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Abstract

We sett of in our study from the idea that defining and determining the “sapiential” concept is difficult when
investigating modern culture due to the frequent typological / gnosiological confusion. We propose — in otrder to define
the specific of the sapiential text, a contrastive approach — religious / mystical — with applications on the texts in The
Holy Bible.
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Termenul sapiential (engl. sapientially adj./adv.;cf. lat. sapientia/ ae ,jintelepciune”) este
o formatiune savantad si desemneaza szcto senso, calitatea unui text de a promova un model de
existentd, un ideal uman situate sub semnul intelepciunii. In contextul culturii
contemporane, literatura sapientiali desemneazi totalitatea textelor/operelor laice sau
mistico-religioase cunoscute sub denumirea de ,,carti de intelepciune”. Acest tip de texte a
existat in intreg Orientul Apropiat, cu mult Inainte ca Israelul sa fie cunoscut in istorie ( de
exemplu, a jucat un rol politic si social in Egiptul Antic, cea mai veche carte de intelepciune
- care, din pacate, nu s-a pastrat - fiind ,,invigétura lui Imhotep”, datand de la mijlocul
mileniului al III-lea 1. Hr). Majoritatea civilizatiilor stravechi tindeau sa creeze prin
intermediul cartilor de cult, al Poruncilor, Sfaturilor si al Indreptirilor un anume tip de
intelepciune umand, de filozofie existentiald, diferit de la o culturd la alta. Pentru vechii
egipteni, intelepciunea subsuma idealul de om ticut, ascultitor si conformist. In textele
sapientiale ebraice (incadrate in contextul general oriental),,, intelepciunea” nu avea o
conotatie teoretica, ci una practicd, cvasi-sinonima cu ideea de dobandire a experientei de
viatd, a deschiderii spre un trai cumpatat. Existd diverse genuri si forme, de la simple
proverbe, eseuri si reflectii asupra intelepciunii, a dreptatii, pand la fabule si dezbateri.
Pornind de la ideea ca definirea si delimitarea conceptului propus este problematicd in
campul de investigatie al culturii contemporane, datoriti frecventei confuzii tipologic/
gnoseologic — propunem - pentru a defini specificul textului sapiential, o abordare contrastiva -

religios/ mistic — cu aplicatie pe textele Sfintei Scripturi.

Spre deosebire de cartile laice de intelepciune, literatura sapientiald a Sfintei Scripturi
este situata sub semnul znspiratiei divine. Triind in preajma anului 931 i.Cr., Solomon, cel mai

intelept dintre regii iudaici, a rostit peste trei mii de proverbe. Rugandu-se Creatorului pentru
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a primi acest har, a recunoscut ci intelepciunea nu este monopolul unui singur om, ci este
darul facut de Dumnezeu oamenilor: ,,Cuvintele inteleptilor sint ca niste bolduri; si, strinse la
un loc, sint ca niste cuie bitute, date de un singur stipin" (Ecles. 12:11). Intelepciunea
acestui corpus de literaturd este raportatd la divinitate. In Ior 28:28 citim: ,, Tatd frica de
Dumnezeu, aceasta este intelepciunea”. Cartile biblice considerate sapientiale - Proverbele,
Cartea lui lov, Eclesiastul, Cantarea Cantarilor, Sirah (Eclesiasticnl) si jﬂje/qbfi%ﬂeﬂ lui Solomon,
aceasta din urma apartinand cartilor necanonice sau apocrife - abordeaza feme privind
conditia umana si raportul omului cu divinitatea (Proverbele lui Solomon, Ecleziastul), rolul
suferintei (Cartea lui Iov) moartea, Intelepciunea personificatd, adaptand rigorile revelatiei la
arta poetica. Divinitatea este numitd la modul general (Elohim), in multe cazuri, simbolic
(Iahve). Doua sunt directiile de evolutie a literaturii sapientiale, unanim acceptate: a. directia
clasicd iInsumeaza precepte ale traditiei, ale batranilor, formulate lapidar in sentinte. Realitatea
este prezentatd prin serii de antonimii de tipul: drept/nedrept, intelepciune/nesibuintd, unul
dintre fundamentele clasice fiind echivalenta plata-rasplata. Pz/dele si Intelepcinnea lui Solomon -
din literatura apocrifa sunt edificatoare. Cintarea Cintarilor este inclusa si ea, conform unor
clasificri, in aceasta directie. Fondul sapiential din Pi/de tine de stilul specific Orientului,
insumand doar cateva elemente israelite (monoteismul, orientarea general-umana, nu aceea
centrata pe anumite categorii sociale, gen formule gnomice pentru functionarii de curte).
Sentinta / pilda se disting prin forma lapidari, categorizanti, reprezentand concluzia unei
experiente: ,, Cine sapa groapa altuia cade singur in ea si cel ce rostogoleste o piatrd se
pravileste tot peste el”(Pi/d.26:27). Sunt texte cu o structurd antinomicd, intre cele doud ,,
realitati” raportul fiind de progresie:,, mai bine”, ,, decat” ,,Mai bine sa locuiesti in pustiu
decit cu o femeie certareatd si suparacioasa”(Pid. 21: 19). Atat comparatia — care inlocuieste
explicatia teoretica printr-o imagine laicizatd - cat si ,realitatea” comparatd au forma de
sentintd. Pilde cu simbolism numerologic apar foarte rar si atunci, cifra, numarul ordoneaza
semnificatiile. De regula, ultima cifra are rolul de a valoriza, de a ilustra universaliile trairii
intru Fiinta: ,,Trei lucruri mi se par minunate, ba chiar patru, pe care nu le pot pricepe: Calea
vulturului pe cer, urma sarpelui pe stancd, mersul corabiei in mijlocul marii si calea omului la
o fecioard.” ( Pild. 30:18-19). Temele Pildelor si retorica sunt variabile - de la registrul
intelepciunii batranesti la ironie. ingelepciunea este personalizatd, asumandu-si divinul in
forme ndscute”, ,create”, ,intemeiate”, antropomorfizate uneori ( intelepciunea este
,copilul” care se joacd in atelierul In care Dumnezeu a durat fiinta ).Regasim astizi, in
formularile apoftegmatice ale poporului roman, in proverbe, majoritatea preceptelor
solomonice. In Nou/ Testament, sophia este insusi lisus. Titlurile — blazon traduc orientarea
sapientiala:,,cuvinte ale in‘gelepcium'i”, ,,in'gelepciunea mundana” etc . b. directia criticd reia
dintr-o perspectiva diferitd preceptele traditiei. Discursul pune sub semnul intrebarii
tipologia corpusului clasic, aratand ca viata se prezintd mult mai complex, fie ca avem in

