-10) spre Dumnezeu, dand exemple pe Noe, Enoh, Iona si Avraam care au predicat
pocdinta si ascultarea’”.

Ceeca ce este remarcabil la Sf. Clement este monumentala ordine a creatiei ca
icoand a frumusetii lui Dumnezeu, in care randuiala tuturor celor create spre slava lui
Dumnezeu prezenta in Psalmul 103 este inteleasa hristologic: ,,Cerurile, rotindu-se sub
domnia Lui, sunt slujitoare lui Dumnezeu in pace. Ziua si noaptea aleargda cursa lor
stabilita de El, neimpiedicandu-se in nici un fel una pe alta. Soarele si luna, cu soborul
stelelor se rotesc in armonie dupa porunca Lui, in limitele prescrise lor, fard nici o
deviere. Pamantul cel roditor, ascultand voia Lui, daruieste hranad in abundenta, la timpul
potrivit, pentru oameni si animale §i pentru toate vietuitoarele, niciodatd ezitand, sau
schimband poruncile Lui. Necuprinsele adancuri si randuielile negraite ale lumii dedesubt
sunt slujitoare ale acelorasi legi. Oceanul cel urias si nemasurat adunat de mainile Lui in
diferite mari, niciodata nu trece limitele stabilite din jurul lui, ci Tmplineste porunca Lui
(...). Anotimpurile primaverii, verii, toamnei si iernii, cu pace isi lasa locul unul altuia.
Vanturile in multele lor directii isi implinesc slujirea lor fara impiedicare. Izvoarele
vesnic curgitoare create deopotrivd pentru desfatare si pentru sanatate, isi daruiesc fara
oprire sanul lor pentru viata oamenilor. (...). Toate acestea Marele Creator si Domn le-a
pus in pace si armonie, §i fiecareia ii daruieste binele, dar cel mai imbelsugat noua, celor
care am scapat la limanul indurarilor Lui, prin lisus Hristos, Domnul nostru, Lui fie slava
si maretie in vecii vecilor. Amin”™. Timpul este o perpetud inviere in lumina cea vesnica
a mortii si Invierii lui Hristos: ,,S3 contemplidm iubitilor, invierea care are loc in toatd
vremea. Ziua si noaptea ne declara Invierea. Noaptea se cufunda in somn, iar ziua rasare;
ziua apoi pleaci si noaptea vine™'.

Mathetes in Epistola citre Diognet™” cap. 11 va aprofunda legitura dintre timpul
lui Hristos in istorie, eternitatea Lui in iubirea Tatalui si nasterea lui mistica in inima
oamenilor. Mathetes va sesiza unirea paradoxald a eternitdtii cu timpul in Hristos si va
deschide perspectiva valorizarii timpului hristologic ca intrare Tn nemurirea vietii
treimice: ,,Cuvantul este Cel care era dintru Inceput, Care a aparut a fi nou, dar s-a aflat a
fi Cel vechi si totusi Cel care este pururea nascut din nou in inimile sfintilor. El este Cel
care fiind din vesnicie, este astdzi numit Fiul, prin care Biserica s-a imbogatit, harul
raspandit creste in sfin{i daruind intelegerea, reveland tainele, prevestind vremile,

79 Sf. Clement Romanul, I Corinteni 7: ,,Sa privim cu luare aminte la Sangele lui
Hristos, sa sa vedem cat de pretios este acest Sange pentru Dumnezeu Tatal, care fiind
varsat pentru mantuirea noastra a adus harul pocaintei pentru intreaga lume. Sa ne
intoarcem la fiecare veac care a trecut si sa invatam ca din neam in neam, Domnul a
daruit un loc de pocainta tuturor calor care se vor intoarce la El. Noe a predicat
pocainta si doar cei care l-au ascultat au fost salvati. Iona a proclamat distrugerea
ninivitenilor, dar ei pocaindu-se de pacatele lor, au indurat pe Dumnezeu prin
rugaciune si au primit salvarea, desi erau straini de legdmantul lui Dumnezeu” in Saint
Clement de Rome, Epitre aux Corinthiens, 167, Les Editions du Cerf, Paris, 1971, pp.
115-117.

80 Sf. Clement, Epistola catre Corinteni 20, in S.C. 167, p. 135.
81 Sf. Clement, Epistola cdatre Corinteni 24, Ibidem, p. 143.
82 Lettre a Dyognéte 12, in S.C. 33, Editions du Cerf, Paris, 1951, p. 81-83.
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bucurandu-se in cei ce cred”. Logosul se naste in vesnicie din Tatél, in timp din Fecioara
Maria si pururea (adica in fiecare clipd) in inimile sfingilor.

Epistola lui Mathetes vorbeste despre raiul interior al inimii crestine in care
Hristos este totul intru toate. In acesta realitate misticd paradisiacd a lucrarii Duhului in
inima omului ordinea creatd devine miracol sacru al iubirii pascale, adica transfigurare a
firii in har: ,,Purtdnd acest pom si aratand roadele lui, tu trebuie mereu sa aduni acele
lucruri care sunt dorite de Dumnezeu, la care sarpele nu poate ajunge (...), in care Eva nu
mai este in stricaciune, ci e incredintatd a fi fecioara, in care mantuirea se arata, si
Apostolii sunt umpluti de intelegere, si Pastile Domnului inainteaza ,kai to kuri/ou pa/sxa
proe/rxetai”, si corurile se adund impreuna, si se aduna in randuiala cuvioasa, si Cuvantul
se bucurd in invatarea sfintilor, prin Care Tatdl este preaslavit, Lui fie slava in vecii
vecilor. Amin”™®.

Epistola lui Barnaba certifica evidenta Duminicii ca Zi a Domnului, ca sarbatoare
saptimanala a Invierii iar Ziua de odihni a lui Dumnezeu dupi creatiei este profetie
tipologica a odihnei vesnice a creatiei in Dumnezeu: ,,Auziti cum graieste: Sambetele
voastre nu imi sunt placute Mie, dar ceea ce Eu am facut, cand daruind odihna tuturor
lucrurilor, voi face Inceputul zilei a opta, adicd inceputul unei alte lumi. De aceea, noi
tinem ziua a opta cu bucurie, ziua in care si lisus a inviat din morti. Si in care S-a aratat
pe Sine, si S-a iniltat la Ceruri”®. Timpul Bisericii primare este ajun al vesniciei,
celebrare in Taind a Pastilor lui Hristos vestire a mortii si gustare euharisticd a Invierii
»pana ce El va veni” (I Corinteni 11, ). Temporalitatea primilor crestini era asadar
euharistica si eshatologica, pentru ca privea lumea si istoria din perspectiva sfarsitului lor
in iubirea jertfelnica a Mielului lui Dumnezeu: ,,Trebue sd iti amintesti ziua judecatii,
noapte si zi”*’.

Viziunea euharistica a lumii a Sf. Ignatie al Antiohiei, ierarh §i martir, cuprinde
toate ratiunile vietii si ale mortii cuprinse jertfelnic in moartea si in Invierea lui Hristos.
Biserica este sarbatoarea continud a iubirii §i eveniment al daruirii de sine lui Hristos, iar
universul intreg devine Euharistie Tn omul purtator de Hristos: ,,Eu sunt graul lui
Dumnezeu si lasati-ma sa fiu macinat de dintii fiarelor ca si fiu gasit pdine curata a lui
Hristos. Mai degraba momiti fiarele sdlbatice ca ele sa-mi fie mormantul si sa nu lase
nimic din trupul meu, asa incat cand voi adormi sa nu fiu grija nimanui®.

Teologia martiricd vedea moartea in Hristos ca impartasirea suprema din Sangele
Lui vérsat pe Cruce pentru oameni. In durerile mortii, martirul vede bucuria invierii, iar
suferinta extrema este impartasire din Crucea lui Hristos. Viata (fara Hristos) inseamna
moarte, iar moartea (cu Hristos) inseamna viatd eterni: ,,Pe El I caut, pe Cel ce a murit
pentru noi. Pe El 1l doresc, Cel ce a inviat pentru noi (...). lertati-ma fratilor, nu-mi faceti
impiedicare vietii, nu voiti sd ma tineti intr-o stare de moarte™’.

Pentru Sfantul Ignatie, martirul rastignit pe Crucea iubirii de Hristos devine izvor
din care rasare Duhul Sfant Cel vesnic izvorator din Tatil: ,,Iubirea mea a fost rastignita
si nu e foc in mine care voieste sa fie hranit, ci Tnlauntrul meu e o apa vie care vorbeste

83 Ibidem, pp. 83-85.

84 Epitre de Barnabé 15, S.C. 172, Ed. du Cerf, Paris, 1971, pp. 187-189

85 Epitre de Barnabé 19, in Ibidem, p. 207.

86 Romani 4, in S.C. 10, Cerf, Paris, 1958, p. 131.

87 Saint Ignace d Antiochie, Epitre aux Romans 6, S.C. 10, Cerf, Paris, 1958, p. 135-137.
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si-mi spune: Vino la Tatil*®. Legatura indisolubild a crestinului cu Duhul este izvor de

viatd si de nemurire care rasare din Evanghelia lui Hristos: ,,Evanghelia este desavarsirea
nemuririi” to\ de\ eu)agge/lion a)pa/rtisma/ e)stin a)fqarsi(;aj”gg. Arhiereul martir vede
intreaga istorie ca pe o imensa taind a iubirii vesnice a Treimii 1n care nasterea si moartea
Domnului Hristos sunt lumina care descopera cele ascunse ale lumii: ,,Fecioria Mariei,
pruncul ei si moartea Domnului sunt cele trei taine ascunse de printul acestei lumi care s-
au Tmplinit In tdcere dar au fost revelate noud”®, iar Hristos este ,viata noastrd
nedespartita” - to\ a)dia/kriton h(mw'n zh=n"’" si ,,Pdinea lui Dumnezeu”>.

Sfantul Tustin Martirul si Filosoful, desi mai pastreaza influente platonice si
stoice, va impregna metafora teologica cu sensuri tipologice in care intreaga istorie este
un ocean de sens, iar elementele naturii create sunt slujitoare ale unirii de negrdit dintre
om si Dumnezeu in Hristos: ,,Pentru ca dreptul Noe, impreuna cu alti muritori la potop,
adica femeia sa, cei trei fii ai sdi si femeile lor, fiind opt la numar, au fost un simbol al
zilei a opta, in care Hristos S-a aratat dupa ce a inviat din morti, primul in putere pentru
vesnicie. Pentru cd Hristos, fiind intdiul ndscut al intregii creatii, a devenit din nou
conducatorul unei alte firi, regenerate de El prin apa si credinta si lemn, conginand taina
Crucii™®”.

