JOCUL CUVANTULUI
(Conferinta sustinuta cu ocazia Primirii titlului de
Doctor Honoris Causa al Universitatii ,,Alexandru Ioan Cuza” din Iasi)

Preot prof. univ. dr. John BEHR

Tmi faceti 0 mare onoare astizi si sunt recunoscitor, pentru ea, Facultitii de Teologie,
Senatului si Universitatii in general: sunt profund emotionat de aceasta distinctie si consider ca
este o binecuvantare atat sa fiu cu dumneavoastra zilele acestea, cat si sa ma numar acum
printre stimatii profesori care au primit titlul de doctor de la institutia dumneavoastra.

Aceasta este, desigur, o ocazie solemna, dar plina de bucurie, si as dori sa profit de ea
pentru a reflecta asupra bucuriei care ar trebui sd insoteasca studiul nostru al Teologiei, o
bucurie care se regaseste, asa cum sugereaza Sfintii Grigorie Teologul si Maxim Marturisitorul,
in spiritul ludic care caracterizeaza relatia dintre Dumnezeu si fiinta umana si implicarea
noastra n disciplina Teologie.

Ultimul text patristic dificil asupra caruia Sfantul Maxim isi indreapta atentia in
lucrarea sa Ambigua este reprezentat de doua randuri dintr-un poem al Sfantului Grigorie:

Caci Se joaca Cuvantul inalt in tot felul

Amestecandu-Se cu lumea Sa, ici si colo, precum voieste.

Mailetl yap Adyog ainug év eidsol mavrodarnoiol

Kipvag, wg €0€Aot, kdopov £0v €vBa kal €vBa (in Ib romana, adaptare dupa Maxim,
Ambigua, trad. Staniloae, 2006, p. 517, n.t.)

Sfantul Maxim a scris Ambigua, sau Dificultatile, ca raspuns la intrebarile puse de
Toma si de loan din Cyzic cu privire la pasaje dificile din Sf. Grigorie Teologul si Sf. Dionisie
Areopagitul. Ambigua reprezintd un fel de noutate in scrierile paleocrestine, marcand
momentul in care pasaje din Parintii anteriori au devenit ele insele subiect de reflectie
suplimentara. Scholia, sau insemnari, adnotari, fusesera compuse anterior, precum cele ale lui
loan de Scythopolis (tot despre Sf. Dionisie) in secolul al VI-lea; textele Sfantului Maxim
despre pasaje dificile erau insd mult mai ample si destul de diferite: textele Sfantului Grigorie
1i ofereau Sfantului Maxim ocazia de a expune o viziune cuprinzatoare asupra teologieli,
cosmologiei si antropologiei. Traditia teologica crestind a fost preocupata practic de la inceput,
si cu sigurantd in mod constient inca din timpul Sfantului Irineu, la sfarsitul secolului al I1-lea,
sa pastreze Invatatura apostolica. De la sfarsitul secolului al 1V-lea, teologii au incercat sa
demonstreze aceasta continuitate intocmind liste de pasaje — florilegia — din scriitorii care i-au
precedat, ca o confirmare a diferitelor pozitii in cadrul controverselor din zilele lor. Tn cazul
Sfantului Maxim, Tnsa, textele scriitorilor anteriori devin acum o rampa de lansare pentru o
expunere ulterioara, si aceasta in mod creativ. Tratatele Sfantului Maxim nu sunt o expunere
istorica sau filologica ingustd a textelor Sfantului Grigorie, desi nu neglijeaza aceste
dimensiuni; el cauta mai degraba sa-si ajute cititorii s dobandeasca o cunoastere mai profunda
a propriului lor prezent. In plus, ficand acest lucru, Sf. Maxim este constient de posibilitatea
unor interpretari diferite: abordand pasaje din Sf. Grigorie, Sf. Maxim ofera adesea un numar
de ,.theoriai”, ,,contemplatii”’; nu ofera o schema teologica fixa sau rigida, ci mai degraba
alternative care, speri el, pot rezolva perplexitatea lui Ioan si a lui Toma. Intr-adevar, chiar in
ultima dificultate (Ambiguum 71), care este dedicata randurilor din Sfantul Grigorie cu care am
nceput - ,,Caci Se joaca Cuvantul inalt in tot felul...” — Sf Maxim ofera nu mai putin de patru



interpretari: Sf Maxim este la fel de jucaus precum Cuvantul, iar acesta este, as sugera, ghidul
hermeneutic pentru intreaga sa opera.