vedere cartea lui lov, fie Eclegiastul. Textele ilustreaza drama, conflictul dintre starea ideala si
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cea reald: prezumtia ca binele atrage binele, iar fapta rea este rasplatita cu rau este contrazisa
de numerosele situatii in care ,, dreptul e menit sa sufere, in timp ce nelegiuitul, prin propria
sa nelegiuire, se bucura de viatd imbelsugata si moarte linistiti”(v. Bartolomeu Valeriu
Anania).Bunul, neprihdnitul, dreptul Iov este supus unei suferinte fizice si morale
inimaginabile, care nu intrece insi, drama existentiala situatad sub semnul lui ,de ce”?
Neavand sentimentul culpei, Iov nu intelege de ce suferinta lui se consuma sub semnul
inconfundabil al absurdului, intr-o lume guvernata de atotputernicia divina.,.De ce” raimane
interogatia retorica, suprema contradictie, al cdrei raspuns constiinta imaculatd nu il poate
deduce nici din logica sofisticata a inteleptilor timpului, nici din ticerea divina. Si totusi,
Dumnezeu rupe ticerea si se adreseaza lui Iov: ,,..zis-a Domul citre Iov prin vifor si nor:
Unde erai cind Insumi intemeiam pimantul?/ Hai, spune-mi, dacd sti!”’(lov 38:
1,2;).Interogatia retoricd este menita sa-I aducd aminte omului de propria conditie purtand
insemnele fragilitatii si ale nimicniciei, in comparatie cu atotputernicia divina. In pofida
hotarului atat de sensibil dintre revota si blasfemie, a suferintelor fara numair, Iov si-a
acceptat conditia, fari a repudia Divinitatea. Hste modul literaturii sapientiale de a
demonstra ca devotiunea fiintei fata de Creator poate ilustra o relatie directd si dezinteresata,
independenta de orice determinare. Ecclesiastul ilustreaza aceeasi directie critica.De la un
capit la altul cartea este strabatutd de gandurile unui om care constata cd intreaga lui credinta
intr-un Dumnezeu al dreptatii si al armoniei e contrazisa de realitatea umana imediata. Este o
realitate pe care el o supune unui examen critic §i cdreia nu-i descoperd decat o singurd
certitudine: ,,deserticiunea desertaciunilor, toate sunt deserticiune”. Fiintd fragila, omul este
foarte departe de fericirea la care viseazd, i care, in fapt, 1i ramane inaccesibild. Nu este o
conceptie nihilistd, ci una semnificativa, ilustrand faptul cd inafara lui Dumnezeu valorile
lumii sunt golite de substanta.