Tipologia istoriei ca inteligibilitate tainica si diversa a lumii continud la Tustin cu
sensul circumciziei spirituale de iesire din robia mortii: ,,Porunca taierii imprejur, iarasi,
care-1 obliga pe ei sa se taie imprejur a opta zi, era un tip ale adevaratei taieri imprejur,
prin care noi suntem circumcisi de Ingelare si intinare, prin El Care a inviat din morti, in
prima zi de dupa Sabat, prin Domnul nostru lisus Hristos. Pentru ca prima zi de dupa
Sabat, ramanand prima dintre toate zilele, este numita totusi a opta, dupa numarul tuturor
zilelor dintr-un ciclu, dar totusi riméne prima™*. in aceste cuvinte, Sf. Tustin sesizeaza
sensul teologic final si inaugural al zilei a opta ca sfarsit si inceput al lumii in Invierea lui
Hristos.

Sensul eshatologic al istoriei este vesnicia, ca inviere a trupurilor si unire a tuturor
in Hristos. Tustin va fi cel care va afirma valoarea eternd a trupului uman ca parte
integrantd a persoanei si ,casd a sufletului”®), interpetind vindecrile si invierile lui
Hristos culminand cu Invierea Sa din morti ca pe argumentul irefragabil al vocatiei
materiei induhovnicite prin inviere: ,,Dacad nu avea nevoie de trup, de ce 1-a vindecat? Si
ceea ce este mai important decat toate, El a Tnviat din morti. De ce a inviat cu trupul in
care El a suferit, decat pentru a ardta invierea tuturor trupurilor?”%. Iustin continua si
aprofundeazi antropologia hristologica paulind centrati pe Inviere (cf. I Corinteni 15),
pentru a ardta credinta neschimbata a Bisericii in valoarea materiei, a trupului si a lumii

88 Jbidem, p. 139.

% Saint Ignace d Antiochie, Epitre aux Philadelphiens 9, S.C. 10, Cerf, Paris, 1958, p.
151.

90 Saint Ignace d Antiochie, Epitre aux Ephesiens 19, pp. 87-89.

°! Ibidem, 3, pp. 71-73.

> Saint Ignace d Antiochie, Epitre aux Ephesiens 5, pp. 73-75.

9 Dialog cu iudeul Trifon, 138, P.S.B. 2, E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti, 1980, p. 253.

9 Ibidem, p. 137.

95 Tustin, Fragments of the lost work of Justin on Resurrection cap. 10, in ,The Apostolic
Fathers with Justin Martyr and Irenaeus”, ed. Schaff, Philip, Grand Rapids, Christian
Classics Ethereal Library, p. 434.

% Jbidem, cap. 9, p. 433.
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vazute, impotriva tuturor platonismelor evirate ale vremii care erau reactia extrema la
hedonismul si materialismul religiozitatii pagane.

Aceastd valoare a creaturii este doar voia lui Dumnezeu: ,singurul care este
nemuritor §i nestricacios, in vreme ce toate celelalte, care vin dupa El, sunt nascute si
stricacioase™’. Deci singur Dumnezeu este in mod absolut nemuritor”® (spre deosebire de
toate conceptiile filosofiei grecesti care stipulau eternitatea unor principii sau chiar a
universului), toate celelalte primind viata si nemurirea de la El, Izvorul vietii.

Dependenta unor teologi de categoriile filosofice grecesti a dus la o platonizare a
crestinismului (in cazul lui Origen) pe baza justificarilor rationale ale neschimbabilitatii
lui Dumnezeu (deci Dumnezeu este Creatorul din veci, si de aici eternitatea ciclica a
lumii) si a dualitdtii spirit-materie, motiv pentru deviatii ulterioare precum
preexistentialism, spiritualism, apocatastaza etc. Sfintii Parinti din veacul de aur vor nega
orice dualism ontologic, cosmologic sau antropologic, afirmand eternitatea lui Dumnezeu
si creatia lumii ex nihilo, ca temeiuri ale unei ontologii teonome in care intreaga creatie,
spirituald sau materiala isi are sensul si vocatia in Imparatia eternd a lui Dumnezeu.

Respingerea eternitatii lumii si afirmarea inceputului si sfarsitului temporalitagii
au fost asadar ratiuni cheie ale teologiei patristice In afirmarea inteligibilitdtii creatiei pe
baza revelatiei divine. De altfel, toate ereziile (nu numai hristologice) confundau cele
douad planuri ale realittii: eternitatea lui Dumnezeu si timpul creaturii. Arie va confunda
inceputul vesnic al Fiului din Tatal Cel fara inceput - ,,a/narxoj” cu inceputul temporal ca
expresie a creatiei din nimic. Ignorarea complemetaritatii necesare a termenilor creatura-
timp va duce in conceptia ariana la afirmarea calitatii de ,,creatura” a Fiului chiar daca
,mai inainte de tot timpul si toti vecii™”. Notiunile de ,,inainte” si ,,dupd” aplicabile
creaturilor temporale erau raportate la nasterea vesnica a Fiului din Tatél. Arianismul era
asadar o ultima Incercare disperata a ratiunii filosofice auto-suficiente de a gasi ratiuni lui
Dumnezeu, Care este ratiunea de a fi a tuturor. In fata pretentiilor logicii limitative,
Parintii vor afirma taina vesnicd a lumii ca icoana a iubirii vesnice din sanul Sfintei
Treimi. Sfantul Atanasie va afirma hiatusul insurmontabil si ,,radical”'® dintre Fiinta lui
Dumnezeu si creaturd. Aceastd prapastie ontologica intre ,,aftarsi/a” divind si ,,fto/ra”
creatd este umpluta de iubirea vesnica a lui Dumnezeu, adica de har. Existd asadar o
tendintd meonica (a nefiintei) in orice fiintd creatd ex nihilo si sustinutd de iubirea lui
Dumnezeu'"".

Inca din veacul al doilea, Sf. Irineu de Lugdunum va afirma progresivitatea
istoriei ca icoand a progresivitatii vietii pamantesti a lui Hristos si iubirea nascatoare a
Bisericii care naste din nou umnaitatea dupa chipul lui Hristos: ,,Fiind de treizeci de ani,
El a venit sa fie botezat, si apoi, avand varsta deplind a unui Invatator, a venit la
Terusalim, pentru a fi cunoscut ca Invatitor. Pentru ci El nu a parut ceva si s fie altceva
decit era, asa cum is descriu ca om doar in aparenti. Fiind Invititor, avea varsta de
Invatator, nedispretuind sau evadand din vreo conditie a umanitatii, nici evitind acea lege
pe care El a randuit-o pentru neamul omenesc, ci sfintind fiecare varsta cu perioada

97 Apologeti de limbd greacd, in colectia Parinti si Scriitori Bisericesti (P.S.B. 2),
E.I.LB.M.B.O.R., 1980, p. 98.

98 Ibidem, p. 99.

99 A se vedea Ghe. Anghelescu, Timp si dincolo de timp, Consideratii din antropologia
patristica rasdriteand, Ed. Universitatii din Bucuresti, 1997, p. 39.

100 Jhidem, p. 40.

101 A se vedea Sf. Atanasie cel Mare, Scrieri, Partea I, P.S.B. 15, p. 87-93.
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corespunzatoare ei care I-a apartinut. Caci El a venit sa sfinteasca toate prin El, a celor
care prin El sunt ndscute din nou lui Dumnezeu: prunci, copii, tineri si batrani. Deci a
trecut prin fiecare varsta, devenind prunc pentru prunci, copil pentru copii, sfintind pe cei
de aceasta varsta, fiind model de pietate, dreptate si ascultare. Tanar pentru cei tineri,
model pentru acestia si sfintindu-i pe ei pentru Domnul. Tot aga a devenit adult pentru cei
adulti, sfintind o data cu ei si varsta lor. Apoi, la sfarsit, a venit la moarte ca El sa fie
intaiul nascut din morti, ca sa fie cel dintai intru toate, impératul Vietii, existand inaintea
tuturor si mergand inaintea tuturor™*2.

,Necreatul este perfect, adica este Dumnezeu. Acum era nevoie in primul rand ca
omul sa fie facut. Si fiind facut, sa creasca, si crescand sa se maturizeze si maturizandu-se
sd s einmulteascd, si Inmultindu-se sd devina puternic, si devenind puternic sa fie marit.
Si fiind marit sa-L vada pe Stapanul sau, cdci Dumnezeu este Acela Care trebuie vazut, si
vederea lui Dumnezeu duce la nemurire”.'*

Aceasta sfintire a timpului de varstele omenesti ale lui Hristos ,,Cel vechi de zile”
este 0 permanenta teologica a Bisericii primare care vedea istoria prin prisma eshatonului
prezent in ea prin Hristos §i care mai tarziu va numara anii de la nasterea Domnului
(Anno Domini).

In continuitate de sens cu teologia varstelor lui Hristos, Sf. Irineu va dezvolta
tema istoriei recapitulative a lumii, de o maxima importanta pentru studiul de fata. In
viziunea ierarhului de Lugdunum, istoria este dependentd de anumite evenimente care o
definesc si fundamenteaza ca istorie a mantuirii. Astfel, intre eshatologic si redemptiv
existd o legaturd stransd care se fundamenteaza pe dubla lucrare a lui Hristos, cea
mantuitoare si cea Indumnezeitoare (,,pentru noi §i pentru a noastra mantuire”'*").

