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Vladimir Lossky (1903–1958) a fost unul dintre martorii cei mai în-
semnaþi ai întâlnirii dintre Occident ºi Orient în secolul XX. Fiu al
marelui filozof rus Nikolai Lossky, s-a stabilit la Paris în 1924, devenind
discipolul lui Étienne Gilson ºi bun cunoscãtor al Evului Mediu occi-
dental ºi al gândirii occidentale în general. Lucrãrile sale în acest domeniu
au fost încununate de o tezã de doctorat monumentalã despre Meister
Eckhart (Théologie négative et connaissance de Dieu chez Maître Eckhart,
1960). Simultan, ºi încã din perioada studiilor dintre 1930 ºi 1936 despre
Dionisie Areopagitul, este preocupat sã traducã pentru Occident, în
limbajul riguros al acestuia, certitudinile fundamentale ale unei orto-
doxii conºtiente de universalitatea sa. Lossky se opune deopotrivã exce-
selor gnostice ale filozofiei religioase ruse ºi „ereziilor“ Occidentului.
Dincolo de polemist, descoperim în el maestrul neopatristicii, teo-
logul apofazei, al Persoanei ºi al Sfântului Duh. Mãrturia sa cautã sã
depãºeascã marile dihotomii occidentale, pentru ca în Hristos sã se mani-
feste Biserica Sfântului Duh, unde umanitatea sã poatã trãi „dupã chipul
Trinitãþii“. Essai sur la théologie mystique de l ’Église d ’Orient (1944),
completatã de Vision de Dieu (1962), reprezintã o sintezã deja clasicã,
sobrã ºi clarã a marii tradiþii ortodoxe.
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SCURTÃ NOTÃ BIOBIBLIOGRAFICÃ

Vladimir Lossky s-a nãscut pe 8 iunie, 1903, a doua zi dupã Cinci-
zecime, ca fiu al filozofului rus Nikolai Lossky, la Göttingen, unde tatãl
sãu se gãsea cu familia din raþiuni universitare (studia psihologia expe-
rimentalã ºi-ºi pregãtea teza de magistru în filozofie). Copilãria ºi
adolescenþa le petrece la Sankt Petersburg. În 1920 începe studiile universi-
tare în acelaºi oraº, unde este impresionat de istoricul ºi filozoful Karsavin,
care îi atrage atenþia tânãrului student în ceea ce priveºte utilitatea
studiului Sfinþilor Pãrinþi ºi eroarea dogmaticã occidentalã a adaosului
lui Filioque. N. Lossky este obligat de autoritãþile bolºevice sã emigreze,
ceea ce el refuzã. În noiembrie 1922 conducerea sovieticã îi expulzeazã
pe filozof ºi familia lui. Acesta primeºte un post la Universitatea rusã
din Praga (1923–1928). Pânã în 19 octombrie 1924 Vladimir lucreazã
cu bizantinologul N.P. Kondakov. În octombrie 1924 tânãrul Vladimir
pleacã la Paris, unde între 1924 ºi 1927 studiazã la Sorbona, luându-ºi
licenþa în istoria Evului Mediu. Este atras de cursurile lui Étienne Gilson,
sub conducerea cãruia îºi va lua mai târziu doctoratul în filozofie.

În timpul studenþiei intrã în „Frãþia Sfântul Fotie“, unde îºi va
descoperi vocaþia de mãrturisitor al Ortodoxiei în Occident. Din 1927
Vl. Lossky începe sã adune materiale în vederea elaborãrii tezei de
doctorat, referitoare la Meister Eckhart.

La 4 iunie 1928 Vladimir Lossky se cãsãtoreºte cu Madeleine Shapiro,
cãsãtorie din care va avea patru copii. Deºi în exil, Vladimir Lossky
nu întrerupe legãturile cu Patriarhia Rusã. Publicã mai multe studii în
reviste de limbã rusã ºi de limbã francezã, participã la rezistenþa francezã,
iar în 1944 publicã lucrarea Essai sur la théologie mystique de l ’Église
d ’Orient.



Împreunã cu Eugraph Kovalevsky, în 1945, Vl. Lossky pune bazele
Institutului Saint Denis, unitate de învãþãmânt teologic ortodox destinatã
formãrii de preoþi pentru Ortodoxia francezã. Este decanul acestui
institut, unde predã teologia dogmaticã ºi istoria Bisericii. Face parte
din comitetul de lecturã al revistei Dieu vivant, unde va publica mai
multe studii.