Literatura sapientiala este definitd de doud categorii hermenentice: pe de o parte,
complexitatea, pe de alti parte, profunzimea. Notiunea de complexitate caracterizeaza
nivelul sintagmatic, al orizontalitatii, extinderea de suprafatad a textului si are In vedere
alteritatea. Profunzimea se refera la verticalitate, la extinderea in adancime, in paradigmatic si
graviteaza in jurul identitatii. Spre a descifra structura complexa a orizontalitatii si structura
abisala a textului, lectorul este obligat sia intreprindd incursiuni riguroase in lectura
concentrica a fiecarui nivel semantic si implicit, a fiecarei sfere de semnificatie. Organizate pe
registre retorice si de limbayj diferite, textele sapientiale se destasoara intr-un complex evantai
de teme si motive.Prima sfera, mistica sacramentald, se raporteaza la matricea mistica, la
zestrea de simboluri biblice, onomastica, paralelismul, citatul, in care deslusim reflexele de
lumind ale divinului dar §i umbrele ce marcheaza dimensiunea existentiali. Existi modele
tutelare a cdror reverberatie persistd si astazi in cultura laica a popoarelor lumii:  Psalmii,
Pildele, Apocalipsa, Cantarea Cantarilor, Ecleziastul, Proorocii, parabolele evanghelice.
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Aceasta sferd este secondata de nivelul lecturii sapientiale (cvasi-sinonim sub aspect
conceptual cu ,scriere didactica”), pe care il integram intr-un conotgp al multimii, al
comunitatii religioase, al cdrui topos mistico-religios, moral si estetic este conceptul
multidimensional de Inzelepciune. Existi o intelepciune a Creatorului §i o intelepciune a
omului- ghid moral in orice situatie. Mijloacele retorico-stilistice sunt adaptate plurivocitatii
conceptului si nu de putine ori vin ca o replica datd legendei grecesti a nasterii zeitei
intelepciunii, Pallas-Athena, din capul lui Zeus. In Proverbele i Solomon sophia devine
mediatoare intre Dumnezeu si om, reflectaind slava divind. Hierofania, imaginile simbolice
sunt modalitati prin care Dumnezeu se poate face cunoscut creaturii, fiecare ipostaziind o
forma de manifestare a fngelepciunii (suflul puterii, revirsarea slavei, stralucirea luminii
vesnice, oglinda lucrarii, chipul bunatatii): ,,Pe Dumnezeu nimeni nu L-a vazut vreodata; Fiul
cel Unul-Niscut, Care este in sanul Tatalui, Acela L-a ficut cunoscut” (loan 1:18).Locul
ingelepciunii este in Cer: , Intru indltimi m-am sdldsluit,/iar tronul meu se afld intr-un stalp
de nor./Singurd am cutrierat, de jur-Imprejur, roata cerului/ si am umblat prin strifundul
cenunit.”(Intelepe. i I. Sirah..24:4-5) Trimiterea sa in lume, pentru a-i initia pe oameni in
dobandirea nemuririi seamana cu trimiterea fiului pentru propovaduire: ,,Stapina am fost pe
valurile marii si peste-ntreg pdmantul/ si peste fiecare popor si peste fiecare neam”(ibidem)
Personificarea Intelepciunii in Pildele solomonice este un exemplu de inegalabili poezie: "Fa
este mai pretioasa decat pietrele scumpe; nici un rau nu i se poate impotrivi si e
binecunoscuta tuturor celor ce se apropie de ea; nimic din cele dorite de tine nu se aseamana
cu ea. Viata lunga e in dreapta ei, iar in stanga bogatie si slava; din gura ei iese dreptatea;
legea si mila pe limba le poarta. Caile ei sunt placute si toate cararile ei sunt caile pacii" (3,
15-17).. In Intelepcinnea lui lisus Sirab, intelepciunea este identificatd cu Cuvantul lui
Dumnezeu, in anumite contexte, personificata - in altele (dascil, pom), aprioricd celorlalte
forme de existenta: ,,ingelepciunea a fost ziditd inainte de toate, /iar priceperea mintii vine
din adancul vremii./ Izvorul intelepciunii e cuvantul lui Dumnezeu intru cele inalte, / iar
ciile ei sunt pururi vesnice” (Cartea Intel. Lui Tisus, Finl lui Sirah 1:4-5). Printr-un paralelism
sinonimic, ,, priceperea mintii”, inteligenta este asociata cu ingelepciunea. Pomul vietii, una
dintre cele mai bogate si mai raspandite teme simbolice ale literaturii religioase se articuleaza
in Intelepciunea lui Tisus Sirah in jurul conceptului de ingelepciune:,,Ca un cedru m-am ridicat in
Liban/ si ca un chiparos in muntii Hermonului,/m-am iniltat ca un finic in En- Gaddi/ si ca
o tufi de trandafiri in Ierihon,/ ca un mislin frumos in camp,/ si ca un platan m-am
indltat/Ca scortisoara si ca drobita am dat mireasmd/si ca un mir de pref am rispandit
arima.” (. Lisus Sirabul 24:13, 14, 15). Creatie si simbol al Divinitatii insesi, se afld intr-o
vesnicd evolutie, isi cautd loc pe pamant, se ageaza in lerusalim, in Sion (muntele Templului),
este acordatd neamurilor. fn;e/qbcz'mea - arbore evoca intreg simbolismul orizontalititii  si al
verticalitatii, pe axa cronotop social-Dumnezeu. Pomul mistic s-a inradicinat ,,in popor”.

Crengile inaltate spre cer sunt simbol al raporturilor binare ce se stabilesc intre fiinta umana
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si Logos, legatura a toate, impletiturd cosmicd, purtand in sine toate virtutile divine. Aici se
afla diferentele de viziune in raport cu conceptia mitico-magica a arborelui vietii, unde pomul
inlesneste comunicarea intre cele trei niveluri ale cosmosului: subteran - prin radacind, uman
- prin trunchi, cosmic - prin ramuti. In Inzelepciunea lui Iisus Sirab, arborele mistic se suprapune
ingelepciunii divine, este formid de sublimare, comunicarea avand o valoare semnificanta:,,
Ca un terebint mi-am Intins crengile,/ iar crengile mele sunt ramuri de slavi si de hat./ Ca o
vie am odraslit haruri,/ iar florile mele sunt rod de slavd si bogitie”(24:16, 17). Prin
comparatii structurate pe imaginea arborelui, ingelepciunea isi dezvaluie obarsia divina,
atotputernicia, universalitatea. Departe de a fi expresie a hedonismului epicureic, filosofia
Ecclesiastului graviteaza in jurul conceptului de Intelepciune. Fiinta umani este supusd unui
determinism din care nu se poate elibera. Timpul isi exercitd actiunea distructiva intr-o
miscare ciclicd, monotona, care se dizolva in uitare. In acest context, viata € o permanentd
interogatie; de aici deriva interioard, agitatia sterild. Omul se autodistruge, dreptatea lui
Dumnezeu ,,e pe dos”. In aceastd convulsie in care cei drepti sunt condamnati la suferinta si
resemnare, Intelepciunea, singurul sau bun — neinsotitd de bogatie - se dovedeste zadarnica.
Existenta se consuma sub semnul absurdului. Neavand acces la frumusetea spiritului, omului
nu-i raimane decat sa se reduca pe el insusi la un mod de existenta vulgar. Spre deosebire de
Iov, Ecclesiastul nu-i cere lui Dumnezeu explicatii care sa justifice absurditatea existentiala.
In credinta lui, nu Creatorul poartd vina pentru neorinduiala din lume. Dumnezeu a
innobilat lumea, omului i-a dat o fire dreapta.l-a dat bogatii, dar toate limitate. Singura
referire la transcendenta este aceea ca desi ii indeamna pe tineri sa-si triiascd tineretea,
Eccleziastul nu uitd sa-i avertizeze cd faptele lor nu vor scapa judecatii divine. A doua idee
care vine si contrabalanseze nihilismul funciar al textelor este ci la trecerea sa in vesnicie,
omul isi va lasa sufletul in mainile Creatorului siu. Cartea ,,amendeazd si potoleste
contrariul, adica radicalizarea unei viziuni optimiste asupra omului §i adoptarea unei morale

hedoniste care, si ea, ¢ contazisa de realitatea imediata”(cf. Bartolomeu Anania).