Din aceasta perspectiva, profetiile eshatologice ale Vechiului Testament au sens
recapitulativ si redemptiv in Hristos. Mesia nu este doar sfarsitul proorociilor, ci si
recapitularea istoriei intregi in Sine. Cuvantul ,,anakefalai/wsij” (recapitulatio) folosit de
Irineu are doua sensuri: ,,consumativ §i reiterativ’'®. Astfel el afirma: ,,Fiul lui
Dumnezeu a devenit fiul Iui David si fiul lui Avraam, desavarsind si insumand in sine
aceasta asa incat sd ne facd sd primim viata”'®®. De asemenea el scrie in Adversus
haereses: ,,Luca arata ca genealogia care pleaca de la nasterea Domnului inapoi la Adam
contine sapte zeci si doud de generatii... semnificind cd Domnul nostru este Cel care a
recapitulat Tn Sine toate natiunile si toate limbile, dispersate din vremea lui Adam, si
intrega rasa umand cu Adam insusi (generationem hominum cum ipso Adam in semetipso
recapitulatus est)”""’.

Irineu considera cd pentru fiecare eveniment din istoria creatiei existd un
corespondent in cea de a doua creatie: ,,Primul om, Adam, a primit firea din pamantul
netocmit si virgin ... si a fost creat de mana lui Dumnezeu — adicd de Cuvantul lui
Dumnezeu (cici toate s-au ficut de citre El) — asa incat era potrivit ca Logosul Insusi si
se nasca din Maria care era fecioard, cand a recapitulat pe Adam in Sine, a primit o

12 Adversus haereses 2, 22, 4.

103 Adversus Haereses, 4, 38, 3, S. C. 100, Cerf, Paris, 1965, p. 957.
104 Crezul, Liturghier, p. 158.

105 K. J. Woolcombe, op cit., p. 42.

106 Demonstratio 37, S.P.C.K., p. 103.

107 Adversus Haereses, 3, 22, 2. S.C. 34, Paris, 1952, p. 379.
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nastere potrivita pentru recapitularea luji Adam”'®®. Intruparea este o noui creatie a

umanitatii si deopotriva sfarsitul fericit al istoriei'”.

Ideea de recapitulare nu este o realitate cogitald inventatd de Sf. Irineu, nici macar
de Sf. Apostol Pavel (in cuvintele sale despre ,,noul Adam”). Toata istoria teologica a
poporului iudeu este o extensie a acestei recapitulari''’. De altfel, insasi realitatea
profetiei raspunde acestui sens eshatologic al istoriei. Spre exemplu, Templul din
viziunea profeticd a lui lezechiel era recapitularea Templului lui Solomon, pana la
amanunte arhitecturale (Cf. lezechiel 40-42 si I Regi 6-7). Mai mult, Templul lui
Solomon este recapitulare si desavarsirea Cortului marturiei (Iesire 35-40). Realitatea
identica intre aceste trei locasuri de cult: unul itinerant, altul stabil, iar altul profetic, este
shekinah, prezenta sau slava lui Dumnezeu care umple locasul ca semn al alegerii si
providentei poporului lui Israel prin marea istoriei. Diferenta este ca primele doud
(Tabernacolul Iui Moise si Templul lui Solomon) erau provizorii §i temporare, iar
Templul eshatologic din viziunea lui Iezechiel este Biserica vesnicd a lui Dumnezeu
construitd prin Jertfa lui Mesia: ,,Fiul omului, acesta este locul tronului Meu si locul pe
care-Mi pun talpile picioarelor Mele, unde voi locui vesnic in mijlocul fiilor lui Israel”
(Iezechiel 43, 7).

Profetia recapitulativa va fi cheia intelegerii istoriei hristologice ca implinire a
vocatiei cosmosului de primire a lui Dumnezeu in el. Sfantul Apostol Petru va demonstra
in predica sa cincizecimica Tmplinirea cuvintelor proorocului Ioil (Fapte 2, 28) in
realitatea eclesiala, iar Insusi Hristos va citi in sinagogd cuvintele lui Isaia care s-au
implinit in El: ,,Duhul Domnului este peste Mine, pentru care M-a uns sa binevestesc
sdracilor; M-a trimis sd vindec pe cei zdrobifi cu inima; sd propovaduiesc robilor
dezrobirea si celor orbi vederea; sa slobozesc pe cei apasati, si sa vestesc anul placut
Domnului” (Luca 4, 18-19). Si apoi Hristos continud cu exegeza fundamentala a acestei
profetii: ,,Astazi s-a Tmplinit — peplh/rwtai Scriptura aceasta in urechile voastre” (Luca 4,
21).

Sf. Clement Alexandrinul in teologia sa va afirma vocatia spre nemurire a fapturii
si modul progresiv al obtinerii acesteia. Teologia sa este o pedagogie a nemuririri in care
Hristos, Pedagogul desavarsit implineste toate puterile personale ale omului de unire cu
Dumnezeu. Viata omului §i in consecintd istoria este asadar o succesiune de varste
prgresive in care omul aprofundeaza tainele vietii pana va ajunge la contemplarea
,privelistilor preacurate de care nu se mai pot sdtura sufletele cuprinse de iubirea cea mai
presus de fire”''!. Hermeneutica vizuald (qeori/a) a antropologiei si eshatologiei este
specificd teologiei de filiatie alexandrind in care omul este si devine ,,privire” (Sf.
Macarie cel Mare) ca icoana a slujirii heruvimice ,,Heruvimii cei cu ochi mulgi”.

6.2. Teologia timpului la Parintii capadocieni

108 Adversus haereses, 3, 21, 10, S.C. 34, Paris, 1952, p. 371.

109 /'Si toate acestea li s-au intamplat acelora, ca preinchipuiri ale viitorului, si au fost
scrise spre povatuirea noastra, la care au ajuns sfarsiturile veacurilor” (I Corinteni 10,
11).

110 K. J. Woolcombe, op cit., p. 43.

111 Sf. Clement Alexandrinul, Stromate 7, 3, 13, in P.S.B. 5, E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti
1982, p. 483.
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Marii teologi capadocieni vor evita cu distinctie toate capcanele reductive ale unei
organizari bisericesti constantiniene, necedand in fata puterii seculare si ramanand fideli
vocatiei eshatologice a Bisericii. Asa zisul constantinianism al Bisericii este o inventie
post-factum a teologiei protestante a secolului al XIX-lea, pentru a justifica diferentele
doctrinare uriase dintre reforma si Biserica primara.

Aprofundarea simultaneitatii cosmosului cu timpul va fi o piatra de hotar in
cosmologia teologicd a capadocienilor. Izvorata din referatul creatiei si din revelatia nou-
testamentard, ideea complementaritatii esentiale dintre temporalitate si creatie deschide
perspective fascinante in fundamentarea unei pertinente teologii a indumnezeirii. Fondul
biblic al acestei teologii este evident, iar terminologia filosoficd elena va articula
lingvistic acest adevar. Marii capadocieni vor realiza o teologie a sintezei intre
circularitatea timpului cosmic si filosofic si liniaritatea providentiala a istoriei revelate.

Sf. Vasile cel Mare este ierarhul si teologul care a dezvoltat teologia libertatii si a
apofundat tainele unirii omului cu Dumnezeu. Omiliile sale la Hexaemeron pun in
evidentd tensiunea misticd dintre providenta divind si liberul arbitru uman.
Temporalitatea este vazutd dinamic si mistagogic, Sf. Taine ale Bisericii fiind puterile
prin care temporalitatea razvratitd a creaturii (prin pacat) poate fi restaurata in lumina ei
fireasca care vine de la Dumnezeu. Referindu-se la cuvintele inaugurale ale Scripturii ,,La
inceput a facut Dumnezeu cerul si pamantul” (Facere 1, 1) marele teolog sesizeaza
simultaneitatea axiologicd a timpului cu creatura si afirma momentul creatiei lumii ca
prima atingere a timpului cu eternitatea divina. ,,La Inceput” inseamna atat inceputul
coborarii lui Dumnezeu in timp, cat si inceputul timpului care ia fiintd prin puterea
creatoare a lui Dumnezeu. Acest inceput fiind prima clipa a dialogului lui Dumnezeu
coborat la creaturd este hotarul nemisurabil dintre nefiinta si fiinta. Inceputul genezei
este deodatd la frontiera eternitatii cu timpul, un fel de moment atemporal in sine, dar a
carui tasnire suscita timpul. Creatia este asadar necesar temporala devenirea ei neincetata
izvorand din structura ei ontologica de venire de la neant la existentd''?. Vladimir Lossky
afirma despre aceasta frontiera dintre timp si eternitate ci ,,Inceputul timpului este un fel
de instantaneitate atemporala in sine, dar a carei explozie creatorare neste timpul”'">.

Marele Vasile'' va sesiza dimensiunea extensivd a timpului ca devenire si
migcare a creatiei spre Dumnezeu si natura temporala a lumii vazute: ,,timpul este semnul
insusi al creaturii”, afirmand atemporalitatea ,,inceputului” ca atingere a eternitatii de cele
create: ,,Sau pentru iuteala si netemporalitatea actului creatiei s-a spus la inceput a facut
fiindca inceputul e indivizibil si fara extensiune. Caci precum inceputul drumului nu e
inca drum si Inceputul casei nu e deja casd asa si inceputul timpului nu e inca timp, ba
nici macar partea lui cea mai mica. lar daca ar sustine cineva ca inceputul e deja timp sa
stie ca ar trebui sa-1 fractioneze in partile timpului, iar acestea sunt: un inceput, un mijloc
si un sfarsit. Iar de a vorbi de un inceput al inceputului e cu totul caraghios. Iar cine taie
inceputul in doud, face in loc de unul doua inceputuri, mai bine zis multe si nesfarsite,
fiecare fractiune putand fi taiatd in multe fractiuni. Deci pentru ca sa invatam ca lumea a

112 Constantin Andronikof, Le sens de la liturgie, Editions du Cerf, Paris, 1988, pp. 53-
55.

113 V1. Lossky, Theologie dogmatique, in Messager de 1 Exarhat du Patriarche russe en
Europe Occidentale, no.48, 1964, p. 219.

114 Joannis E. Anastasiou, op. cit., p. 86.
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luat fiintd in mod atemporal (axro/nouj) deodatd cu voirea lui Dumnezeu, s-a zis: la
inceput a facut™'".

