Ana Dobre

EMINESCU SI SPIRITUL RELIGIOS

Ca stare purdin sens platonician, poezia, poezia pura
in acceptia Abatelui H. Bremond, se identifica fervorii
rugdciunii, rugaciunea insasi fiind starea purd in care
omul se afla in legatura expresa cu Dumnezeu. Poezia,
in sens larg, e o forma de rugaciune, de comunicare cu
ordinea tainica a lumii, de rezonanta cu Dumnezeu.
Vorbind despre sine ca poet, Eminescu spunea: ,Eu sunt
organul prin care vorbeste poezia“, avand constiinta clara
a adevarului ca poetul este un intermediar intre
Dumnezeu si oameni. Mesajul adevaratei poezii e un
mesaj sacru.

Poezia este o forma de rugéciune, o forma de extaz,
trait dincolo de ratiune si de contingent, o modalitate de
accedere la esente. lar esentele sunt urmele lasate de
Dumnezeu in lume, o dovada ca Dumnezeu nu a murit,
asa cum au afirmat marii apologeti ai singuratatii, ince-
pand cu Nietzsche.

Secolul al XX-lea a proclamat moartea sau retragerea
dinlume a lui Dumnezeu. Poezia raméane sa afirme tuturor
oamenilor in limbajul marilor revelatii cd Dumnezeu se
afla in lume. Mircea Eliade considera ca oamenii au inte-
meiat o noua religie, cea a mortii lui Dumnezeu, singura
contributie religioasa a omului modern care ar marca de-
clinul societatii contemporane, o posibila apocatastaza.

Un lucru e cert si clar insa: omul nu poate trai in afara
lui Dumnezeu, a acceptarii ideii de Dumnezeu. Fara Dum-
nezeu nimic nu se poate justifica. Absenta lui Dumnezeu
lipseste pe om de experienta absolutului, poate justifica
degringolada societé&tii moderne si criza ei de valori.

in vremea lui Eminescu, a doua jumétate a secolului
al XIX-lea, aceste idei incipiente framéantau mintile unor
contemporani. Poetul nostru le preia nu fara discernamant;
reverberari ale acestor opinii, atitudini transpar in poeziile
sale, ca o dovada a continuei efervescente a spiritului, a
intelectualitatii sale.

Cel mai adesea, datorita formarii/ informarii in scoala,
Eminescu e receptat ca ateist. Versurile din Impdrat si
proletar— Religia — o fraza de dansiiinventatd/ Cacua
ei putere sa va aplece-n jug,/ Caci de-ar lipsi din inimi
speranta de rasplata,/ Dupa ce-amar muncirati viata toata/
Ati mai purta osénda ca vita de la plug!, foarte cunoscute,
sunt singurele informatii despre religiozitatea poetului. A
retine din fmpdrat si proletar doar aceasté cuvantare a
proletarului comunard e nu numai o eroare, ci si o limitare
a fluxului poetic eminescian, a universului sau liric si
ideatic si chiar o neintelegere. Proletarul e un revoltat
romantic. El face critica prezentului in numele unui ideal,
stdpanit de o melancolie a istoriei, iar ideile lui sunt
conjuncturale.

Eminescu nu e un poet religios in sensul cultivarii
unor teme crestine, desi acestea nu lipsesc (fnvierea,
de ex.), dar un poet cu un spirit religios, un poet preocupat
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de marile intrebari existentiale, de viata si de moarte, de
locul omului in univers Tn raport cu lumea si cu Dumnezeu.