În anul universitar 1945–1946 Vladimir Lossky va þine o serie de
cursuri la École des Hautes Études cu tema „Cunoaºterea lui Dumnezeu“.
Aceste cursuri vor fi publicate post-mortem, sub titlul Vision de Dieu.

Va pãrãsi Institutul Saint Denis în 1953, datã de la care va activa
ca profesor de dogmaticã în cadrul cursurilor pastorale organizate de
Patriarhia Moscovei. Va publica mai multe studii valoroase în revistele
teologice occidentale ºi va participa la mai multe întruniri teologice
internaþionale.

Vladimir Lossky moare subit, în pline puteri creatoare, în ziua de
7 februarie 1958.

În timpul vieþii, Vl. Lossky a publicat puþine lucrãri în volum separat.
Cele mai multe lucrãri au fost publicate în diverse periodice sau au rãmas
în manuscris, vãzând postum lumina tiparului. Redãm mai jos câteva
dintre lucrãrile cele mai importante ale acestui mare teolog.

1. Spor o Sofii (Controversã despre Sofia), Paris, 1936, în care autorul
combate teoria sofiologicã a lui Serghei Bulgakov.

2. Essai sur la théologie mystique de l ’Église d ’Orient, Aubier, Paris,
1944.

3.Der Sinn der Ikonen (Sensul Icoanei), în colaborare cu Uspensky,
Bern und Olten, Urs Graf-Verlag, 1952.

4. Théologie négative et connaissance de Dieu chez Meister Eckhart
(Teologia negativã ºi cunoaºterea lui Dumnezeu la Meister Eckhart), J. Vrin,
Paris, 1960.

5. Vision de Dieu (Vederea lui Dumnezeu), Éd. Delachaux et Niestldé,
1962.

6. A l ’image et à la ressemblance de Dieu (Dupã chipul ºi asemãnarea
lui Dumnezeu), Aubier-Montaine, Paris, 1967. Este o colecþie de studii
de teologie dogmaticã publicate în periodice, editate cu titlul de mai
sus de Olivier Clément.
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7. Cours d ’histoire du Dogme (Curs de istoria Dogmei), manuscris
nepublicat.

8. Théologie dogmatique (Teologie dogmaticã). Este un curs de dog-
maticã reprodus dupã conferinþe orale, transcrise ºi pregãtite pentru tipar
de O. Clément. Publicarea originalã a fost fãcutã în Messager de l’Exarchat
du Patriarche Russe en Europe Occidentale, numerele 46–47, aprilie–sep-
tembrie 1964; 48, octombrie–decembrie, 1964; 49, ianuarie–martie
1965; 50, aprilie–iunie 1965. În volum separat, aceastã lucrare apare
mai întâi în traducere englezã cu titlul „Orthodox Theology: An Intro-
duction“, St. Vladimir’s Seminary Press, Crestwood, NY, 1978. Ea este
reluatã integral în La vie spirituelle, nr. 677, noiembrie–decembrie 1987.

În afarã de volumele mai sus menþionate, Vladimir Lossky a publicat
studii ºi articole de teologie ortodoxã, teologie comparatã ºi teologie
patristicã în diverse reviste de specialitate occidentale. Dintre acestea le
amintim pe urmãtoarele:

— „Teologie negativã în doctrina lui Dionisie Areopagitul“ (în lb.
rusã), în Seminarium Kondakovianum, 3; 1929.

— „La notion des «Analogies» chez Denys le Pseudo-Aréopagite“
(„Noþiunea de «Analogii» la Dionisie Pseudo-Areopagitul“), în Archives
d ’histoire doctrinale et littéraire du Moyen Age, 5, 1931.

— „La Théologie négative dans la doctrine de Denys l’Aréopagite“
(„Teologia negativã în doctrina lui Dionisie Areopagitul“), în Revue des
sciences philosophiques et théologiques, 28, 1939.

— „Les éléments de «théologie négative» dans la pensée de Saint
Augustin“ („Elemente de «teologie negativã» în gândirea Sfântului Augus-
tin“), în Augustinus Magister I, Paris, 1954, 575–581.

— „Le dogme de l’«immaculé conception» et Lourdes“ („Dogma «ima-
culatei concepþii» ºi Lourdes“), în Messager de l ’Exarchat du Patriarche
Russe en Europe Occidentale, 20, 1954.

— „Écueils ecclésiologiques“ („Dificultãþi ecleziologice“), în Messager
de l ’Exarchat du Patriarche Russe en Europe Occidentale, 1, 1950. Ultimele
studii sunt reluate în revista La vie spirituelle, nr. 677, nov.–dec. 1967.