Stantul Grigorie de Nyssa va integra viziunea sa haricd asupra timpului in marea
taind a istoriei lumii ca desfasurare a iubirii divine in creatie. El vorbeste despre
inlantuirea sau coerenta succesiva a lumii (akolougi/a) adica despre o ordine inteligibila a
sensurilor creatiei care insa este o taind a veacurilor in extensia ei teonomica. Coerenta
celor create in timp de Dumnezeu are o valoare liturgica si mistagogica pentru ca ea se
oferd progresiv in har omului insetat de iubirea lui Dumnezeu''®. Faptul ca slujbele
Bisericii sunt cuprinse intr-o ,;rdnduiald” (akolouqi/a) aratd sensul iconic al creatiei ca
Liturghie de slava lui Dumnezeu si finalitatea ei de lumina in veacul viitor care e o
Liturghie vesnica. Akoluthia este inlantuire''’, corespondentd, progresivitate, legatura
necesaréllg, ordine, consequentia, demonstra‘;iem, inteligibilitate si cale catre scopul
(skopo/j) final al creatiei. Pentru a ilustra aceastd legatura a creatului cu necreatul, Sf.
Grigorie foloseste nu numai notiunea de inteval (me/tach), ci si pe cea de ,,meqo/rioj” —
frontierd, margine, spatiu intermediar, hotar si mediu dintre doud realitatii. Aceasta
realitate de tranzit ontologic este nu numai o categorie a fiintei, ci omul Tnsusi devine
hotar sau margine a celor cunoscute de el in Dumnezeu: ,,Céci ceea ce se cuprinde mereu
e totdeauna mai mult decat cele ce s-au cuprins inainte, dar nu hotarniceste in sine ceea
ce se cautd, ci marginea a ceea ce s-a aflat se face celor ce urcd, Inceput spre aflarea celor
mai inalte”'?’.

In acest orizont semantic, realitatile create sunt metafore tainice ale unirii celei de
negrdit dintre om si Dumnezeu. Astfel, ,,primavara este hotar (meqo/rioj) a doua
anotimpuri: tristetea iernii si fecunditatea verii”'?!, aurora este ,,frontierd intre noapte si
zi”'?. Hotarul este nu numai corespondenta si frontiera, ci si discontinuitate intre doua
realitati ori concepte. In plan teologic, ,,Dumnezeu a fost El insusi frontiera dintre viata si
moarte, oprind Tn El descompunerea naturii umane si devenind un principiu al unitatii
elementelor separate”m. Sufletul este frontiera a doud realitdtii: una sensibila si alta
inteligibila'**.

Viata umand cu temporalitatea ei este asadar o legdturd nevazutd si necuprinsa
dintre om si Dumnezeu. Sf. Grigorie contempla taina iubirii depline a lui Hristos pentru
noi ca pe fundamentul hristologic al unirii vietii umane cu El. Astfel, cuvintele Sf. Ioan
Teologul ,,Iisus (...) iubind pe ai Sai, pana la sfarsit i-a iubit” (Ioan 13, 1) sunt izvorul de
sens din care rasare unirea timpului lui Hristos cu timpul fiecdrui crestin. Legatura dintre
Dumnezeu si om este iubirea jertfelnica a lui Hristos care se daruieste Bisericii ca adevar,
iubire si libertate. Varsta temporald a lui Hristos este asadar lumina prezentei Lui In

115 Basile de Cesaree, Homélies sur L Hexaemeron, I, 6, in S.C. 26 bis, Cerf, Paris, 1968,
p-112-113.

116 A se vedea pe larg aprofundarea tuturor sensurilor acestui termen al Sf. Grigorie la
Jean Danielou, L etre et le temps chez Gregoire de Nysse, Leiden Brill, 1970, pp. 18-49.
117 Jbidem, p. 18.

118 Jpidem, p.19.

119 Jpidem, p. 21.

120 Sf. Grigorie de Nyssa, Omilii la Cantarea Cantarilor, p. 223.

121 Sf. Grigorie de Nyssa, In Cant. Cantorum 5, apud Jean Danielou, op. cit., p. 116.

122 Jbidem.

123 Jbidem, p. 107.

124 Jbidem, p. 122.
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fiecare clipd a vietii umane in Biserica. Perspectiva antropologico-temporald a Sf.
Grigorie este deplin hristologica, iar inceputul si sfarsitul vietii sunt momentele de
apropiere suprema de Dumnezeu Cel vesnic nou si Tnnoitor: ,,Era absolut firesc §i necesar
ca Cel ce isi luase asupra-Si firea noastra sa duca aceasta unire cu noi pana la ultimele
puncte posibile. (...) Se cddea ca si la sfarsit, si in tot decursul timpului Puterea cea
atotcuratitoare sa vina in atingere cu toate partile, iar nu doar pe unele sa le curateasca si
pe altele nu. Iata de ce avand viata noastrd doud capete, inceputul si sfarsitul, gdsim la
amandouad capetele aceeasi putere divina care innoieste faptura, putere care se lipeste de
fapturd incd de la crearea ei, o insoteste 1n tot lungul vietii si e prezentd si In ceasul
mortii”'*. Dumnezeu Cuvéntul prin Intrupare este solidar cu inceputul vietii noastre
vazute, iar prin moarte este solidar cu durerea mortii tuturor oamenilor. Hristos asuma
viata umani in integralitatea ei. Asfel, prin Intruparea Sa din Fecioara, El innoieste
nasterea omeneascd vadind structura pnevmaticd si luminoasd a eshatonului — ca
spiritualizare a materiei si ca transformare a ei in lumina. Iar prin moartea Sa de buna
voie pe Cruce, El daruieste mortii un sens, acela de jertfa din iubire pentru oameni.
Invierea lui Hristos este concentrarea tuturor ratiunilor universului in iubirea diruitoare a
Mielului lui Dumnezeu. Timpul umanitatii-Biserica devine agadar lumind progresiva a
iubirii in asteptarea deplind a Luminii farda de umbra si fara de asfintit a prezentei lui
Hristos in Imparitia Lui.

Marele ierarh va afirma realitatea teologica a creatiei ex nihilo ,,universul a prins
viata din nimic (din nefiintd) si s n-avem nici o indoiala ca ea va fi restabilita si reinnoita
de Dumnezeu intr-o altd stare”'?®. Creatia din nimic implica o tensiune a miscarii cu
odihna in cele create care este icoand a odihnei miscdtoare a lui Dumnezeu: ,,pentru ca
toate fenomenele in creatie care vin intru fiintd dupa voia divind sun produse — e/gkona
ale miscarii si odihnei (repaosului)”127. Timpul este asadar o metaford a vesniciei care
este migcare fara oprire, caci odihna e urcus mistic: ,,odihna si miscarea sunt unul si
acelasi lucru™'?.

Dinamismul teologic al marelui capadocian se va concretiza §i in elaborarea in
Omiliile la Ecclesiast a unei viziuni antropologice a cosmosului. El integreaza
temporalitatea in migcare de iubire a creaturii catre Creator: ,, Timpul este masura tuturor
dezvoltarilor si plinirilor cosmice™'*’. Interpretind cuvintele biblice: ,,Vreme este si te
nasti si vreme este sa mori”’, Sf. Grigorie aratd ,,cat de strdns unite sunt moartea si
nasterea”130 prin lectura tipologicd a cartilor lui Moise, Facerea (nasterea) si Exodul
(moartea). Dupa ce aratd neputinta omului in ceea ce priveste nasterea si moartea sa, el
afrmd generarea de sine spirituald prin Botez care este nasterea intru libertate vesnica:
Jintr-un fel ajungem si devenim parintii nostri atunci cind cu bun cuget si din voia
noastra liberd ne-am plasmuit, ne-am nascut i am venit pe lume, la o viata in Dumnezeu
si cu Dumnezeu”"!. Marele teolog afirmid unicitatea momntului prielnic - kairo/j al

125 Sf. Grigorie de Nyssa, Marele Cuvant catehetic 27, in P.S.B.30, E.I.LB.M.B.O.R.,
Bucuresti 1998, p. 324.

126 Sf. Grigorie de Nyssa, Despre crearea omului, in Scrieri, P.S.B. 30, E.I.B.M.B.O.R.,
Bucuresti, 1998, p.66.

127 Sf. Grigorie de Nyssa, De hominis opificio, Op. 1, P.G. 44, 129A.

128 Sf. Grigorie de Nyssa, De vita Moysis, II, 243, S.C. 1, 1955, p. 110.

129 Omilia VI la Ecclesiast, P.G. 44, 700D.

130 Omilia VI la Ecclesiast, P.S.B. 30, 1998, p. 247.

131 Jbidem, p. 248.
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nasterii intru vesnicie, accentudnd personalimul comunional al Ecclesiei: ,,Caci vremea
care zamisleste viata e numai una, nu mai multe”"*?.

In Comentariul sau la Céantarea Céantarilor, Sf. Grigorie de Nyssa vorbeste despre
sufletul fecioara, care prin iubirea Mirelui Hristos ajunge la unitatea firii sale si la
progresivitatea cea bund a vocatiei sale. Din iubirea feciorelnicd a sufletului cu
Dumnezeu se naste Hristos Cel mistic, pruncul iubirii, rodire si izvor al vietii, care creste
divers si unificator In inima omului ca intr-un pantece roditor pand devine matur si
indumnezeitor. Timpul este asadar nascator de Hristos: ,,Caci pruncul nou nascut lisus
Care sporeste in cei ce L-au primit pe El in chip felurit, intru intelepciune, varsta si har,
nu e acelasi 1n toti, ci dupa masura celui in care este si potrivit cu puterea celui ce-L
cuprinde, voieste a se arita fie prunc, fie inaintand, fie desavarsit...”'*® si priveghere
nuptiala a sufletului pentru sarbatoarea veacului pururea fiitor.

Timpul restaurat in lumina Invierii este lucrare a fecioriei dumnezeiesti: ,,Caci
potrivit Psalmului, Mirele a plecat de aici ca dintr-o camara de nunta, dupa ce ne-a unit
pe noi, fecioara cu Sine prin a doua nastere tainicd, stramutand pe cea care se desfranase
cu idolii la nestriciciunea feciorelnica”'**. Fecioria este asadar metafora eternitatii in
fidelitate, iar nasterea este icoana a timpului transfigurat. lar daca in viata fireasca
fecioria nu mai poate fi recuperatd celui ce a pierdut-o, prin Duhul Sfant fecioria si
fecunditatea coexista ca valoare unica a iubirii. Maica Domnului intruchipeaza in teologia
patristica sinteza eshatologica a eternitatii si timpului unite in iubirea nascatoare a Celei
preacurate.