Elementul comun al sferei mistice si al celei sapientiale este morala religioasd, in care
raportul om — Dumnezeu ocupi un loc deosebit, iar valoarea axiologicd este Legea — ca
vector al moralitatitii omului:,, Fiul intelept pizeste legea”(Prov. 28:7). Planul etic se
sincronizeaza cu dimensiunea estetica: plecind de la imaginea lucrurilor simple, a naturalului,
Solomon transfera emotia estetica in formele parabolei si ale paralelismului, in comparatii de
un colorit viu, cu totul particular. Perfecta adaptare a ideii la expresia sententioasa, concisa
(virtutea inseamna impartasire din frumusete, din rational si lumina, din bucurie; pacatul este
ipostaza a uratului) este o sursa a esteticii sapientiale. Conceptul de wirtute fundamenteaza
ontologic existenta (adevir, bine, frumos, cinstirea lui Dumnezeu ), prima dintre virtuti fiind
intelepciunea. Revelate prin persoana regelui intelept, Proverbele cultiva toposul religios al
"fricii de Dumnezeu", ca inceput al intelepciunii omului. Departe de a fi o triire irationald,
sentimentul de fricd trebuie perceput ca o stare complexd la care concurd respectul,
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devotamentul, ascultarea, supunerea, iubirea. Completati cu celelalte calititi morale,
smerenia, rabdarea, stapanirea de sine, antropologia religioasa devine simbol al desavarsirii
umane. Un numar mare de proverbe din Pildele lui Solomon se referd la virtutea familiei, la
viata conjugald, formand un adevarat cod moral-social:,, Cine va afla o femeie vrednicd?/
Fiindca una ca aceasta e mai pretioasa decat nestematele”(Prov. 31:10). Pacea si
binecuvantarea familiei, armonia intre soti, conduita fiului fata de tatal sau reprezinta valorile
axiologice din care poezia isi extrage seva. Imaginea sublimatd a femeii, fermecitoare prin
frumusete si virtuti, femeia-icoand din poezia romantica europeand pare si fie tributard
Proverbelor lui Solomon: "Femeia virtuoasa este o cununa pentru barbatul ei, iar femeia fara
cinste este un cariu in oasele lui" (Prov.12: 4).

Unele motive si teme ale textelor sapientiale sunt sensibil diferite in raport cu nivelul
mistic. Psalmiz, de pilda, abordeaza teme privind natura umand, paralela dintre omul
credincios si cel nelegiuit: ,,Fericit barbatul carele n-a umblat in sfatul necredinciosilor/si cu
picitosii-n cale nu a stat/si pe scaunul wucigasilor n-a sezut;/ ci in legea
Domnului...”(Ps.1:1). Limbajul acestui tip de literaturd nu este atat de transparent pe cat
pare la o prima lecturd, si nici nivelul figurilor retorice. Termenul ,,barbat”din versetul dat
are valoare generica, face deopotriva referire la ,,femeie”, barbatul si femeia fiind parte din
una i aceeasi natura umana (v. Sfantul Vasile cel Mare).Literatura sapientiala formuleaza un
corpus de imagini, de modele comportamentale, concepte existentiale, logic determinate,
orientate dinspre Lege inspre cronotopul ce ar trebui sa incorporeze aceasta Lege. Este un
cronotop al comunitatii religioase, care, in spatiul si timpul relativ al ,trecerii” a contopit
indiciile infinitului, intr-un ansamblu inteligibil si coerent. Regasim insertii ale timpului etern
revelate in spatiul determinat al istoriei, masurat, sub manifestarea Legii:,, Zis-a Domnul
citre Mine: - Fiul Meu esti Tu,/Eu astiz/ te-am ndscut’Ps. 2: 7). ,, Astdzi” Inseamni
prezentul continuu. ,, Este vorba- nota Bartolomeu Anania- asadar, de nasterea Fiului din
Tatal in eternitate (,, mai inainte de toti vecii”), eternitatea in care nu poate exista nici trecut,

nici viitor, de vreme ce tot ceea ce e vesnic e pururea in fiintd.”

In sens mistic, realitatea persoanei nu se identificd cu sufletul, nici cu trupul, ci cu
ceva mult mai complex si diferit de la o cultura la alta. Perspectiva Insdsi de interpretare a
antropologiei crestine diferi de la o versiune a Bibliei la alta. In ebraica biblici se folosea
termenul,,basar”’ pentru a desemna trupul, al cdrui sens era | fragilitatea” fiintei umane,
minconsistenta”, finitudinea”. Era utilizat apoi termenul ,,7z#ah”, ce desemna,, respiratia”, un
fel de ,,principiu vital”, care in sens mistic este numit ,, duh”. De aici se naste echivocul cu
folosirea termenului,, suflet”. Exista in al treilea rand, o realitate proprie lui Dumnezeu si
omului, ,,neshamal”, adica ceea ce numim in sens larg ,, constiinta” sau capacitatea omului de
a se cunoagte pe sine si de a se judeca: :,, S Domnul Dumnezeu l-a zidit pe om din tirana

luatd din pamant, si a suflat asupra lui suflare de viatd si s-a ficut omul intru suflet
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viu”(Facerea 2:7) Din aceastd perspectiva, omul este considerat "taind", "minune" datoritd
faptului ca intre elementele care-]1 compun s-a stabilit un echilibru ontologic: ,,minunate sunt
lucrurile Tale,/ si sufletul meu le cunoaste foarte./ Oasele mi le-ai ficut intru ascuns,/ ele tie
nu-ti sunt ascunse, / si nici fiinta mea in strifundurile pimantului;”(Ps. 138. 14-15) In
cultura greacd, modelul antropologic era diferit: elementele din care era constituit omul erau
in tensiune si sfarseau prin a se separa. latd ce scria Aristotel: ,,Se povesteste cd prizonierii
tirenienilor sunt adesea supusi torturii de a fi legati de vii de cadavre, cu fata peste fata
acestora, cu membrele unite de ale acestora; in acelasi fel, sufletul pare sa fie lipit si inlantuit
de membrele sensibile ale trupului" (Aristotel, Protrepticul).