Poemul postum invierea (1878) e un poem icoana,
tratdnd despre un motiv biblic crestin intr-o atmosfera
romantica pastrand ideea triumfului vietii asupra mortii.
Ritualul de Paste repeta evenimentul originar amintind
mereu oamenilor cd Dumnezeu a iubit atat de mult lumea
incéat I-a jertfit pe insusi Fiul Sau pentru ca toti care vor
crede in El sa primeasca in dar viata vesnica: ,,Apoi din
nou tacere, cutremur si sfiald/ Si negrul intuneric se sperie
de soapte... / Doudsprezece pasuri rasuna... miez de
noapte... / Deodata-n negre ziduri lumina da navala./ /
Un clocot lung de glasuri vui de bucurie... / Colo-n altar
se uita si preoti si popor./ / Cum din mormant rasare
Christos invingator,/ lar inimile toate s-unesc in armonie:/
/ Céantari si laude naltam/ Noi, Tie Unuia;/ Primindu-L cu
psalme si ramuri/ Plecati-va neamuri,/ Cantand Aleluia!/
/ Christos a inviat din morti/ Cu cetele sfinte,/ Cu moartea
pre moarte calcand-o,/ Lumina ducand-o/ Celor din
morminte!”.

Colinde, colinde, postuma din 1878, formuleaza, in
ritmul poeziei populare, poemul Nasterii Domnului si
bucuria pe care o sugereaza se transmite intregii firi:
,Colinde, colinde/ E vremea colindelor,/ Caci gheata se-
ntinde/ Asemeni oglinzilor/ Si tremura brazii/ Miscand
ramurelele;/ Caci noaptea de azi-i/ Cand scanteie stelele/
/ Se bucur’ copiii,/ Copiii si fetele;/ De dragul Mariei/ Isi
piaptana pletele;/ De dragul Mariei/ S-a Mantuitorului/
Luceste pe ceruri/ O stea calatorului®.

intr-un eseu, Poezia religioaséd din Fragmente ccriti-
ce, |, Eugen Simion, citand pe N. Frye (Marele Cod) e de
acord cu o idee mai veche formulata si de W. Blake con-
form careia: ,,Vechiul si Noul Testament formeaza marele
Cod al artei”. Literatura reia mituri, metafore, tipologii,
retorica, parabole, conferindu-le semnificatii noi, reinterpre-
tandu-le, considerandu-le arhetipuri, tipare primordiale
pentru starea de umanitate. Prezenta acestor mituri,
metafore etc. nu determina religiozitatea unui creator. Ar
fi, din acest punct de vedere, doua categorii de poeti:
adevarati mistici, aceia care ,cauta sistematic temele
religioase si construiesc mici parabole cu inteles mistic*
si altii care ,fara a folosi in mod voit motive religioase,
ating printr-o metafizica profunda si originala starea de
religiozitate in poem* (op.cit., p. 135). Misticii raporteazé
totul la existenta divina, asteapta totul de la Dumnezeu.
Ei sunt ca primii crestini primitivi (in sens eliadesc, cei
care traiesc si accepta revelatia ca pe un dat firesc),
pentru care miracolul e o stare de normalitate, starea de
armonie. Acceptand pe Dumnezeu ca facand parte din
existenta si fiinta lor, ei asteapta dezlegarea tuturor
indoielilor, a nedumeririlor, a erorilor omenesti traind intens
si adevarat starea extatica de sfintenie. Sacru si profan
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e o antinomie doar pentru spiritele limitative. Pentru
adevaratul mistic, nu exista profanul, ci doar sacrul. De
la Dosoftei la Al. Macedonski (Psalmi moderni), V.
Voiculescu, N. Crainic, |. Alexandru, Daniel Turcea, senti-
mentul religios e o dominanta a vietii si creatiei. li defineste
si ii Indumnezeieste. Unele poeme religioase dau o
sugestie de neliniste mistica, altele nu, desi simbolurile
religioase, retorica exista. Unele dau impresia de autentic,
de viata, de traire, altele sunt conventionale, decorative,
schematice, superficiale. ,Marele Cod" poate furniza o
materie bogata, dar aceasta nu da automat si poezia, nu
creeaza nici lirismul, nici poeticitatea. Lipsa de profun-
zime nu poate fi suplinitd prin teme bogate sau motive si
mituri celebre. Forma isi cere un fond, iar fondul, in cazul
de fatd, presupune spiritul religios, definit de Eugen Simion
drept credinta in ordinea divina si sugestie a solidaritatii
cu lucrurile umile, la modul unui franciscanism care dega-
ja sentimentul plenar ca lumea este opera unui spirit su-
perior, in sensul infratirii cu universul, al unui panteism,
al sugestiei prezentei lui Dumnezeu in lume. in poezie,
religiosul trece prin existential, iar Dumnezeu respira ,,prin
rugaciunile, nelinistile si bucuriile” noastre (cf. E. Simion,
op. cit., p. 136).