Metodiu de Olimp va defini in filiatie aristotelica timpul ca fiind intervalul
»dia/sthma” care masoard miscarea lucrurilor. Desi pastreazd urmele dualismului
platonic, Metodiu va afirma trecerea si schimbarea materiei o datd cu cosmosul creat:
,,Platon zice cd timpul insusi este Tn legatura cu cerul si ca o data cu trecerea lui va trece
si el”"* si invierea mortilor cu trupuri induhovnicite.

Diastema capadocienilor constd in succesivitatea si partialitatea perceptiei
realitatii, precum si in limitarea ontologica — omul are inceput din nimic — a creaturii.
Distinctia dintre realitatea diastemica a creaturii §i vesnicia simultand a lui Dumnezeu
este apofatica. Sf. Grigorie de Nyssa afirma ca intervalul (diastema) este specific tuturor
creaturilor, vizute sau nevizute. Inomenirea Cuvantului nu implica nici o necesitate in
Dumnezeu, iar intrarea Lui n timp este unirea timpului cu eternitatea: ,,Caci Unul este in
toate, Care era si mai inainte de veacuri, fard sa aiba nevoie sd se nascad in timp”136.
Unele texte din opera teologica a Sf. Grigorie sugereaza o restaurare finala a tuturor
creaturilor, ceea ce ar contrazice libertdtii absolute a creaturilor. Eshatologia optimista
incluzand asa numita ,,apokata/stasij twn pa/ntwn” diferd totusi de spiritualismul
rationalist origenist si lasd loc unor interpretdri. Grigorie afirma cd diastema este
fundamentul unui dinamism vesnic al creaturilor in Dumnezeu. Acest dinamism vesnic
este incepator de lumina, fapturile inaintdnd in iubirea lui Dumnezeu ,,din inceputuri, prin

132 Jbidem, 249.

133 Sf. Grigorie de Nyssa, Talcuire la Cantarea cdantdrilor, Omilia a 3-a, in P.S.B. 29,
E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti, 1982, p. 156.

134 Jpidem, p. 257.

135 Metodiu de Olimp, Aglaofon sau despre Inviere, in P.S.B. 10, E.LB.M.B.O.R.,
Bucuresti, 1984, p. 126.

136 Sf. Grigorie de Nyssa, Despre viata lui Moise, in P.S.B. 29, E.. B.M.B.O.R., Bucuresti
1982, p. 78.
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inceputuri, in inceputuri fara de sfarsit”"’ . Eternitatea este asadar un rasarit vesnic al

luminii §i o permanentd depasire de sine 1n devenirea cea bund a Indumnezeirii.
Referindu-se la Sf. Pavel, cel care a ajuns pand la al treilea cer, Sf. Grigorie afirma:
,Dupa auzirea negraita a tainelor raiului, merge Incd mai sus i nu inceteaza sa-si faca
urcusul, necunoscand niciodatd din binele ajuns, hotarul dorintei ... Si aceasta se
intdmpla pururea celui ce se impartaseste pricinuindu-i in toata nesfarsirea veacurilor o
crestere prin cele necontenit mai mari”'>*,

Astfel, temporalitatea ca limitd ontologica a creaturii este icoana unei vesnice
procesiuni ontologice si pascale (Pascha — trecere) a persoanelor umane in iubirea eterna
a Creatorului. De aici, vizunea profund crestind asupra timpului ca resort al vesniciei, atat
de diferita de diabolizarea platonicd a materiei si temporalitdtii cu corespondente triviale
in gnoscitism. Timpul conteaza la marele teolog, el este o pregatire a omului suflet si trup
pentru Viata cea adevarata in lumina iubirii divine. Spiritualismul moderat al lui Grigorie
— care stipuleazd creatia primard quasi-angelicdi a omului fard sexualitate — va fi
permanent dublati de un robust materialism duhovnicesc fundamentat pe Invierea lui
Hristos.

Epectazele mistice sunt agsadar evenimente ale intregii firi a omului, iar timpul
este pedagogia divina pentru om de a se apropia dupa cuviintd, dupa o anume maturizare
de tainele ceresti. Hristos este reconcilierea eternitatii lui Dumnezeu cu distema creata.
Intreaga teologic a timpului a fost centrati pe Intrupare ca deschiderea radicali a
sensurilor creatiei si inceputul nou al umanitatii: ,,Fundamentul kataskeuh/, noua creatie a
lumii in care fiecare cer e creat din nou — kti/zetai kaino/j”"*’.

Intruparea este umplerea umanului cu lumina dumnezeirii, iar Hristos este
Misterul etern al carui tabernaclu (cort) a devenit in timp umanitatea asumata de El:
eskh/nwsen en hnin (Ioan 1. 14). Trupul sau imbratiseaza cerul si péméntulMo. in Hristos,
omul devine nemuritor si ceresc, luminat si luminator, depasind in har prapastia conditiei
sale de creaturd (amenintarea nefiintei prin despartirea de Izvorul fiintei): ,,Omul e ridicat
peste firea lui, din muritor devine nemuritor, din intinat, neintinat, din trecator, netrecator,
vesnic; si peste tot din om Dumnezeu”'!.

Omilia anatoliana afirma corespondenta creatiei cu rascumpdrarea lumii si
continuitatea de sens a inceputului lumii cu sfarsitul ei in Hristos, Creatorul si Odihna
fericita a creatiei: ,,Pentru cd Dumnezeu a fost Creatorul primului om, El trebuia de
asemenea, dupa cdderea acestuia, sa fie Vindecatorul lui, pentru a ridica firea intreaga. Pe
de o parte, El se di pe Sine Insusi patimirii. Pe de alta parte, El ia pentru a reinnoi
totalitatea timpurilor pe care le zidise pentru creatie, pentru a dovedi, prin insusi
simbolismul vremurilor, ca nnoitorul materiei, era insusi Creatorul ei. Care este deci,
primul timp? Echinoxul, frate, este impartirea egald a zilei si a noptii. Echinoxul de
primavara, punct de plecare al acestui anotimp, dupa logica insasi a istoriei. Pentru ca, pe
de o parte, prima creatie a omului a avut loc dupa echinoctiu, a sasea zi dupa echinoctiu,

137 Cant Cant, p 223, “kai oute o aniwn pote istatai arxhn ec arxhj metalambanwn
oute teleitai peri eauthn h twn aei meizonwn arxh”, P.G.44, 491BC.

138 Sf. Grigorie de Nyssa, Talcuire la Cantarea Cantarilor, p. 222.

139 Sf. Grigorie de Nyssa, In Cant. cantorum, XIII, P.G. 44, 1049B.

140 Sf. Grigorie de Nyssa, De vita Moysis II. 174-183, S.C. 1, 1955, p. 85-89.

141 Sf. Grigorie de Nyssa, De Beatitudine, VII, PG44, 1280 si P.S.B. 29, 1982, p. 388.
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pentru ca omul a fost creat vineri, pentru ca pe de alta parte, luna plind a fost creata si ea
dupa echinoctiu a patra zi, si apoi s-a produs caderea omului 1n pacat, din aceasta cauza,
Dumnezeu realizeazd redresarea si reinnoirea omului la data creatiei sale, reunind
deodata echinoctiul, a patra zi si ziua a sasea, pentru a manifesta prin toate aceste date ca
Invierea Celui ce a suferit Patimire este reinnoirea si recapitularea naturii. Pentru aceasta
apostolul a zis In toatd intelepciunea si intelegerea facem cunoscutd taina voii Sale dupd
planul liber pe care si l-a propul la iconomia plinirii vremurilor, adica recapitularea
tuturor in Hristos , a celor din cer §i a celor de pe pamant. Cand Fiul lui Dumnezeu a
unit vremurile, In timp ce a conformat sdptimana creatiei originare si intdlnind
echinoctiul, luna plind si vinerea, zi in care trebuie sa sufere, si suferind sa arate innoirea,
atunci se predi pe El Insusi Patimirii. In acelasi fel, odati ce Domnul a implinit
recapitularea in zi de Vineri, se odihneste a saptea zi §i rdmane 1n sanul pamantului,
daruindu-le celor din infern, harul de-a fi eliberati prin Patimire. Si implinindu-se
echinoctiul si vinerea si sambata dupa ordinea originara, trebuie sd apara in ziua cea dinai
a sdptimanii lumina Invierii, si aceasta in virtutea inlantuirii timpului. Cici a fost din nou
prima zi a timpului total, zi care a fost oarecand inceput al luminii sensibile, si acum in
consecintd, ca origine a luminii noetice (intelegitoare) a Invierii. Iatd de ce noi respectim
toate timpurile, pentru a arata ratiunile mistice, fiind atenti la imitatia lor”'**. in aceste
cuvinte sunt concentrate ratiunile teologice ale timpului care dau sens ritmurilor cosmice
si descopera ,,taina cea din veac ascunsa si de ingeri nestiuta”'* a lui Dumnezeu: unirea
Sa cu omul pentru eternitate.

Intuitia augustiniana sesizeaza corespondenta dintre lumea nevazuta si cea vazuta
pe de o parte, si legdtura dintre minte si trup. De aici o coerenta de sens intre cosmologie
si antropologie si o antromorfizare a categoriilor cunoasterii. In traditia Parintilor romani
— printre altii Tertulian afirma ca Anima naturaliter christiana — Augustin va elabora o
schema teologica a corespondentelor triadice ale sufletului cu Dumnezeu. O alta idee care
va face cariera in gandirea occidentala a fost elaborarea conceptului de infentio care va
revolutiona si filosofia timpului: simultaneitatea In Dumnezeu dintre vointa si lucrare, si
succesivitatea umanad care genereaza timpul.

6.3. Teologia timpului la Sf. Dionisie Areopagitul

Teologia simbolico-apofaticd a Sf. Dionisie Areopagitul va afirma organizarea
ierarhicd a creatiei in ,lerarhia cereasca” si ,,Despre ierarhia bisericeasca”, precum si
organizarea ierarhica a cunoasterii si necunoasterii lui Dumnezeu. Calea catre El este un
complex de simboluri si taine care este expresia unei ordini divine a cosmosului. Ritmul
istoriei, ca flux si reflux al unirii omului cu Dumnezeu: descendent (Intruparea) si
ascendent (theosis) este de fapt puterea iubirii divine creatoare. Corpus dionysiacum
afirma Taina vesnicd a lui Dumnezeu ca transcendentd si prezentd si pronia divind ca
ubire Tn miscare a Creatorului.