Joc

,»Caci Se joaca Cuvantul Tnalt in tot felul// amestecAndu-Se cu lumea Sa, ici si colo,
precum voieste” — aceste cuvinte ne-ar putea lasa impresia astazi ca trivializeaza lumea si
existenta noastra (si luptele noastre) din cadrul ei ca fiind nimic mai mult decat un joc, o joaca.
Cu toate acestea, dupd cum subliniazd Hugo Rahner si Walter Ong, de fapt nu exista nimic mai
dumnezeiesc si mai uman decét jocul. In timp ce pentru noi astizi libertatea este o ,,cauzi”,
ceva pentru care trebuie sa luptam — o chestiune serioasa — de fapt, lumea jocului este lumea
libertatii, a spontaneittii, a activitatii de dragul ei, a realizarii pure. Tot astfel, in timp ce astazi
am putea opune joaca muncii, acest lucru este valabil doar la niveluri mai joase, mai banale:
cei mai buni jucdtori sunt cei care profeseaza, cei pentru care jocul respectiv este munca lor si,
la randul lor, cei mai buni lucratori sunt cei pentru care munca este un fel de joaca (mecanicul
care mestereste, inventiv; finantistul care joaca pe piata; filosoful care se joaca cu ideile). Joaca
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teologie, gratia absoluta a difuzibilitatii lui Dumnezeu in si prin creatie este jocul lui Dumnezeu
— in mod liber si spontan, jucdus, dand existenta creatiei — un joc ce este, de asemenea, 0
pedagogie care permite oamenilor sa creasca in viata jucdusd a lui Dumnezeu. Nu este
intamplator faptul ca, de-a lungul secolelor, conditia noastra pierduta este considerata a fi cea
de a fi fost precum copiii, iar pentru a reveni la aceasta conditie, pentru a intra In imparatie si
a veni la Dumnezeu, este necesar, asa cum spune Hristos, s devenim precum pruncii (Matei
18:3).

Sugestii in acest sens, ale caror ecouri le putem auzi in cuvintele Sfantului Grigorie, se
regdsesc in intreaga lume antica. Potrivit lui Heraclit, ,,Eonul este un copil care se joaca,
mutand piesele intr-un joc; imparatia este a unui copil” (Frag. 52: ai®v mdic éott moilov,
necoeLMOV- TdOC 1) PactAnin): Nu este clar la ce se refera ,,eonul”; acest fragment este citat
de Hipolit (Ref. 9.9.4), care 1l introduce cu cuvintele ,, Totalitatea [t0 ndv] este un copil si de-a
lungul vesniciei, vesnicul rege al tuturor lucrurilor [t®v 6Awv], dupa cum spune Heraclit...”:
aeonul este in acelasi timp si rege si copil, cu puterea celui dintai dar cu inima usoara a celui
din urma, mutand piesele ntr-un joc: lucrarea este imparateasca, si deci cu rost si puternica,
dar si copilareasca, adica lipsita de griji si spontand, un paradox dialectic, poate chiar anticipand
sau exprimand o metafizica a creatiei — nu ca un sistem inexorabil inchis, care isi respecta
mecanic propriile legi, ci ca un joc gratios, joaca eonului.

Platon vorbeste de asemenea despre joaca dumnezeiasca in Legi (V1I; 803-4): asemenea
unui constructor de corabii care, trasand linia chilei, deseneaza in linii mari Tntreaga corabie,
atenianul incearca sd analizeze prin ce mijloace si in ce fel putem parcurge cel mai bine
calatoria vietii. El concluzioneaza:

Lucrurile serioase trebuie tratate cu seriozitate, dar nu si cele care nu sunt serioase; iar
Dumnezeu este cel care, in faptd si in adevar, este vrednic de cele mai serioase si
binecuvantate eforturi ale noastre, caci omul este (asa cum am mai spus - cf. 644de) jucaria
lui Dumnezeu [6g0d Tt aiyviov], iar acest lucru, luat cu adevarat In considerare, este cel mai
bun lucru la ea. Prin urmare, fiecare, barbat sau femeie, trebuie sa treaca prin viata in
conformitate cu acest caracter, jucand cele mai nobile jocuri [koAAictog mondidg], avand o altd
minte decét cea de acum.



In loc sd ne dedicam unui efort serios — dupa mintea noastra —, cum ar fi razboiul, asa cum
fac spartanii, sustinand ca este necesar pentru pace, atenianul ne indeamna ca ,,ar trebui sa ne
traim viata jucandu-ne in anumite moduri de a ne petrece timpul liber — aducand jertfe,
cantand si dansand — astfel Incat sd castigam favoarea cerului si sd ne respingem vrajmasii”.
Jocul acesta este o treaba serioasa — cea mai serioasd. Urmand sfatul dat de zeita Atena lui
Telemah (Od 3.26f), atenianul adauga apoi ca

,puterile ceresti le vor sugera tot ceea ce tine de aducerea de jertfe si de dans — in cinstea caror
zei si in ce anotimpuri trebuie sd joace si sa le castige favoarea, si astfel le vor modela viata in
functie de forma firii lor, in masura in care ei sunt in cea mai mare parte marionete (6ovpozo),
avand doar o mica parte din adevar”.