Stanta Scripturd vorbeste Insa, despre doud elemente constitutive ale naturii omenesti —
trupul si sufletul - atat in descrierea creatiei (Fac, 1 si 2), cat si in alte contexte: "Nu vi temeti
de cei ce ucid trupul, iar sufletul nu pot si-1 ucida; temeti-vad mai de grabd de acela care poate
si sufletul si trupul si le piardd in gheend" (Matei 10:28).Natura spirituald este numitd uneori
suflet, alteori dub sau spirit. Metafora eternitatii sufletului este,, viata”, ,,dul”( Mantuitorul
spune in loan 10:15 cd 1si pune viata (sufletul) pentru oile Sale, iar in Luca 23:46 ca isi da
duhul.) Suflet, spirit, dub sunt metafore biblice ale aceleasi realitati spirituale manifestate in
fiinta, anume principiul eternitatii, dihotomic in raport cu ,trupul” - principiul material.
Constitutia dihotomica a omului este actualizatd si prin implicatiile morale ale termenilor
suflet, dub sau spirit din textele pauline. Dependent de propria sa naturd sau de mediu, omul

nu se poate ridica la o viata spirituala superioara, rimanand om psihic.

Pornind de la teza omului psibic, literatura sapientiala formuleaza Legi, modele in
masurd sia asaneze moral, si Innobileze comportamentul crestinului, prin interventia lui
Dumnezeu, uneori. Sunt modele care evoca omul ideal si lumea ideald din punct de vedere
etic. O prima directie in acest sens ar fi ,invatiturile” privind modalititile de awtopropulsare a
fiintei din irational, legate de motivul alteritatii (al Divinitatii, al rationalului, al acelui ,, Cu Totul
Altul” din gandirea lui Rudolf Otto):,, Maniati-vd, dar nu pacituiti;/deasupra paturilor
voastre/ cditivi de cele ce-ati griit in inimile voastre./Jertfiti jertfa dreptatii si niddjduiti in
Domnul”(Ps. 4: 4). Psalmii realizeaza distinctia intre manie — proprie naturii umane - si
patimd, prelungire si amplificare a celei dintai, devenita — in sens mistic, pacat. Caracteristica
patimilor este irationalitatea. Totul pe lume este rational, spunea Sfintul Maxim
Mirturisitorul, avand temeiul intr-o ratiune divind, numai patima este irationald. Patimile
coplesesc vointa pand intr-atat incat omul ajunge"stipanit”, "robit"de cel mai coborat nivel al
naturii sale primitive. Sub imperiul patimii, centrul dinafara vointei noastre este mutat de la
Dumnezeu la lume. De aici pana la pacat, in sens biblic orice linie de demarcatie devine de
prisos. In vechea literaturd patristici existd opt tipuri de subjugare a vointei si tot atitea
conotatii ale irationalului: mandria, lacomia, desfranarea, iubirea de arginti, mania sau ura,

intristarea, trandavia, slava desartd. Fie si numai in treacat, ne punem intrebarea cate dintre
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aceste toposuri religioase au ramas nevalorificate in literatura laicd — in picturd, in roman, in

poezia tragica, in comedie, sau in discursul liric, in aceste doua milenii de cultura?

Una din caracteristicile esentiale ale gandirii mitico-religioase este confruntarea esentei
si a aparentei, credinta in puterea cuvantului de a substitui lucrul numit si de a institui o
realitate. Textul Sfintei Scripturi confera insa, Cuvdntului sensul de Logos creator. De aici deriva
un integ complex al Cuvantului creator, manifestat in forme de o mare diversitate, la nivelul
cronotopului comunititii religioase:,, Cel ce-si pazeste gura, sufletul si-l pizeste;/ dar cel
care-si pripeste buzele, frica-si va aduce siesi”(Prov.lui Sol.13:2). Una dintre aceste forme
este interdictia de a rosti Cuvintele cu viclesug, considerate prielnice intruziunii pacatului
(spiritelor malefic, in sens magic): ,,Pune, Doamne, straji gurii mele/ si usd de ingradire
imprejurul buzelor mele./Si nu abati inima mea spre cuvinte de viclesug/ ca si mai
dezvinovatesc cu dezvinovatiri in pacate”(Ps. 140: 3-4). Aici se afla diferenta dintre literatura
biblici si textele mitico-simbolice, unde un tabu verbal presupune folosirea unui alt procedeu
de nominatie. In astfel de situatii se recurge, de exemplu, la un eufemism- expresie sau nume
de tip metaforic, avand drept scop ,,imbunarea”spititului sau neutralizarea lui. Pot fi folosite
deicticele, de reguld, pronume. De exemplu, duhurile feminine ale viazduhului si ale apelor la
romani se numesc FElle, Ddinsele. De multe ori se cautd un epitet encomiastic, menit sa
Hinfrumuseteze”, sa ,innobileze” si, in consecinta, sd placa instantei numenale. lele/e se mai
numesc Frumoasele, Bunele, Sfintele, Milostivele. (cf.Ivan Evseev).Vestigii ale acestor conotatii ale
Cuvantului, chiar dacia apar intr-un anumit fel mai estompate $i mai ,obiectivate”
descoperim nu numai in viata satului traditional romanesc. Ele sunt omniprezente in orice
revolutie sociald care este, de regula, urmati de ,, revolutii onomastice” afectind denumirile.
In traditie magicd, ,,daimonismul numelui”’, despre care vorbeste Constantin Noica, e
prezent, de fapt, in orice act de nominatie. In toate aceste exemple vorbim despre forta de
persuasiune a cuvantului magic, venitd dinspre om, prin emanatie. ,,Cuvantul” biblic, revelat
fiintei este purtitor de virtuti creatoare. Lectia puterii cuvantului creator trebuie invitata de
catre omul credincios, pentru a se cladi moral:,, Moartea si viata sunt in puterea limbii”.
Cuvantul consubstantial gandului si inimii - creator de faptd bund - iata idealul de
intelepciune — care poate raspunde si intereselor vremelnice ale crestinului, nu doar celor

metafizice.