Fara a fi un mistic, in sensul celor afirmate mai sus,
Eminescu e un poet atins de starea de religiozitate, un
poet care nu cautd neaparat temele religioase, dar ajunge,
cum subliniaza si Eugen Simion, ,.de la un prag de reflectie
lirica si de expresivitate la o metafizica de tip liric in care
miticul si religiosul se impletesc si se confunda® (E.
Simion, p. 136). El a supus reinterpretarii nu numai miturile
biblice, dar si pe cele grecesti, romane sau nordice (ger-
mane sau scandinave), preocupat de a descifra destinul
umanitatii prin recurgerea la tipare originare, la prototipuri
capabile sa le explice. Eminescu era convins de adevarul
identitatii, al unitatii totului, de ideea armoniei universale.
Unul e in tot, tot astfel precum toate sunt intr-una, poemul
Ta twam asi (Eu sunt tu) evidentiind identitatea dintre
om si Dumnezeu, nu in sens luciferic, ci in sensul con-
substantialitatii. Omul pastreaza in el o farama de divin,
acea scanteie originara. Sensul vietii poate fi si acesta —
aflarea lui Dumnezeu ascuns in profunzimile fiintei. Uimi-
tor este modul in care poetul leaga, da coeziune si coe-
renta unor idei care-i vin din surse diferite. Pe fundalul
acestui poem care vehiculeaza idei mai ales budiste,
Eminescu integreaza o strofa din altéd postuma — Rugd-
ciune (1878), pentru a sublinia, poate, adevarul ca Dum-
nezeu e acelasi, doar ca oamenii il numesc altfel.

Poeme ca Povestea magului céldtor in stele, Ge-
menii, Sarmis, Rugéciunea unui dac, Odd (in metru
antic), Memento mori, Luceafarul, Scrisorile, fara a fi
religioase in sens obisnuit si banal, releva o neobisnuita
incordare a spiritului, o vointa colosald de cuprindere, de
dezamagire, un fior mistic de a prinde si de a intelege
marile mecanisme cosmice. Sentimentul religios innobi-
leaza poezia, o inalta, dandu-i un sens prin care banalul
se transcende. Accesul la esente, la absolut devine posi-
bil. Metafizica poeticad indreapta privirea spre sugestia
sacralitatii, a divinului.

In Povestea magului célétor in stele gésim o adevé-
rata teorie a ingerilor, cum o numea G. Calinescu. Mai
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intai, ideea banala ca fiecare om are steaua lui, idee
specifica mitologiei roménesti, cu origine in mitul christic,
dar cu posibile legaturi si cu dialogul Timaios al lui Platon.
Mai interesanta e ideea urmatoare: oamenii comuni au
un inger pazitor, oamenii exceptionali, nu; ,individul f&ra
inger, spune G. Calinescu, in Opera lui Mihai Eminescu,
I, p. 617, si fara stea reprezinta in plan metafizic o treapta
superioara umanitatii comune si chiar celei obisnuite ge-
niale“. Exista, asadar, sugestia diferentierii intre individul
exceptional si geniu, geniul primind o interpretare platoni-
ciana prin trimitere la teoria ideilor pure, absolute, ca sila
teoria metempsihozei. Potrivit acestui mit, geniile beau,
intrupandu-se, vinul uitarii, uitdnd substratul divin al uni-
versului. Omul fara inger si fara stea n-a baut vinul uitarii
si a ramas cu notiunea intuitiva a esentelor, a prototi-
purilor. Personajul eminescian e deasupra timpului, o fiinta
solard, un microcosm, caruia Dumnezeu ii este tata, ca
Demiurgul lui Hyperion. Credinta lui Eminescu despre des-
tinul omului exceptional este aceasta formulata in Poves-
tea magului célator in stele: ,,Desi rari si putini-s, lumea
nu va sa-i vaza,/ Viata lor e luptd, cand mor se duc
neplansi,/ Ei n-au avut la leagan un bland inger de paza*“,
si-n ea regasim o sugestie christica despre supradestin,
despre sacrificiu, jertfa si martiriu.