Atunci cand Megillos, spartanul, obiecteaza la aceasta descriere, spunand ca aceasta este o
viziune meschina si josnica asupra fiintelor umane, atenianul admite:

,NUu te mira, Megillus, ci iartd-ma. Pentru ca atunci cand am vorbit astfel, aveam mintea
indreptata spre Dumnezeu si simteam emotia pe care am rostit-o. Sa admitem totusi, daca
doresti, ca neamul omenesc nu este un lucru meschin, ci vrednic de atentie serioasa”.

,,Papusi” care sunt jucate: este usor sa intelegi gresit intentia cuvintelor lui Platon. Dar, mai
degraba decat sa nege orice realitate, demnitate, seriozitate sau responsabilitate a existentei,
actiunilor si treburilor omenesti, ideea lui Platon este, in schimb, dupa cum remarca Rahner,
ca ,,oricine este cu adevarat serios n privinta lui Dumnezeu nu va putea sa trateze omul ca si
cum intregul sens al tuturor lucrurilor create ar fi cuprins in el; si numai omul care a inteles
aceasta transcendentd inscrisa in insdsi esenta fiintei create, participate, poate ,,5a (Se) joace”
cu adevarat, pentru ca a prins punctul de mijloc dintre gravitate si distractie, dintre tragedia
existentei si abandonarea cu inima usoara fata de jocul vietii, care este carmuit n mod tainic
de bunitatea unei Intelepciuni care ea insisi se joacd” (18-19).

Plotin preia aceastd imagine si o vede la cea mai mare scara: ,,viata universului in
multiplicitatea sa”, spune el, ,,produce toate lucrurile si, in trairea sa, le varieaza si nu inceteaza
niciodata sa faca jucarii vii, frumoase si bine conturate” (Enn. 3.2.15: {®vta maiyvie). De
asemenea, Proclus, in comentariul sau la Timaeus, utilizeaza imagini legate de joc: ,,Altii spun,
de asemenea, ca cel care a faurit lumea se juca un joc in modul n care a plasmuit cosmosul,
dupa cum a declarat deja Heraclit” (In Tim. I1.101f; Diehl, I, p.334). In cele din urma, Plotin
extinde acest spirit ludic si la propria sa opera: el isi incepe tratatul Despre natura, contemplatie
si Unul (3.8) cu aceste cuvinte precaute, dar jucause:

,»Dacd, inainte de a incerca sa fim seriosi, am incepe de fapt prin a ne juca si am spune cé toate
lucrurile tind spre contemplare si privesc spre acest scop, nu numai animalele rationale, ci si
cele non-rationale ... ar suporta cineva ciuddtenia afirmatiei?

De fapt, atunci cand problema se va fi pus intre noi, nu va fi nimic rau in a ne juca cu ceea ce
este al nostru.

Oare si noi contempldm chiar acum cand ne jucam?”

Tratatul lui Plotin este el insusi un joc, jucndu-se cu cititorul si prezentandu-ne astfel jocul
creatiei si al contemplatiei.



intelepciunea

Acum, ceea ce face ca toate aceste aluzii la jocul lui Dumnezeu (si exista multe altele)
sa fie mai mult decat caracterul ludic al filosofilor sau al creatorilor pagani de mituri este
pasajul frapant din Proverbe 8, care se afla in centrul reflectiei teologice din primele veacuri.
Tn timp ce versetele 22-25 din Proverbe 8 (unde Intelepciunea spune despre ea insasi ca a fost
,Zidit[4], la inceputul lucrarilor Lui, ... Inainte de a fi fost intemeiati muntii ... eu am luat
fiinta”), au furnizat materialul pentru a face distinctia dintre creatie si nastere, versetele
urmatoare au deschis o viziune mai larga:

27: Cand El a intemeiat cerurile eu eram acolo

29: ... cand El a agezat temeliile pamantului,

30: Atunci eu eram ca un copil mic alaturi de El, veselindu-ma in fiecare zi si desfatandu-ma
fara incetare in fata Lui;

31: Dezmierdandu-ma pe rotundul pamantului Lui si gasindu-mi plécerea printre fiii
oamenilor.

Cuvintele ,,ca un copil mic” din v.30 sunt neclare: cuvantul apare doar in acest loc. Versiunea
Standard Revizuita (a Bibliei, n.t.) in limba engleza opteaza pentru ,,like a master workman”
(,,ca un mester” n.t.), notand ,,like a little child” (,,ca un copil mic” n.t.) drept alternativa. Cu
toate acestea, cuvantul folosit pentru ,desfitarea” Intelepciunii in fata lui Dumnezeu este
intrebuintat de doud ori in altd parte (2 Samuel [2 Regi] 6:5 si 21), unde se vorbeste despre
David veselindu-se sau dansand in fata Domnului; intarind acest lucru, LXX foloseste verbul
nailovteg, a se juca ca un copil, si maiopa kol dpynoopat, ,,voi juca si voi dansa”. Totusi, in
loc de ,.eram ca un copil mic alaturi de EI” (v.29), LXX are mop’ avt®d appolovoa: Eram alaturi
de el, mesterind (sau: creand alaturi de el, in armonie cu el), armonie care insoteste opera de
creatie a lui Dumnezeu. Iar pentru versetul final (v. 8:31), in loc de ,,Dezmierdandu-ma pe
rotundul pamantului Lui”, LXX are ,,cand s-a bucurat dupa ce a terminat lumea” (sau: dupa ce
si-a Incheiat lucrarea pe pamant- §te €0QPOIVETO TIV OIKOLUEVIV GUVTEAECOC)