Tubirea aproapelui — apartindnd cronotopului social- este imanentd intelepciunii textului
sapiential: "Poruncd noud dau voud : sa va iubiti unul pe altul. Precum v-am iubit Eu pe voi,
asa sa va iubiti si voi unul pe altul. Dupa aceasta vor cunoaste toti ca sunteti ucenicii Mei, de
veti avea dragoste intre voi" (loan XIII, 34-35)/ ,Fericit cel ce se gandeste la sirac si la
sirman; /in ziua cea de-apoi, Domnul il va izbavi.”(Ps.40:1)” Regisim aceastd Lege in Psalwi,
in Pilde, in Corinteni. Departe de a avea un caracter static, pasiv, iubirea crestind solicitd

intreaga efuziune a inimii, materialzatd in fapta buna: "Prin aceasta am cunoscut iubirea, cd
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El si-a pus sufletul sau pentru noi ; si santem datori sa ne punem sufletul pentru frati. Iar
cine are bogatia lumii si se uita la fratele sau, care este in nevoie, si isi inchide inima fata de el,
cum ramine acela in dragostea lui Dumnezeu ? Copiii mei, s nu iubim cu cuvantul, nici cu
limba, ci cu fapta si cu adevirul" (I Ioan III, 16-18). Iubirea, fapta bund, cuvantul creator,
propensiunea spre rational sunt legi prin care fiinta isi depaseste natura umana. Sunt atribute
ce corespund nevoilor spirituale constitutive ale eului, prin care umanitatea ar trebui si
cunoasca metamorfozele unei existente spirituale stabile.

In pofida oriciror aparente, un fapt religios fiind unul inspirat, divin este in mod
necesar conditionat de tot ce concuri la dimensiunea divind, de la spatiul epifaniei pana la
simboluri si limbaj. Tema iubirii mistice este o tema a comuniunii divino-umane si presupune
epifanii ale divinului, reprezentdri sau metafore antitetice diferite (Mirele/Mireasa) de sfera
sapientiald a Sfintei Scripturi. Se bazeazi pe simbolul/ metafora misticd : Javhe este ,, mirele
ce iese din cimara Sa” (Psalmul 18.5.). Insemnele ,, puterii divine” ale Creatorului pot fi
regisite in nenumdrate capitole din VVechiul Testament si sunt legate de simbolismul focului
mistic: Tunetul este glasul lui Jave, iar fulgerul este focul lui. In Iegirea, Domnul lui Israel isi
anunta prezenta pentru a incredinta legile sale lui Moise, tot prin reprezentari ignice: ,,Si a
fost cd-n ziua a treia, incd de dimineata, tunete s-au facut pe muntele Sinai, si fulgere si un
nor innegurat §i sunet puternic de trambitd; si tot poporul din tabdrid a fost cuprins de
spaima;...Jar muntele Sinai fumega tot, c pe el Se pogorase Dumnezeu in foc”(19. 16.). Jave
,» in soare Si-a pus locagul Sau”( Psalmul 18.5.) De aceeasi revelatie a focului sunt legate si
epifaniile lui Jahve din Cintarea Céntarilor. lata un exemplu: ,, - Cine-i acel ce din pustiu se-
nalti/ ca o coloani fumegindi,/ amestec viu de smirnd si timaie/ din arta ficdtorilor de
mir? (Cap. 3.6.); ,, De aur limurit i este capul”(Cap. 5. 11.).In virtutea aceleasi revelatii a
misterului iubirii divine, a simbiozei divino-umane, simbolismul este transferat si asupra
Sulamitei:, i-s aripile aripi ca de foc,/ cirbuni aprinsi sunt flicirile ei”’(Cap.8.6.). Hierofaniile
ceresti ale lui Jahve au reprezentat de timpuriu in istoria evreilor, ,,nucleul” experientelor
religioase si au permis revelatiile ulterioare. Epifaniile jahviste din Cantarea Céntdrilor grupate
in jurul metaforei fundamentale a focului continua, in fapt, traditia Vechiului Testament. lata
doar cateva exemple, drept comparatie:,,rugul arzator din episodul lui Moise”, ,,coloana de
foc si norii” (Eliade 1992: 103) care ii conduc pe evrei prin degert. Alianta dintre Jahve si
descendentii lui Noe isi gaseste fericita epifanie in imaginea curcubeului:,,Pun curcubeul
meu In nori ca si fie semn al legamantului dintre mine si pamant”(Facerea 9. 13).Daca
,puterea’lui Dumnezeu nu cunoaste limite, nici ,libertatea lui nu cunoaste limite ”...iar
libertatea absoluta a Domnului este revelatia cea mai evidentd a transcendentei sale...”-
socotea Mircea Eliade (Eliade 1992: 102).