Filosofia istoriei este explicata si justificata prin/ de
existenta unui spirit al Universului care nu se poate explica
decét prin existenta unui spirit ordonator, prin existenta
lui Dumnezeu. lat& un fragment din Archaeus: ,in fiece
om se incearca spiritul Universului, se opinteste din nou,
rasare ca 0 houad raza din aceeasi apa, oarecum un nou
asalt spre ceruri. Dar ramane-n drum, drept ca in mod

Alex Mohy — Dovleac pitoresc
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deosebit, ici ca rege, colo ca cersetor. Dar ce-i ajuta coaja
cariului, care-a-ncremenit in lemnul vietii? Asaltul e
tineretea, ramanerea-n drum deceptiunea, recaderea
animalului patit batranetea si moartea. Oamenii sunt
probleme, ce si le pune spiritul Universului, vietile lor
incercari de dezlegare®.

in chiar lantul generatiilor, Eminescu vedea manifesta-
rea lui Dumnezeu, ca-n aceastd scrisoare catre D.
Bratianu, cu prilejul Serbarii de la Putna in 1871: ,Si isto-
ria lumii cugetd — desi incet, insa sigur si just: istoria
omenirii e desfasurarea cugetarii lui Dumnezeu. Numai
expresiunea exterioara, numai formularea cugetarii s-a
faptei constituiesc meritul individului ori al generatiunii,
ideea interna a améandurora e latenta in timp, e rezultatul
unui lant intreg de cauze, rezultat ce atarna mult mai
putin de vointa celor prezenti decéat de a celor trecuti.

Cum la zidirea piramidelor, acelor piedici contra
pasurilor vremii, fundamentele cele largi si intinse purtau
deja in ele intentiunea unei zidiri monumentale, care e
menita de-a ajunge la o culme, astfel in viata unui popor
munca generatiunilor trecute, care pun fundamentul,
contine deja in ea ideea intregului. Este ascuns in fiecare
secol din viata unui popor complexul de cugetéri care
formeaza idealul lui, cum in sdmburele de ghinda e
cuprinsa ideea stejarului intreg. Si oare oamenii cei mari
ai Romaniei, nu-i vedem urmarind cu totii, cu mai multa
ori mai putind claritate, un vis al lor de aur, in esenta
acelasi la toti si in toti timpii? Crepusculul unui trecut
apus arunca prin intunericul secolelor razele lui cele mai
frumoase, si noi, agentii unei lumi viitoare, nu suntem
decét reflexul sau” (apud G. Calinescu, op. cit., p. 627).
Eminescu e o inteligenta efervescentd, interogativa, de
aceea marile idei sunt raportate la surse diferite, luminate
din mai multe unghiuri pentru a primi toate reflectarile
posibile si pentru a se plia spiritului sau.