Se deschide astfel o viziune a Intelepciunii, drept copil al lui Dumnezeu, jucandu-se si
dansand in fata lui Dumnezeu, in crearea lumii, armonizand-o si completand lumea locuita, cea
in care Dumnezeu se bucura si de care se veseleste. Vedem ceva din aceasta la Origen (Princ.
1.4.4):

Aceasta este Intelepciunea in care Dumnezeu S-a bucurat intotdeauna cand lumea a fost
terminatd, pentru ca prin aceasta Dumnezeu sa poata fi inteles cd Se bucura intotdeauna. Prin
urmare, in aceasta Intelepciune, care a fost intotdeauna cu Tatil, a fost intotdeauna conturata
si faurita creatia si nu a existat niciodata un moment in care preinchipuirea acelor lucruri, care
urmau si fie dupa aceea, nu a fost in Intelepciune.

Bucuria Tatalui in Fiul Sdu se revarsa asupra lumii, in toata frumusetea ei variata, care este ea
insiasi prefigurata in Intelepciune, ea insisi jucand si dansand inaintea lui Dumnezeu. Variatia
vesnic iminentd in Intelepciune este, ca si spunem asa, exteriorizati in creatie, ghidata de
acelasi dans, 1n si prin care sunt elaborate planurile lui Dumnezeu.

Tntr-un pasaj din Sf. Grigorie similar cu versurile din poemul cu care am inceput, Sf
Grigorie foloseste acelasi limbaj pentru a descrie desfasurarea lucrarii lui Dumnezeu. Dupa ce
a vorbit despre toate variatiile din creatie, un produs care nu este rezultatul nici al necesitatii,



nici al hazardului, dar a carui coerenta — modul in care totul se tine impreuna — este dincolo de
intelegerea noastra, Sf. Grigorie comenteaza:

Dar acest lucru il stiu: Dumnezeu este Cel Care conduce cursul acestui univers, Cuvantul lui
Dumnezeu indrumand ici si colo ceea ce planurile sale au pus sus si jos.
Lumii de sus i-a dat armonie si un curs fix care sa dureze vesnic.

Lumii de jos i-a dat o viata plind de schimbari, care implicd multe forme diferite. (Poem.
Arc. 5.34-8)

Tndrumarea acestei lumi de sus si de jos, ici colo (voudv &vba kai &v0a), se potriveste cu
,LAmestecandu-Se cu lumea Sa, ici si colo” din celdlalt poem: in timp ce cerurile sunt stabile
in miscarile lor, lumea de jos, si intr-adevar vietile noastre din ea, implica multe forme in
continud schimbare — curgerea lui Heraclit.

Sf Maxim
Acesta este, asadar, contextul versurilor Sfantului Grigorie:

Caci Se joaca Cuvantul nalt in tot felul
Amestecandu-Se cu lumea Sa, ici si colo, precum voieste. (adaptare dupa Maxim Ambigua
2006: 517, n.t.)

Sf Maxim, agsa cum am mentionat deja, ne ofera patru interpretari ale acestui vers.
Prima sa interpretare este facuta prin referire la Psalmul 41:7-9 (LXX):

Tn mine sufletul meu s-a tulburat;

pentru aceasta imi voi aduce aminte de Tine,
din pamantul lordanului §i al Ermonului,

din muntele cel mic
Addnc pe addnc cheama

in glasul caderilor apelor Tale.

Céand David spune ,,Adanc pe adanc cheama in glasul caderilor apelor Tale”, Sf. Maxim
(jucdus) ia cuvantul ,,adanc” (dpvocog) ca referindu-se la minte (vodg) (pentru cine isi intelege
propria minte) care, atunci cand este deschisa, este capabild sd patrunda dincolo de domeniul
perceptiei senzoriale si sd Inceapa sd inteleagd adancimile domeniului inteligibil pe care il
intruchipeaza lumea. ,,Glasul caderilor apelor Tale” — vocea apelor care se precipitd sau
coboara — el considera ca se referd la principiile si modurile proniei dumnezeiesti care
guverneaza universul. Intelegerea acestora este un dar, spune el, care ne permite sa ne amintim
de Dumnezeu din pamantul lordanului si al Ermonului. Si acest loc, ne aminteste Sf. Maxim, este
acolo unde, dupa cum spune el,