In ,,Despre Numele divine”, Dionisie ne ofera o sintezi apofaticd a ratiunilor firii

si a legaturii dintre creat si Creator. In aceastd magistrali expunere, teologia timpului este

142 Homelies pascales, III, Une homilie anatolienne sur la date de Paques en l an 387, SC
48, Paris, 1957, p. 134-148.

143 Catavasiile Bunei Vestiri, Slujba Utreniei, Catavasier, Editura Trinitas, Iasi, 2000, p.
145.
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fundamentald pentru intelegerea sistemului ierarhic dionisian. Mai intai, vorbind despre
starea creaturilor intelegatoare, el afirma existenta luminii si bunatatii divine impartasite
ierarhic si progresiv in intregul univers, dar si apropierea crescanda a creaturilor angelice
de Dumnezeu. Prin razele dumnezeiestii bunatati, ,,au luat subzistentd toate fiintele,
puterile si lucrarile inteligibile si intelegatoare. Prin ele isi au viatd permanentd si
nemicsoratd, liberd de toatd coruperea si moartea, si de materie si de nastere si de
nestatornicie si de curgere si sunt deasupre oricarei schiimbari spre altceva si spre
altundeva™'*. Timpul ca structura creatd a nasterii, schimbarii, curgerii, nestatorniciei,
este asadar abolit in cunoasterea angelica. Chronos desemneaza devenirea umanitatii, este
inseparabile de spatiu si de miscarea ciclica a astrilor. ,,Dar trebuie s cunoastem si natura
timpului si a veacului din Scriptura (...). Iar timp numeste pe cel ce este supus facerii si
coruptiei si schimbarii si care e altfel pentru altii. De aceea teologia ne declara si pe noi
cei definiti prin timp, veac prin participare, cand ajungem veacul nestricacios §i pururea
la fel. Dar Scriptura vorbeste uneori si de un veac temporal si de timpul vesnic. (...) Dar
nu trebuie sa le socotim simplu coeterne cu Dumnezeu Cel dinainte de veac cele numite
vesnice. Urmand neabatut prea veneratelor Scripturi, socotim vesnice §i temporale dupa
modurile cunoscute 1n ele pe cele ce sunt la mijloc si se impartasesc in parte de veac, in
parte de timp. lar pe Dumnezeu sa-1 laudam si ca veac si ca timp pe Cel ce e Cauzatorul a
tot timpul si veacul. Si ca Vechi de zile pe Cel ce e inainte de vreme si mai presus de
timp si pe Cel ce schimba vremurile si timpurile”'*.

Dumnezeu este agadar mai presus de orice timp si veac, dar totusi prezent in
fiecare clipa a vietii umane, intemeind ordinea temporald, dar si schimband temeliile
timpului ca Unul intreg si neschimbator, dar care prin iubirea Sa devine Om pentru
oameni. Oamenii vremelnici sunt asadar timp si eternitate pentru cd Dumnezeu Cel etern
este prezent in interioritatea lor'*.

Creaturile angelice traiesc in aion (aiwn), care este o duratd statornica si
spirituald, Tn care Ingerul persevereaza in lumina vesnica a lui Dumnezeu apropiindu-se
mereu de El in starea si in treapta ierarhicd in care a fost creat. Aceastd procesiune
ontologica este justificatd scripturistic, evitand in acelasi timp emanationismul
plotinian'*’” sau ciclicitatea dualistd origenisti. Aion-ul este si starea celor care vor
mosteni Imparatia lui Dumnezeu. Aceasti eternitate temporald (,,aiw/nioj xro/noj”) este
unirea temporalului creat cu eternitatea divind care 1l naste si in invesniceste.
Indumnezeirea prin har este asadar spatiul eternizarii omului temporal, in care valorile
progresive ale umanitatii sunt concentrate si isi vadesc originea i lumina in Dumnezeu,
Izvorul oricarei bunatati si oricarei iubiri. Veacul este asadar timp concentrat si coplesit
de iubirea eternd a lui Dumnezeu prin libertatea persoanei create, este un dar al libertatii
in iubire a omului si a lui Dumnezeu. Veacul sau aionul este eternitatea impartasita

144 Sf. Dionisie Areopagitul, Opere complete, Ed. Paideia, Bucuresti, 1996, Despre
numirile dumnezeiesti IV, 1, p. 146.

145 Sf. Dionisie Areopagitul, Opere complete, Ed. Paideia, Bucuresti, 1996, Despre
numirile dumnezeiesti X, 3, p. 170-171.

146 A se vedea hermeneutica si mistagogia dionisiana in lucrarea magistrala a lui
Alexander Golitzin, Et introibo ad altare Dei, Patriarhikon Idrima, Thessaloniki, 1994,
pp. 214- 215.

147 Paul Plass, Timeless time in Neo-Platonism, in The Modern Schoolman, vol 55, 1977,

pp- 1-5.
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creaturii, de aceea el este atingerea fapturilor de nemurirea lui Dumnezeu, unitatea
timpului cu eternitatea.

Spatialitatea arhitectonica a gandirii lui Dionisie este exprimatd in teologia
miscarii mintilor dumnezeiesti (ingeri) in mod circular, ,,unindu-se cu iluminarile cele
fara de inceput si fara de sfarsit ale frumosului si binelui”'*®, dar care se misca si in linie
dreaptd atunci cand ,,ies spre purtarea de grija a celor de jos”'*. Miscarea celor
inteligibile este agadar o spirala perihoretica a fiintei ,,purtand de grija de cele mai de jos,
ramanand fard sa iasa din ele in identitatea lor, in aceastd identitate a frumosului si a
binelui ce se misca nesfarsit unul in altul”'*. Si miscarea sufletului este in spirald aratand
participarea si impartasirea temporala a umanitatii de plinatatile iubirii dumnezeiesti.

De asemenea, vocatia nascatoare a omului ca prelungire a fiintei lui n timp este si
vocatie de impreuna creator cu Dumnezeu si icoanda a paternitatii dumnezeiesti ca
fecunditate iubitoare si vesnica: ,,unitatea (in Dumnezeu) (...) o vedem si ca Treime,
pentru manifestarea intreit ipostatica a fecunditatii mai presus de fiinta prin care este §i
se numeste toata paternitatea in cer §i pe pdmdnt”m. Timpul umanitatii este asadar
desfasurarea in spirald a iubirii dumnezeiesti si urcusul liturgic al persoanei umane — prin
fecunditatea lui spirituala ca metafora a iubirii necreate — spre Parintele indurarilor.

6.4. Teologia timpului la Sf. Maxim Marturisitorul

Teologul care va aprofunda definitiv si sintetic teologia timpului unit cu
eternitatea este Sf. Maxim Marturisitorul (7662). Viziunea sa tipologica si mistagogica
imbratiseaza deopotriva toate curentele teologice ale epocii patristice completandu-le si
concentrandu-le.

Dumnezeu cuprinde toatd creatia si tot timpul fiind ,,un inceput si un sfarsit
etern”'>?, sau ,,un rdsdrit ce nu se mai termind”'>, inceputul inceputurilor si sfarsitul
sfarsiturilor lumii: ,,inceputul, mijlocul si sfarsitul sunt insusirile ceor pe care le imparte
timpul; ba ar putea zice cineva fara sa greseascd, ca sunt ale celor privite la un loc 1n
veac. Caci timpul avand miscare masuratd, se circumscrie prin numar. lar veacul fiind
cugetat in existenta lui impreuna cu categoria lui cdnd implica intervalul Intrucat isi are
un inceput al existentei”'**.

Viziunea Sf. Maxim asupra timpului ca resort si receptacul al vesniciei lui
Dumnezeu in Hristos este direct corespondentd teologiei ratiunilor necreate (logoi/).
Ratiunile sunt unificate in Logos, dar sunt diverse pentru ca ele reprezintd modelele,
matricile creatiei in toatd complexitatea ei'™. Corespondenta si consanguinitatea

spirituald a celor doud lumi — lumea rationala si lumea fizica — este aratatd prin expresia

148 Sf. Dionisie Areopagitul, Opere complete, Ed. Paideia, Bucuresti, 1996, Despre
numirile dumnezeiesti IV, 8, p. 148.

149 Jbidem, p. 148.

150 Jpidem, p. 149.

151 Jpbidem, p. 136.

152 P.G. 90, 1108 C-D.

153 Dupa expresia poetului Ioan Alexandru in poezia ,Lumina lina”.

154 Sf. Maxim Marturisitorul, in Filocalia II, 1947, p. 126.

155 P.G. 91, 1256D.
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,lucrurile vizibile sunt simboluri (tupika/) ale celor inteligibile, iar cele inteligibile sunt
ratiuni (logoi/) ale celor vizibile”"™®.

Marele teolog afirmd — cu dovezi scripturistice irefragabile — realitatea planului
vesnic al lui Dumnezeu pentru intreaga faptura. Viata istoriei este desfasurarea
cruciformd a iubirii lui Dumnezeu pentru creatie ca anaamnesis (trecut) si prothesis
(viitor). In mijlocul acestei Cruci se afld viata lui Hristos ca modelul si sursa unica si
plenarad de viata si de nemurire: ,,Dumnezeu voieste 1n toti si in toate sd realizeze taina
Intruparii Sale”. Umanitatea Sa este masura si finalitatea intregului univers asumat de El.
In Hristos, cosmosul moare si inviaza, umanizat in extensia eclesiala a Mantuitorului —
Biserica. Hristos este deci Lumina istoriei si Viata lumii.