Poemul Cantarea Cintarilor este axat pe legea deplinei comuniuni dintre Creator si

creatia Sa, al cdrei singur mobil este iubirea. In acest cosmos, Mireasa (alegoric, Creatia,

85

BDD-A3018 © 2009 Universitatea Petru Maior
Provided by Diacronia.ro for IP 216.73.216.213 (2025-10-27 19:45:15 UTC)



poporul ales al lui Jahve ) nu poate fi strainda de Creatorul divin. Nu este o replicd
multiplicata dupa voie, a unei imagini arhetipale, intr-o opera seculard. Este insasi imaginea
vie, revelatia iubirii mistice fata de Creator. Regatul lui Jahve este patria ei dintai, in care nu
exista congtiinta pacatului. Iatd ce scria B. V. Anania:,,... in Céantarea Cantdrilor nu exista nici
cea mai mica inclinare spre infidelitate; e ca si cum perechea indrigostitilor ar trai starea
paradisiacd, ideald, de dinainte de pdcat; iubita, tocmai dimpotrivd, doreste sa evite orice
prilej de posibild alunecare: ,, Tu, cel iubit al sufletului meu,/o, spune-mi tu/in ce pasuni imi
esti cu turma/ si unde-i faci odihna de amiazd?/De ce-as fi eu citindu - te-n nestire/pe langd
mieii prietenilor tai?(Cap.1.6.) La randul sdu, Iubitul isi adora Mireasa In desdvarsita ei
puritate. Frumoasi esti, iubito, pe de-a- ntregul / si-n tine intinare nu se afld (Cap. 4.7.).”
(B.V. Anania 2001: 868). Spre deosebire de operele literare ale romanticilor, unde iubita
traieste sentimentul unui exil intr-un spatiu consacrat, Sulamita apartine prin iubirea candida,
Mirelui ei, fard a reitera destinul celor exilati. In virtutea acestei comuniuni mistice - alegorie
perfecta a legaturii dintre Hristos si Biserica sa - Dumnezeu nu putea fi proiectat intr-o
transcendenta inaccesibild si in anonimatul unui portret impersonal, asa cum se intampla in
cosmologia moderna, derivatd, secundara. Creatorul existd ca manifestare, in tot i in toate,
este ,, energie”’(Rudolf Otto). Nu era necesar sa fie ,numit’cu apelative care ar fi daunat
spiritului Bibliei insesi — carte ce musteste de metafore, de simboluri si de imagini alegorice,
create in nenumarate cazuri analogic pe o ordine a naturalului: Pastorul, Turma Sa, Mielul,
Via etc. O buni parte dintre acestea le regasim in poezia Cantarii Cintarilor. Ne vom referi la
simbolismul religios al Pastorului si al Turmei Sale. A pdstori in Evanghelii inseamnd a cilduzi
masa discipolilor pe calea adevarului si a mantuirii. Nuanta esentiald este ca si in cazul in care
nu este personalizat prin apelativele biblice consacrate, Pastorul este ipostaza a Creatorului,
este Ordinea divind, Cauza. Dumnezeu este pastorul lui Israel:;,Domnul ma paste si nimic
nu-mi va lipsi (...) El m-a calduzit pe cardrile dreptatii”(Psalmul 22.1-3); ,,Ca un pastor Isi va
paste turma/ si cu bratul Sdu Isi va aduna Mieii,/iar pe cele ingreunate le va linisti.”(Isaia
40.11.); ,, Cel ce l-a risipit pe Israel, Acela il va si aduna/ si-l va pizi precum pistorul
turma.”(Ieremia 31.10).Prin simbolismul crestin al pastorului (in opozitie cu ,, paznicii de
noapte”), Cantarea Cantarilor este departe de orice echivoc, poemul inspirat, in care Puterea
divina se prelungeste alegoric in planul atat de grandios al registrului trairii mistice (,, El
turma lui si-o paste printre crini” — a devenit un laitmotiv in acest sens), al extazului
comuniunii divino-umane. Aceasta, in ciuda faptului cd iudaismul a dezvoltat simbolistica
pastorului si in alte directii:,, - Iubitul meu / s-a pogorat intru gridina lui,/ acolo - ntre
rizoare de miresme /si-si pascd turma si s-adune crinii (In traditia biblici, crinul- sinonim al
albului- este bivalent: simbol al puritatii ceresti, al fecioriei, si simbol al alegerii).Pastorul
simbolizeazd veghea, este treaz si vede:,, el std acolo, iatd-l,/ in spatele despirtiturii
noastre..”(Cap. 2.9.)
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Cantarea Cantarilor este un poem axat pe o ,,topografie” divina, racordatd la un tipar
cosmologic concentric. Este un spatiu  sferic, inteligibil prin elanul mistic, opera a
Creatorului divin. Imperativul creatiei fiind perfectiunea, spatiul divin poarta insemnele
perfectiunii prin metafora cercului, a sferei - figura perfecta,si cea mai deplin asemanatoare
siesi”(Platon). Este un evident Centru al lumii, organizat pana in cele mai mici detalii pe
doud simboluri - gridina si muntele: gradina iubitului este ,intre rdzoare de miresme”, EL,
sta pe margini de rotund”, ,,in mijlocul gradinii”; este ,, pui de cerb” si apartine,, muntilor
rotunzi” 3, Tu, care sezi in mijlocul gradinii/cand glasul tiu prietenii-1 ascultd,/tu, fi-ma si-1
aud si eu”(Cap. 8. 13). Nu numai prin tiparul concentric spatiul poarta insemnele divinului, ci
si prin ,,geografia” mistica a elementelor (pasunile, izvoarele, raurile de argint).Ne vom opri
mai intai la simbolismul gradinii - ,,cea mai frumoasa preamarire a gradinii”’din cate s-au scris
- nota Chevalier . Acelasi autor observa ca Raiul pimantesc din Facerea ,,era o gradina pe care
Adam o cultiva”( Chevalier; Gheerbrant II 1995: 107).Predominanta regnului vegetal in