,,marea si infricosata taina a coborarii lui Dumnezeu-Cuvantul la oameni, in trup, prin care s-a
daruit oamenilor adevarul dreptei credinte In Dumnezeu. Aceasta taina, fiindca depaseste
toata randuiala si puterea firii, a fost numita de Pavel, marele Apostol - cunoscatorul si
invatatorul dumnezeiesc al intelepciunii dumnezeiesti celei in ascuns cunoscute, din cauza
intelepciunii si puterii supraabundente descoperite in ea -, nebunie si slabiciune a lui
Dumnezeu si in acelasi timp 1i initiaza pe altii in intelepciunea dumnezeiasca si tainic
cunoscuta” (Maxim Amb. trad Staniloae 2006, p. 518)



La aceasta nebunie si slabiciune, proclamarea Evangheliei, se refera Sf. Grigorie, potrivit
Sfantului Maxim, atunci cand vorbeste despre Cuvantul care Se joaca. Baza acestei asocieri,
explica Sf. Maxim, este c@ nebunia, slabiciunea si jocul copildresc sunt, pentru noi, privatiuni
(respectiv: de intelepciune, putere si prudentd), dar in cazul lui Dumnezeu ele nu indica o
privatiune ci intelepciunea, puterea si prudenta lui Dumnezeu, care depasesc orice limita. Sf
Maxim se inspira aici din dialectica afirmarii si a negarii, a catafazei si a apofazei, asa cum a
fost ea elaborata de Sf. Dionisie care, de asemenea, a luat cuvintele Sfantului Pavel despre
nebunia lui Dumnezeu ca pe o invitatie la o inversare radicala, ridicaind mintile finite la
adevaruri inefabile si contracarand astfel orice incercare de a citi intr-un mod superficial
limbajul Scripturii, care voaleaza taina lui Dumnezeu.

Astfel, nebunia si slabiciunea lui Dumnezeu, in cuvintele Sfantului Pavel, si ,,jocul lui
Dumnezeu” in cele ale lui Grigorie, ,,semnifica”, ambele, pentru Sf. Maxim,

taina intruparii dumnezeiesti, ca una ce depaseste in chip suprafiintial toata randuiala si
armonia intregii firi, puteri si lucrari — i tocmai pe aceasta taina a vazut-o de departe
preadumnezeiescul David cu mintea sa. (Adaptare dupa Maxim Ambigua trad. Staniloae
2006 : 519-520, n.t.)

Astfel, facand referire la acest verset din Psalmi si la caracterizarea Evangheliei pe care Sf.
Pavel o proclama, in aceastd prima modalitate de interpretare, Sf Maxim plaseaza ferm
cuvintele Sfantului Grigorie despre jocul Cuvantului in predicarea Evangheliei, in
intelepciunea si pronia lui Dumnezeu revelate in lisus Hristos — marea taind a Cuvantului in
trup. Si el Incheie aceastd primad contemplare spunand cd a interpretat versetul ,,conjectural”
(ocToyooTiK®G) $i ca ,,0 expunere preliminard” a pasajului in cauza.

A doua contemplare a versului Sfantului Grigorie va fi, spune Sf. Maxim, tot
,conjecturala”, mai degraba decat ,,categorica”. De data aceasta, insa, el pare sa mearga mai
departe, vorbind in mod repetat despre modul in care va ,indrazni” sau va ,,cuteza” sa
interpreteze in felul in care o face: dupa cum sugereaza Paul Blowers, e ca si cum interpretul
ar trebui sa ,,intre in joc”, reciprocand jocul Cuvantului ,,care se dezvaluie tocmai in caracterul
sau evaziv” (204). Sf. Maxim sugereaza ca ceea ce Grigorie numeste ,,jocul lui Dumnezeu”

este, poate

existenta celor din mijloc, care se afla la distantd egala de extremitati, pentru stabilitatea lor
fluida si schimbatoare, mai bine zis pentru miscarea lor stabila. E de altfel un lucru minunat sa
vezi o stabilitate pururea miscatoare si lunecoasd si o miscare pururea mobild, nascocitd
providential de Dumnezeu de dragul imbunatatirii celor chivernisite [rpovontik®¢ ti|g TV
oikovopovuévav Evekev Beltinoog 0e60gv émvevonuévnv]. (Maxim Ambigua, trad. Staniloae
2006 : 523).

Sf. Maxim se joaca cu ideea lui Heraclit despre aceasta lume si istoria ei ca 0 curgere continua.
Pentru Sf Maxim, aceasta curgere se refera doar la ,,cele din mijloc”, adica lucrurile vizibile
create care ne Inconjoard si constituie viata umand, pozitionate intre realitatea a ceea ce ne
asteapta — scopul final al creatiei — si inceputul, scopul inefabil si planul de dinainte randuit de
Dumnezeu. Sf Maxim citeaza Eclesiastul (1:9) pentru a-si justifica argumentul:

Ce este ceea ce a devenit? Chiar ceea ce va deveni.
Si ce este ce s-a facut? Chiar ceea ce urma sa se faca.