Indumnezeirea este asadar impregnarea (in acceptiunea sa etimologicd) de
Hristos, unirea cu El a intregului univers si implinirea planului divin si vocatiei firesti a
fapturii: ,,Indumnezeirea ca si spun sumar este concentrarea si sfarsitul tuturor timpurilor
si veacurilor si a celor ce sunt in timp si in veac”">’. Cuvintele lui Hristos din Apocalipsa
,Eu sunt Alfa si Omega, inceputul si Sfarsitul, Cel ce este, Cel ce era si cel ce vine,
Pantocratorul” (Apocalipsa 1, 8; 21, 6; 22, 13) sunt marturia apartenentei Intregului
univers la Hristos: ,,lar concentrarea si sfarsitul tuturor timpurilor si veacurilor si a celor
din ele este unirea nedespartita al inceputului adevarat si propriu cu sfarsitul adevarat si
propriu in cei mantuiti”'*®. Theosis este asadar transformarea — metabolh/ omului in
dumnezeu dupa har, atat cat 1i este fapturii a primi, iar aceasta implica pierderea
succesivitatii si limitarilor spatio-temporale n vesnicia ubicud a lui Dumnezeu: ,,Unitatea
nedespartitd a inceputului si sfarsitului adevarat in cei mantuiti este iesirea — e/kbasij cea
buna din cele naturale a celor hotarniciti fiintial intre inceput si sfarsit. lar iesirea cea
buna din cele naturale a celor marginiti Intre inceput si sfarsit este o lucrare atotviguroasa
si supraputernicd nemijlocita si infinitd a lui Dumnezeu ce lucreaza la infinit in cei
invredniciti de acea iesire buna din cele naturale'>’.

Exista asadar o continuitate ontologica intre timp si eternitate'®® in lumina unica a
iubirii care covarseste toate cele ce sunt: sfintii dupa ce primesc prin smerenie invierea
vointei lor, cautd nestriciciunea (aftarsi/a) firii: ,,Spre aceasta le era acum tot zorul,
dorind slava ei in Hristos, ca precum au patimit impreuna cu El in veacul acesta (pe care
Scriptura I-a numit timp), asa sa fie si slavifi Impreuna cu El, in veacul viitor”'®!. Sfantul
Maxim afirmd asadar dinamismul intrinsec al creaturii spre Izvorul fiintei ei, dorul
ontologic al omului dupd Dumnezeu.

Unirea umanitatii cu Dumnezeirea in Ipostasul Fiului lui Dumnezeu este ,,taina
cea mare si ascunsa (...) tinta cea fericitd pentru care s-au intemeiat toate (...) scopul
dumnezeiesc gandit mai inainte de inceputul lucrurilor. Spre aceasta tinta finala privind
Dumnezeu a adus la existenta fiintele lucrurilor. Acesta este cu adevarat sfarsitul
providentei si al celor providentiate cand se vor readuna in Dumnezeu cele facute de El.
Aceasta este taina care circumscrie toate veacurile si descopera sfatul suprainfinit al lui

156 P.G. 91, 669C.

157 Sf. Maxim Marturisitorul, Rdaspunsuri catre Talasie 59, in Filocalia 3, Humanitas,
Bucuresti, 2004, p. 294.

158 Ibidem.

159 Jbidem, p. 295.

160 A se vedea Paul Plass, Transcendent time in Maximus the Confessor, in ,The Tomist,
A speculative quarterly review”, vol 44, 1980, Washington, p. 259.
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Dumnezeu, care existi de infinite ori infinit inainte de veacuri”. Intruparea continui prin
extinderea lui Hristos Cel inviat in fiecare nou membru al Bisericii care devine mirida a
Trupului lui Hristos Cel inviat: ,,Caci Hristos pururea se intrupeaza in cei vrednici”. lar
aceasta infinitd bucurie a Dumnezeirii de-a se uni cu oamenii este o taind a iubirii
rastignite a Cuvantului Care ,,a dezvaluit dacd e ingaduit sa spune, adancul (abisul) cel
mai dinduntru al bunatafii parintesti si a aratat in Sine sfarsitul pentru care au primit
fapturile inceputul existentei”'®®. Acesta este sensul cuvintelor ca ,toate se cer dupa
Cruce”'®, mormént si inviere. Abisul iubirii paterne a lui Dumnezeu se deschide in
Invierea cu trupul a Fiului Sau dezviluind sensul si tinta vesnicd a omului: ,,Cine
cunoaste taina invierii, cunoaste scopul pentru care Dumnezeu a creat universul”'®*.

Taina timpului hristologic este deci o rodire a iubirii eterne a Treimii, ,,Céci inca
inainte de veacuri a fost cugetata si randuita unirea hotarului cu nehotarnicia, a masurii cu
nemasuratul, a marginii cu nemarginirea, a Creatorului cu creatura, a stabilitatii cu
migcarea” ©.

Frontiera dintre timp ca realitate tranzitorie $i masuratd si eternitate ca
simultaneitate plenara si necuprinsa este agsa numitul timp transcendent'®: | intre timp si
eternitate si Indeaproape asociat cu sufletul este un timp transcendent care combina
absenta procesualititii in eternitate cu ordinea succesivi a timpului”'®’.

In teologia Sf. Maxim, istoria este organizati triadic plecind de la distinctia
inceput-mijloc-sfarsit, in cheie mistagogica si simbolica. Una dintre triadele realitatii cu
relevanta cinetica si ontologica este nastere-miscare-odihna (genne/sij - kinh/sij - sta/sij).
lar o altd triadd simbolicd a realititii este fiintd - fiintd bund - fiintd bund vesnica'®.
Timpul este asadar transformarea fiinfei in fiinfa buna. Maxim va Imprumuta notiunea de
me/tach — interval, extensie din teologia capadociand si o va folosi pentru a arita
migcarea progresiva a creaturilor in timp ca apropiere neapropiatd de Dumnezeu. Toate
fapturile au un inceput al fiintei lor, iar intervalul dintre acest inceput si starea lor
prezentd este masura apropierii si orientdrii lor fiintiale. Intervalul este §i pripastia
infinitd care separd creatura de Creator'®, iar caracteristica fundamentala a creaturii este
finitudinea ei. Universul este spatiu finit, iar timpul este miscare finita, fiind amandoua
cuprinse si limitate de infinitatea care le contine. Lumea se misca deoarece nu si-a gasit
incd sfarsitul calitativ, scopul final (qe/loj): ,,Deci daca fiintele rationale sunt facute ele
numiadecat se si misca ca unele ce sunt miscare dupa fire dinspre inceputpentru faptul ca
existd spre sfarsit dupd alegerea vointei spre existenta fericitd — to eu ei/nai. Caci tinta
miscarii celor ce se miscad este existenta fericitd precum incputul ei este insasi existenta.
Iar aceasta este Dumnezeu Care e si Datatorul existentei si Daruitorul existentei fericite
ca Inceput (obarsie) si sfarsit (tintd). Caci din el avem si a ne misca simplu ca din inceput
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si felul cum ne miscam spre EL ca tinta”'’’. Miscarea este asadar un adevar calitativ

fundamental al creatiei ca posibilitate a unirii progresive cu Cel neapropiat in iubire.

Maxim sesizeaza corespondenta intima si tainica dintre om (pe care 1l numeste
macrocosmos) si univers. Astfel, el afirma modelul dinamic sustolh/ - diastololh/
(contractie - expansiune) pentru a exprima miscarea in univers. Cosmosul devine astfel o
imensa inima al carei ritm este nasterea si moartea intr-o liniaritate ciclica (in spirald).
Fiintele isi au inceputul si sfarsitul la punctele de maxima expansiune si contractie'”'. Sf.
Maxim vede triada nastere-miscare-odihna intr-o miscare sistolica-diastolica in care
diversitatea se odihneste in unitate, iar unitatea se exprimi in diversitate. Intruparea este
expansiunea (diastolh/) lui Hristos pentru noi, iar indumnezeirea este contractia (sustolh/)
noastra la sfarsitul timpului. In acest proces, Dumnezeu — Vesnicia personali si iubitoare
se face Om pentru ca fiinta buna sa devina fiinta vesnica'’%. Difuzia sau extensia vietii lui
Hristos formeaza Biserica, iar contractia sau unirea tuturor la sfarsitul timpului in Hristos
va forma Imparitia veacului viitor. Eternitatea se extinde in timp fara risipire, iar timpul
se concentreaza in eternitate fara confuzie. Acesta este modul in care eternitatea coexista
ontologic cu timpul in Hristos, Dumnezeu-Omul. Succesivitatea devine simultaneitate,
progresivitatea devine desavarsire, partea devine pleroma (intreg, plinire), iar hotarul
devine nehotarnicie. Dispersia vietii lui Hristos in Duhul Sfant este corespondenta
conversiel creatului In Hristos ,,totul intru toate”.

Un alt aspect al unirii timpului cu eternitatea in Hristos este communicatio
idiomatum. Nagterea feciorelnicd a lui Hristos ,,creeaza un nou principiu al venirii intru
fiinta si al nasterii (arxh/ gene/sewj kai genne/sewj)”'”. Timpul este asadar inundat in
Hristos de eternitatea feciorelnica a Treimii, iar prin aceasta, ,,omul devine dumnezeu atat
cat El a devenit om™'"™.

Ceea ce intr-adevar este remarcabil in teologia timpului la Sf. Maxim este
evidenta simbolica si mistica a acestei uniri (a divinului cu umanul in Hristos) ca prezenta
in Bisericd. Temporalitatea Liturghiei este hristologicd si eshatologicad pentru cd ea
antreneaza puterile veacului viitor si articuleazd Trupul euharistic al lui Hristos, adica
Biserica, laborator al invierii. Simbolurile eclesiale si liturgice devin prin cult sacramente
(taine) in care semnificatul se uneste cu semnificantul si se daruieste lumii ca viata.
Hristos este prezent in lume in si ca Biserica Lui ca devenire a lumii si schimbare
(metabolh/) a timpului 1n aion.

Efectivitatea liturgica a acestei teologii este cheia de boltd a evidentei
eshatologice a unei comunitati eclesiale. Biserica lui Hristos este Trupul Lui numai
intrcat Hristos se daruieste ei cincizecimic §i sacramental, umanitatea elcesiala devenind
umanitatea lui Hristos Cel inviat. Acesta este sensul hristologic al Botezului ca ,,nastere
din nou de sus” (Ioan 3, 3) intru moartea si Invierea Mantuitorului.

Crestinii nu sunt doar indivizi inregimentati intr-o institugie eclesiala, ci persoane
pascale, care respird in Duhul Sfant mireasma invierii si lucreaza in interioritatea lor
»puterile veacului viitor”. Crestinii sunt prin Liturghie euharistica fiintele iubirii

170 Sf. Maxim Marturisitorul, Ambigua, P.S.B. 80, E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti, 1983, p.
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rastignite si Trupul lui Hristos — Biserica daruieste umanitatii o devenire vesnicd —
indumnezeirea (theosis). Sf. Maxim vede rastignirea Mantuirorului ca pe momentul de
crizd ontologica a acestui veac — kri/sij inseamnd judecatd — iar moartea Lui ca fiind
,judecata judecatilor”.