Cantarea Cantarilor nu este strainad de imagologia Gradinii Raiului din Facerea. O depaseste
insd, prin sentimentul beatitudinii mistice, realizat sinestezic, la nivelul primei semnificatii, a
Gridinii — Centru arhetipal: ,,..si florile se-aratd pe pimant/ si-i vremea de plivit/ si-auzi cum
turtureaua gangureste/ jos, in livada noastrd;/smochinul odrisleste muguri vii,/ dau florile in
floare si-n mireasma”(Cap. 2. 12-13); ,, Odraslele ti-s ca un rai de rodii/ cu rod de muguri,
nard si chiparos,/ cu narduri si sofran,/ cu trestie-n balsam, cu scortisoard,/ cu-aromele
lemnoase din Liban, /cu smirnd s§i aloe,/ cu tot ce-i mai subtire-ntre miresme”.Viata si
bogatia, plenitudinea sunt singurele ei legi. Succesiunea anotimpurilor se realizeaza in forme
ordonate. Timpul comuniunii apartine alegoric, unei ere ciclice, pana in cele mai intime
detalii si tocmai prin aceasta, eterne: ,, C4, iatd, iarna a trecut/ si ploile s-au dus, au incetat”; ,,
"Nainte de-a se face dimineata”. Gradina din Cantarea Cantarilor este, intr-o altd ordine de idei
- alegoria sinelui- in ipostaza Sufletului - Gradina, mai ales c4 Isi asociaza mistica izvorului, :,,
Gridind zidvorati-mi este/ ea, sora mea, mireasa mea,/gridind zidvoratd, izvor
pecetluit”.(Cap. 4. 12). Intregul poem este din acest punct de vedere expresia figurati a unei
evolutii psihice destul de complexe, pana la desavarsirea comuniunii mistice — eliberate de
orice anxietate. Hste relatia lduntrica i ritualica cu divinul. De simbolismul muntelui (o altd
proiectie a Centrului, dar §i o Axa a lumii) sunt legate nenumaratele scene de teofanie sau de
viziuni produse pe munti, din religia iudaica. In Cantarea Cantirilor muntele se inscrie in
simbolismul transcendentei. Este spatiul celor privilegiati, salas al Tatilui Divin: Moise a
primit Tablele Legii pe varful muntelui Sinai, Ilie aduce ploaia dupa ce se roagi pe varful
Carmelului; Dumnezeu i se aratd pe muntele Horeb. In Noul Testament, schimbarea la fatd a
lui Iisus a avut loc pe un munte inalt, inél‘garea s-a produs de pe muntele Mislinilor. In
literatura laica, Dante plaseazd paradisul terestru pe varful muntelui Purgatoriului. Mireasa
din Céntarea Cintarilor este sfituitd sd urmeze, in calitoria simbolicd spre Mirele el numai
calea piscurilor inalte: ,,O, vino, vino din Liban, mireasd,/ o, vino din Liban! / Venind, vei
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trece culmile Amanei, /Senirul si Hermonul peste piscuti/ de-acolo unde leii-si au culcusuri/
si muntii sunt barlog de leoparzi.”’(Cap.4.8). Piscul devine simbol al securitatii iubitei, in acest
context, lar cazul nu este singular in Vechin! Testament (In Psalmul 29 citim : ,, dat-ai
frumusetii mele putere”, literal: ,intarit-ai muntele meu”). De natura spirituald, ascensiunea
pare mai degraba un zbor rectiliniu deasupra lumii, iar faptul a fost explicat de B. Anania: ,,
In ascensiunea sa spre Dumnezeu inima curati a pardsit tinuturile silbatice ale patimilor(ale
Heilor” si | leoparzilor”),indreptandu-se irezistibil cdtre Mirele Care o cheama”(Anania 2001:
877) Ambientul are aceleasi conotatii mistice :,, Ni-i asternutul umbra si ricoatre; /in casa
noastrd grinzile-s de cedru/ si podu-n cdpriori de chiparos”. Oricat de mult s-ar insista pe
caracterul de epitalam, de scriere profand a Cantarii Cantdrilor, geografia spatiului sacru
ilustreaza alegorismul iudaic si crestin al operei. Lantul simbolic sacru Dumnezeu — munte —
piscuri— gradina - Centrul lumii reiese in toatd frumusetea din acest poem, fiind similar
multor imagini pe care le regasim in Psalmi. lata cateva versete semnificative: ,,El vine, iata-1,
peste munti sdrind,/ el peste dealuri saltd./ Iubitul meu ..../un pui de cerb pe muntele
Betel.”

Poezia religioasd a secolului XX este consideratd adesea o forma de literaturd
sapientiald, prin faptul cd este intrinsic determinati de o religie institutionalizatd. Indiferent
de forma acestei religii, intelepciunea este ocurenta atitudinii fiintei de a crede in fortele
supranaturale si de-a le adora, de a respecta ritualurile, simbolurile si manifestarile
exterioare.Comprehensiunea misterului este un alt mod de manifestare a intelepciunii, $i nu
trebuie confundatda gnoseologic, cu triirea acestuia. O crizd de poezie religioasa se afld in
consonanta cu o religie, nu neaparat cu o criza misticd, de comuniune divino-umana, traitd in
profunzimea ei. Ceea ce conferd valoare literaturii sapientiale este in al patrulea rand,
constanta esteticd. Fiinta nu poate ajunge la o anumita elevatie spirituala prin forme mimate
de cultura(:,,Abyssus abyssum invocat” Ps. 41:9 ), datorita inclinatiei aprioric dobandite a
spiritului nostru de a renaste sub imperiul autenticititii. Textul care oculteaza Invitatura inaltd
consonanta cu nivelului retorico-stilistic nu va putea ajunge la implinirea umanului pe care

orientarea sapientiald o revendica.
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