Se vorbeste despre cele dintai si cele din urma; peste cele din mijloc, care trec, se trece fara a
fi mentionate.

.....

Astfel, in loc sd se resemneze in privinta instabilitatii inerente, a tranzitoriului si
nepermanentel creatiei, asa cum ar face Heraclit si altii, dupa ce a dat prima sa interpretare —
jocul Cuvantului ca taina a Cuvantului in trup — Sf Maxim poate vedea acum aceasta curgere
continua ca fiind intermediara intre inceput si sfarsit si, mai mult, este, spune el, ,,conceputa
providential” pentru imbunatatirea celor care sunt calauziti de el prin iconomia lui Dumnezeu,
astfel incat ei, 1n cele din urma, sa ajunga la sfarsit la ceea ce este de fapt inceputul lor, in

omniscienta lui Dumnezeu.

Sau, in alti termeni, dupa cum spune Paul Blowers: ,,Hristos-Logosul negociaza
«mijlocul», fluxul istoric «intre timp» dintre inceputul si sfarsitul creatiei, asa cum este cuprins
in scopurile providentiale (si ale intruparii). ... ceea ce a fost stabilit protologic in providenta
divina va duce la rezultate escatologice” (Blowers, 205).

Prima interpretare data de Sf. Maxim — cea a tainei Cuvantului care Se intrupeaza in
tinutul lordanului si al Hermonului — deschide astfel o altd profunzime in cuvintele Sfantului
Grigorie: Cuvantul care Se joaca de sus Se amestecd, in acest joc, cu creatia Sa, stabilizandu-i
astfel curgerea — nu prin inghetarea ei intr-un moment dat (pentru ca asta ar insemna sa 0
Tmpietrim) — ci prin calauzirea ei catre sfarsitul pe care l-a intentionat de la inceput: intruparea
are astfel o sfera de aplicare mult mai mare decat am fi putut crede, deoarece Cuvantul Se
amestecd cu intreaga creatie: Cuvantul lui Dumnezeu, spune Sf Maxim Th Ambiguum 7,
,voieste intotdeauna si in toate lucrurile sa realizeze taina intruparii sale”. Curgerea care este
inerenta realitdtii create, fiind randuitd prin pronia dumnezeiascd nspre rezultatul dorit,

A

primeste ,,repaus” in paradoxul unei ,,curgeri stabile”, dupa cum spune Sf Maxim.

Pentru Sf Maxim, faptul ca Se joaca Tnalt Cuvantul, dar face acest lucru amestecandu-
se cu lumea Sa de jos, indica existenta ,,unei mari prapastii”, care il desparte nu doar pe omul
bogat de Lazar, ci si tot ceea ce a luat fiinta si care exista intr-0 Stare de curgere de ceea ce este
necreat si in repaus. Totusi, aceasta prapastie a fost depasita. Pentru a dezvolta aceasta idee, Sf
Maxim se bazeaza pe cuvintele la fel de ,,indraznete” ale Sfantului Dionisie, care a scris:

Trebuie sa indraznesti sa spui chiar acest lucru, in numele adevarului, ¢ Tnsusi Autorul tuturor
lucrurilor, in revarsarea dorului bunatatii sale patimase [EpoTt ot VmepPoAnV THG EPOTIKTG
ayafotnToC) este atras in afara sa in grija sa providentiala pentru toate. Sedus, ca sd spunem
asa, de propria sa bunatate, iubire si iubire intensd (dyomnoetl kai Epwti), el este ademenit
departe de salasul sau cel de deasupra si dincolo de toate lucrurile, binevoind s patrunda in
toate lucrurile conform unei puteri extatice si supranaturale prin care poate ramane Inca in sine.
(DN 4.13; PTS 33.159.9-14)

Sf Maxim aseaméana aceasta condescendenta divina, erotica, extatica, intrupatd, cu modul in
care parintii se joaca cu copiii, ludnd parte la jocurile lor sau ademenindu-le simturile cu flori
multicolore sau vesminte bogat colorate, atragandu-le atentia si umplandu-i de uimire:

La fel, - spune, poate, prin cele amintite, dascalul [Grigorie] si Dumnezeu cel peste toate ne
impinge sau ne atrage la uimire prin firea graitoare a fapturilor vazute, adica prin vederea si
cunoasterea lor, ..., apoi ne conduce si la contemplarea ratiunilor mai duhovnicesti; si, la
sfarsit, ne ridica, pe cat ne este cu putintd, prin teologie, la cunostinta mai tainica a Sa, ... in
vederea acestui sfarsit al contemplatiei, a spus de-Dumnezeu-purtatorul Grigorie ca



»Cuvantul Se joaca”, iar purtitorul de Dumnezeu Dionisie, cd ,,Se incanta si iese din Sine”
(Maxim Ambigua trad. Staniloae 2006 : 524-25)