Lumina acestui veac este protheticd (proqe/sij — pregdtire, intentie) si profetica,
pentru ca ea actualizeaza si anticipeaza lumina veacului viitor cea neapusa si vesnica.
Cuvintele adresate de Mantuitorul talharului celui bun sunt paradigma teologicd a
iminentei veacului viitor in structurile istoriei' : ,,Caci azi inseamna ziua de fat3 a cestui
veac — azi, zice, vei fi cu Mine in rai — iar maine cea a celui viitor”!®.

Maxim remarca in dinamismul fiintei o propensiune ontologica spre inviere.
Omul tinde spre nemurire conform programului sdu ontic, iar moartea este doar un
accident al liberului arbitru folosit impotriva firii. Prin moartea si Invierea lui Hristos,
omul primeste arvuna nemuririi impreund cu El pentru eternitate. Viata de dupa inviere
nu este o restabilire a conditiei primare. Aceasta ar insemna o ,,imortalizare a mortii™”’.
Viata viitoare este asadar o reinnoire integrald si definitiva care imbratiseaza intreaga
creatie. In terminologia Sf. Grigorie de Nazians, aceasta ar fi cea de-a treia si ultima
transformare a vietii umane (meta/stasij), care implineste si anuleaza celelalte doua care-i
preceda, corespunzatoare Vechiului si Noului Testament. Viata inviatd in Hristos este
asadar un seism (seismo/j) ontologic si eshatologic al cosmosului care este concluzia si
odihna creatiei in Creator.

In abisurile tipologice ale teologiei lui Maxim putem gisi coerente teologice intre
marile personalitati ale istoriei mantuirii si realitatile lumii create. In orizontul tipologic
care afirmd consanguinitatea ratiunilor lumii cu Logosul suprem, universul este o
Scripturd extinsd care vorbeste prin logoi/ despre taina iubirii vesnice a Treimii. Sf.
Grigorie de Nyssa a dezvoltat viziunea teologica a urcusului lui Moise pe Sinai ca fiind
procesiunea ascensionala a omului de indumnezeire prin har. Sf. Maxim Marturisitorul il
vede pe Moise ca pe un tip al temporalitatii: ,,Moise e tipul timpului, nu numai ca
dascalul timpului si al numarului referitor la el (caci primul el a numarat timpul de la
facerea lumii) si ca invatatorul cultului vremelnic, ci si ca cel ce nu intrd trupeste in
odihna Tmpreund cu aceia pe care i-a condus inainte de dumnezeiasca Evanghelie; caci
asa e timpul care nu ajunge sau nu intrd prin miscare Impreund cu aceia pe care
obisnuieste sd-i treacd in viata dumnezeiasca a veacului viitor”! ',

Ratacirea poporului lui Israel in pustie este privitd ca o taind a timpului ca
pregatire pentru Pamantul vesnic al fagaduintei. Taina timpului este asadar anagogica si
vadeste sensul si valoarea lui unicd §i protetica pentru vesnicia iubirii. El este spatiul

175 Acesta este si sensul cuvintelor cu care Hristos si-a inceput propovaduirea: ,Pocaiti-
VA ca s-a apropiat Imparatia cerurilor” (Matei 4, 17). Pentru Sf. Maxim viata umana este
o rastignire continua a stricaciunii si a mortii din noi si o perpetua inviere a lui Hristos
in inimile noastre: ,Deci in oricare din sensurile aratate ne-am rastigni impreuna cu
Hristos, sa ne straduim, cat suntem aici, sa ni-L facem indurat pe Cuvantul suprem
impreuna rastignit si sa primim fagadduinta nemincinoasad a odihnei in constiinta
curatita de gandurile care o mustra” in Sf. Maxim Marturisitorul, Ambigua 46, in P.S.B.
80, E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti, 1983, p. 319. Exista deci si o rastignire noetica a
sensurilor slabe ale lumii pentru a primi odihna sensului vesnic al lumii.

176]bidem.

177 Joannis E. Anastasiou, op. cit., p. 89.

178 Jbidem, p. 161.

81



libertatii umane si intervalul de iubire dintre ceea ce suntem si ceea ce ar trebui sd fim in
urcusul nostru spre Dumnezeu.

Sf. Maxim refuza categoric diabolizarea timpului ca masura a mortii progresive si
implacabile si descopera sensul vesnic al materiei spiritualizate si al timpului concentrat
in lumina eternd a iubirii treimice: ,,(Moise) are pe lisus ca succesor al intregului timp si
veac; chiar daca de altfel ratiunile timpului staruiesc in Dumnezeu, cum aratd tainic
intrarea Legii datd in pustie prin Moise Tmpreund cu cei ce au primit pamantul
fagaduintei”'””. Timpul este dar al iubirii Creatorului pentru extinderea si exprimarea
libertatii creatoare a omului ca aseméanare a lui cu Dumnezeu.

Sf. Maxim insista asupra diferentei si inrudirii specifice dintre timp si veac (aion):
,,Caci timpul este veac cand se opreste din migcare si veacul este timp cand purtat de
miscare este masurat. Astfel, veacul sau aionul este un timp lipsit de miscare, iar timpul
un veac misurat prin miscare”'*’.

Hristos — Domnul timpului si al vesniciei

Un alt aspect al acestui eveniment mantuitor este concentrarea timpului personal
al fiecdrei om in Hristos, Domnul timpului si al vesniciei. Crucea si Invierea lui Hristos
realizeazi o noud deschidere a timpului creaturii spre Creator. In unire cu Hristos Cel
Inviat, inaltat deasupra oricdrei necesitati temporale, dar fiind cu noi ,,pana la sfarsitul
veacului” (Matei 29, 20), omul care a murit si a Inviat cu El prin Botez percepe timpul
diferit. Este o noud situare a omului in istorie, fundamentatd pe Inviere si aflandu-si
sensul in ea.

Astfel, timpul interior al creaturii se concentreazd ori se dilata in functie de
participarea ei la Hristos, Vesnicia pogorati in timp'®'. in acelasi timp, aceastd
plasticitate a timpului interior, slujitor al fiintei, este unitd cu o actualitate absolutd a
evenimentelor mantuitoare ale umanitatii. Timpul se poate concentra Intr-o clipa
mantuitoare — aga cum s-a Intdmplat cu talharul cel credincios, care, cu o ravna de martir,
a marturisit pacatul sau si dumnezeirea Fiului — ori se poate dilata ca in cazul celor sapte
tineri din Efes.

In Biserica, insa, lucririle mantuitoare ale lui Hristos sunt de o actualitate vie si
vibranti, ritmand miscarile firii de apropiere de Dumnezeu. Aceasti consecinti a Invierii
este de altfel prezenta in randuiala liturgica a fiecarei zile. Astfel, Ceasul al treilea
prezentifica haric pogorarea Duhului la Cincizecime, Ceasul al saselea este momentul
Rastignirii Domnului, Ceasul al noualea este momentul asimilarii duhovnicesti a mortii
pe Cruce a Domnului'®, Miezonoptica (miezul noptii) patrunde in sensul de taina al
parousiei in care Mirele Hristos, anuntat de intreaga istorie, intarzie (ca n parabola celor

179 Jbidem.

180 Jhidem.

181 Viata ca participare la fiinta la Sfintii Parinti, cf. Ioannis E. Anastasiou, op. cit., pp.
92-93.

182 Pr. Prof. Dr. Petre Vintilescu, Liturghierul explicat, E.I1.B.M.B.O.R., Bucuresti, 1998,
p. 39.
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zece fecioare), dar strigarea venirii Lui este prezentd mereu 1n constiinta Bisericii: ,,lata
Mirele vine in miezul noptii, si fericiti este sluga pe care o va afla priveghind”'®.
Perceptia noastra asupra istoriei este incompletd deoarece apartinem ei, iar migcarea in
timp implica distorsiunea unei vederi clare. Domnul Hristos vine in miezul noptii.
Aceasta afirmatie vesteste deopotriva noul eon inaugurat de Hristos cand a zdrobit portile
mortii, dar si venirea Sa intru slava la sfarsitul veacurilor. Dumnezeu, fiind atotstiutor,
vede si stie cand istoria isi va da duhul sdu. De aceea nu Mirele intarzie peste miezul
noptii, ci miezul noptii inca nu a sosit, caci In randuiala (planul) lui Dumnezeu, exista
anumite lucruri care trebuie sd se Intdmple pentru ca timpul sa se plineasca in eternitatea
iubirii Sale.

Aceastd perceptie a istoriei se vadeste mai ales 1n ritmul liturgic comunitar din
zilele Patimirilor si ale Invierii Domnului, cAnd vremea mAntuirii este impropriata de
credinciosi i devine o actualizare si o prezentd a lui Hristos in ei de o intensitate si
frumusete care transpar in viata misticd i culticd a Bisericii: ,,leri m-am Ingropat
impreund cu Tine, Hristoase; astazi ma ridic impreuna cu Tine, inviind Tu; Rastignitu-m-
am ieri impreuna cu Tine: Insuti impreund ma preamireste Mantuitorule, in Imparatia
Tar184

Vedem din acest tropar constiinta crestind a impreuna-patimirii §i Tnvierii cu
Hristos, care este temelie a unirii cu El in Imparatia lui Dumnezeu. Ritmul liturgic al
slavirii lui Dumnezeu pe pamant, in viata Bisericii, este nedespartit de slava vesnica a
celor ce canti Sfintei Treimi in cer: ,,Ca pre Imparatul tuturor primim pe Cel nevazut
inconjurat de cetele ingeresti”'™. Orice separatie intre Capul Bisericii — Hristos si Trupul
Lui ne-ar duce spre moarte, dupa afirmatia fara echivoc a Parintilor Bisericii.

183 Triodul, E.I.LB.M.B.O.R., Bucuresti, 2000, p. 545.
184 Canonul Invierii, Cant. a 3-a, Penticostar, E.I.B.M.B.O.R., Bucuresti, 1999, pag. 16.
185 Liturghier, p. 149.
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