Romantic prin structurd, univers de ganduri si de
gandiri, Eminescu are nostalgia absolutului, a perfectiunii
si acest dor imens strabate din vesnica si insatiabila sa
curiozitate intelectuala. Scoala lui Homer, Shakespeare,
Goethe, precum si cea a clasicului folclor roméanesc,
miturile si simbolurile biblice sunt repere ale spiritualitatii
sale pe care nu le abandoneaza niciodata. Dezmarginirea
si detemporalizarea devin posibile doar in spirit. Dorul de
absolut este dorul de Dumnezeu, dorul de plenitudine, de
armonie, de frumusete, de pacea eterna. Cautarea lui
Dumnezeu incepe, dupa o sugestie din Sdrmanul Dionis,
ninterior. Cunoasterea se desavarseste prin autocunoas-
tere.

in Dumnezeu si om (postuma din 1873), existd nu
numai antiteza dintre divin si omenesc, dintre etern si
efemer, ci si aceea care opune prezentul profan excesiv
rational si cartitor, sceptic, trecutului primitiv, sacru, pentru
care imaginea, icoana era poarta fabuloasé& spre o lume
de taina si credinta: ,Era vremi acelea, Doamne, cand
gravura grosoland/ Ajuta numai al mintii zbor de foc
cutezator... / Pe cand méana-nca copila pe-ochiul sant si
arzator/ Nu putea sa-l inteleaga, sa-l imite inicoana [...}/
/ Azi artistul te concepe ca pe-un rege-n tronul sau,/ Dara
inima-i desarta mana-i fina n-o urmeaza... / De a veacului
suflare a lui inima e treaza/ Si in ochiul lui cuminte tu esti
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om —nu Dumnezeu.// Azi gandirea se aprinde ca si focul
cel de paie,/ leri ai fost credinta simpla, insa sincera,
adanca;/ imparat fusi Omenirei, crezu-n tine era stanca...
/ Azi pe panza te arunca ori in marmura te taie“. Ideea
revine in Preot si filosof (postuma din 1874), in aceiasi
termeni antitetici, punand problema cunoasterii adeva-
rului. Pentru Eminescu, adevarul e o obsesie, o conditie
a oricarui act creator (,Unde vei gasi cuvantul/ Ce exprima
adevarul?), o conditie a fiintarii in zariste cosmica.

intre poet si filosof, diferenta e dati de gradul de
implicare si traire, de asumarea adevarurilor arhetipale.
Pentru preot, ,vistiernici de mistere®, ,sarea lumii“, ,inima
ei“, cum scrie in O, adevdr, sublime... (postuma din
1874), in care exista si o intentie satirica la adresa tagmei
preotesti care si-a tradat vocatia, indepartandu-se de
dreapta cumpana a credintei, lumea e un tipar imuabil;
pentru filosof, lumea e un rdu in continu& prefacere. Idealul
spre care aspira e acelasi, insa de aceea poetul care
si-a asumat ipostaza de filosof cere clementa: ,Nu ne
mustrati! Nu suntem de cei cu-auzul fin/ Si pricepuram
soapta misterului divin./ Urmati in calea voastra multimii
de absurzi/ Si compuneti simfonii si imnuri pentru surzi,/
Ascuteti adevarul in idoli, pietre, lemn,/ Caci doar astfel
pricepe tot neamul cel nedemn/ Al oamenilor zilei sublimul
adevar/ Ce voi spuneti in pilde, iar noi I-avem din cer.”
(Preot si filosof).

Ca fiinta fragild, ca-n definitia lui Pascal, ,Omul e o
trestie ganditoare®, supusa trecerii, omul are indoieli si
incertitudini. Pentru starea de slabiciune exista sacrote-
rapia, ca-n aceasta emotionanta Rugdciune cétre Maica
Domnului ,Créias, alegandu-te/ ingenunchem, rugandu-
te:/ inaltd-ne, ne mantuie/ Din valul ce ne bantuie;/ Fii
scut de intarire/ Si zid de mantuire,/ Privirea-ti adorata/
Asupra-ne coboard/ O, maica prea curatd/ Si pururea
fecioara,/ Marie!/ / Noi ce din mila Sfantului/ Umbra facem
pamantului/ Rugamu-ne-ndurarilor,/ Luceafarului marilor;/
Ascultd-a noastre plangeri,/ Regina peste ingeri,/ Din
neguri te aratd,/ Lumin& dulce, clara,/ O, maica prea
curatd/ Si pururea fecioara,/ Marie!“.
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