Cu toatd finitudinea si curgerea sa, vulnerabilitatea si impermanenta sa, creatia materiala si
perceptibild prin simturi este chiar mijlocul prin care fiintele umane ajung la cunoasterea lui
Dumnezeu in jocul pe care El il joacd cu noi: principiile spirituale, logoi, pe care le
intruchipeaza aceste lucruri create sunt cele pe care ajungem sa le cunoastem, fiind uimiti de
aspectul lor, iar prin cunoasterea acestor l0goi, a principiilor lor, ajungem sa cunoastem
Logosul lui Dumnezeu, care le cuprinde pe toate asa cum din centrul unui cerc se trimit raze
catre toate punctele de pe circumferinta si care, la randul sdu, ne conduce la cunoasterea lui
Dumnezeu, la teologie. Si astfel, 1a rdndul sau, timpul vietii noastre, in curgerea realitatii create,
cu toata instabilitatea si caracterul ei tranzitoriu, este o pedagogie ludica — 0 curgere stabila —
n pronia lui Dumnezeu.

Sf Maxim duce mai departe aceastd idee a unei ,.curgeri stabile” in a treia sa
contemplare, mult mai scurta, a acelorasi versete din Sf Grigorie. Aici el spune:

Dar poate ca invatatorul a numit ,,joc al lui Dumnezeu” si inconstanta lucrurilor materiale pe
care le folosim, care trec si sunt trecute mereu in altceva si nu au nici o baza stabila, afara de
prima ratiune (Adyog) dupa care sunt schimbate (pépovot) si se schimba @épovton) in chip
intelept si providential. Cici, desi par ca sunt tinute de noi, mai degraba ne scapa decat se lasa
tinute; si dorinta noastra, a celor ce vrem sa le tinem, mai degraba e nesatisfacuta de ele. Caci
Nnu pot nicidecum sa tina sau sa fie tinute, avand ca definitie a firii lor curgerea si
nestabilitatea.

Dar nu e gresit ca si noi insine, dupa randuiala ce stapaneste in prezent firea noastra, sa fim
numiti jucdrie a lui Dumnezeu, de catre acest de-Dumnezeu-purtator dascal, avand in vedere
cd prin aceste lucruri Dumnezeu ne conduce la ceea ce este cu adevarat real si nu poate fi
niciodata zdruncinat. (Maxim Ambigua trad. Staniloae, 2006 : 526).

De data aceasta, ,,jocul” pare a fi acela al insasi realitatii create, desi creatia si intruparea nu
pot fi niciodata despartite pentru Maxim, dupa cum am vazut; asa cum spune el in Ambiguum
7: ,,Cuvantul lui Dumnezeu (care este Dumnezeu) vrea intotdeauna si in toate lucrurile sa
realizeze taina intruparii sale” (Constas, 107). In acelasi Ambiguum, Maxim citeaza un alt pasaj
din Grigorie, de data aceasta din Despre iubirea de saraci, unde Grigorie vorbeste despre
lucrurile trecatoare ale acestei lumi ca fiind ,,precum pietricelele in jocul copiilor” (Gomep v
Toudig ynemv):

Dar mi se pare ca, din acest motiv, nu se poate conta pe niciunul dintre lucrurile bune ale acestei
vieti. Ele sunt de scurta durata. Lucrurile pe care le vedem, desi sunt facute de Cuvantul creator
si de Intelepciunea care transcende orice intelepciune, sunt mereu in schimbare, acum Tntr-un
fel si acum 1n altul, duse in sus si apoi in jos. Acesta este motivul pentru care pare ca se joaca
cineva cu noi (naiCecOon). Inainte ca ceva si poat fi apucat, el ne scapa din mana. Totusi, existi
un scop in toate acestea, deoarece atunci cand reflectam la instabilitatea si nestatornicia acestor
lucruri, suntem manati sa cautam refugiu in lucrurile durabile care vor veni. (Or. 14.20; PG
35:884ab; in Ambig 7; Blowers, p.67; Constas, 123).

In urmatorul Ambiguum (8), Maxim preia alte cuvinte din acelasi text al lui Grigorie, de data
aceasta abordand intrebarea daca starea de rau fizic si boala vin de la Dumnezeu, Grigorie

admitand ca ,,nu este clar atata timp cat materia poarta cu ea haosul, ca intr-un rau care curge
.7 (Or. 14.30).

In incercarea de a raspunde la aceasta intrebare imponderabila, Sf Maxim incepe prin a
afirma ca inclinatia umana de a prefera natura materiala, trupurile noastre insele, mai degraba



decat frumusetea spirituald pe care acestea o intruchipeaza, duce la ,,raspunderea si inclinatia
catre orice patimd, precum si instabilitatea (10 dotatov) si inegalitatea fiintei exterioare si
materiale si capacitatea si predispozitia de a suferi schimbari”. Dar, continua el, reversul este
fie ca Dumnezeu i-a supus pe oameni capacitatii de suferinta, stricdciune si disolutie pentru
aceastd incalcare, supusi stricaciunii, dar supusi cu ndadejde, dupa cum spune Sf Pavel (Rom
8:20), fie ca, in dinainte-cunoasterea sa, el a modelat deja fiintele umane in acest fel, ,,astfel
incat, suferind si trdind raul el insusi, sufletul sa ajunga la o constientizare a sa si a demnitéatii
sale proprii si chiar si imbratiseze cu bucurie detasarea fati de trup”. In oricare din aceste
cazuri, ,haosul” ,raului care curge” al creatiei materiale este mediul prin care suntem
reoranduiti si adusi, in cele din urma, la starea pe care Dumnezeu a intentionat-0 de la Tnceput.

Sf Maxim incheie acest Ambiguum (8) cu cuvinte care fac ecoul celei de-a treia
interpretari a versetului din Grigorie:

schimbarea si stricarea trupului si a lucrurilor exterioare sunt pentru toate fiintele umane unul
si acelasi lucru — atat o sustinere (@épovoa), cat si o purtare de-a lungul (pepopévn) — care, de
asemenea, cunoaste haosul si conductibilitatea ca singura sa stabilitate si singura sa siguranta.

Asemenea lui lona scufundat in mare (cf. Ad Thal 64), suntem, in haosul lumii prezente,
»purtati si dusi”, zguduiti de valuri care sunt, pe de alta parte, si mijloacele prin care Dumnezeu
isi reorienteaza creatia catre scopul sau bun originar, portul sigur in care se ajunge la final.
Tensiunea dintre ,,a sustine” si a fi ,,purtat” indicd dialectica metafizicd dintre activitate si
pasivitate, care este intrinseca fiintei create: pasiva, fiind modelata in mainile Creatorului, dar
chemata sa fie activ modelata astfel.

In cele din urma, pentru a patra interpretare a versetului lui Grigorie, Sf Maxim se
ntoarce la firea trecatoare a vietii omenesti: nascuti precum alte creaturi pe pamant, devenind
copii, apoi, precum florile care se ofilesc, spune el, tineretea noastra se ofileste in ridurile
batranetii, culminand cu moartea noastra, care este trecerea noastra la o alta viata: si astfel, ,,nu
fara temei”, comenteaza Maxim, ,,se spune ca suntem jucdria lui Dumnezeu (naiyviov ... 100
Ocod) de catre acel invatator purtitor de Dumnezeu™: in comparatie cu arhetipul vietii
dumnezeiesti si adevarate care va veni, viata noastra actuald este ca o jucarie pentru copii
(maiyviov): prin imitatie, invatam sa jucam in dansul condus de Cuvant. Maxim incheie apoi
cu cuvinte din Panegiric la fratele Cezarie al Sfantului Grigorier:

»Asa e viata noastra, pe care o traim vremelnic; ... nefiind, ne nastem, si, nascandu-ne, ne
destramam. Suntem un vis inconsistent, o fantoma ce nu tine (lov 20:8), un zbor de pasdre
trecatoare (Solomon 5:11), o corabie ce nu lasa urma pe mare, pulbere, abur (lacob 4:14), roua
de dimineata (cf. Osea 13:3), floare ce rasare intr-o clipa si piere intr-o clipa (cf. lov 14:2; 1 Pt
1:24); «omul, ca iarba, zilele lui, ca floarea cdmpului, asa se va usca» (Ps. 102, 15), cum bine a
filosofat despre slabiciunea noastra dumnezeiescul David” (Ps 102/3:15). (Naz, Or. 7.19,
Maxim Ambigua trad Staniloae 2006 : 527)

O nota sumbra, melancolica chiar, cu care sa inchei, poate, mai ales intr-un text dedicat
jocului! Sf Maxim conchide cu plangerea Sfantului Grigorie referitoare la pierderea fratelui
sau (la urma urmei, toate lucrurile din aceasta lume se termind cu moartea — si aici se opreste
Sf Maxim); dar prin cele patru interpretari ale cuvantului lui Grigorie, el a oferit in mod jucaus
(poate ca un cuvant de consolare pentru insusi Grigorie?) un mod de a vedea curgerea
heracliteana a creatiei si a istoriei sale - propriile noastre vieti - ca fiind o pedagogie
providentiala, una care extinde taina intruparii Cuvantului din tinutul lordanului si Hermonului
la intreaga creatie, si face acest lucru in egald masura prin curgerea heracliteana.

Jocul Cuvantului este o treaba serioasa. Dar Sf Maxim, incheindu-si tratarea a saptezeci
de pasaje din Sf Grigorie in Ambigua cu acest cuvant jucaus, ne arata, de asemenea, un mod in
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care angajarea fata de traditie poate fi ea insasi jucausa. lar acest lucru, cred eu, este ceva care
ar trebui sa ne bucure pe masura ce continuam sa ne straduim in studiile noastre.
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