— „Le problème de la «Vision face à face» et la tradition patristique
de Byzance“ („Problema «Vederii faþã cãtre faþã» ºi tradiþia patristicã din
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Bizanþ“), în Studia Patristica, ed. Kurt Aland ºi F.L. Cross, Akademie Verlag,
Berlin, 1957, 2, Band, 64.

— „Foi et Théologie“ („Credinþã ºi teologie“), în Contacts, 33, 1961.
Toate aceste lucrãri, ca de altfel întreaga operã, exceleazã prin rigoare

ºtiinþificã ºi echilibru doctrinar, fãrã ca autorul sã-ºi permitã comoditãþi
ºi sacrificii doctrinare din cauza unor amabilitãþi ecumenice.

V. R.
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CAPITOLUL 1

Introducere:
Teologie ºi misticã în tradiþia Bisericii de Rãsãrit

În aceastã lucrare ne propunem sã analizãm câteva aspecte
ale spiritualitãþii rãsãritene referitoare la temele fundamentale
ale tradiþiei dogmatice ortodoxe. În cazul de faþã, termenul de
„teologie misticã“ nu desemneazã, aºadar, nimic altceva decât
o spiritualitate care exprimã o atitudine doctrinarã.

Într-un anume sens, orice teologie, întrucât face arãtarea
tainei dumnezeieºti, deci a datelor revelaþiei, este o teologie
misticã. Pe de altã parte, adesea teologia este opusã misticii,
aceasta din urmã fiind socotitã un domeniu inaccesibil cunoaº-
terii, o tainã negrãitã, ceva ascuns care poate fi mai degrabã
trãit decât cunoscut ºi care nu se dezvãluie atât prin vreo
putere de percepere a simþurilor sau a priceperii noastre, cât
printr-o experienþã anume, care este mai presus de facultãþile
noastre de înþelegere. Dacã ne-am însuºi întru totul aceastã
ultimã pãrere, opunând în mod hotãrât mistica teologiei, am
ajunge în cele din urmã la teza lui Bergson, care, în Cele douã
surse ale moralei ºi religiei, deosebeºte „religia staticã“ a Biseri-
cilor – religie socialã ºi conservatoare – de „religia dinamicã“
a misticilor, religie personalã ºi înnoitoare. În ce mãsurã avea
dreptate Bergson când afirma o atare opoziþie? Este greu de
dezlegat o astfel de întrebare, cu atât mai mult cu cât la Bergson
cei doi termeni pe care îi pune în opoziþie în domeniul religios



se întemeiazã pe cei doi poli ai viziunii sale filozofice despre
univers: natura ºi elanul vital. Dar, independent de atitudinea
bergsonianã, adesea se exprimã pãrerea conform cãreia mistica
ar fi un domeniu rezervat unora, o excepþie de la regula comunã,
un privilegiu acordat câtorva suflete ce s-ar bucura de trãirea
adevãrului, pe câtã vreme celelalte ar trebui sã se mulþumeascã
doar cu o supunere mai mult sau mai puþin oarbã faþã de dogmã,
care s-ar impune din afarã, ca o autoritate coercitivã. Adân-
cind aceastã opoziþie, se merge prea departe, mai ales dacã se
constrânge puþin realitatea istoricã; se ajunge astfel la un conflict
între mistici ºi teologi, între duhovnici ºi prelaþi, între sfinþi
ºi Bisericã. Este suficient sã ne amintim de numeroasele pasaje
din Harnack, de Viaþa Sfântului Francisc a lui Paul Sabatier,
precum ºi de alte lucrãri, scrise cel mai adesea de cãtre istorici
protestanþi.

În tradiþia rãsãriteanã nu s-a fãcut niciodatã o distincþie netã
între misticã ºi teologie, între trãirea personalã a tainelor dum-
nezeieºti ºi dogma afirmatã de Bisericã. Cuvintele rostite acum
un veac de cãtre un mare teolog ortodox, Mitropolitul Filaret
al Moscovei, exprimã exact aceastã atitudine: „Nici una dintre
tainele înþelepciunii celei mai ascunse a lui Dumnezeu nu
trebuie sã ne parã strãinã sau cu totul mai presus de noi (trans-
cendentã), ci se cade sã ne potrivim mintea cu toatã smerenia
spre contemplarea celor dumnezeieºti.“1 Altfel spus, dogma care
exprimã un adevãr revelat, care ne apare ca o tainã de nepãtruns,
trebuie sã fie trãitã de noi ca o lucrare în decursul cãreia, în
loc sã adaptãm taina modului nostru de înþelegere, va trebui,
dimpotrivã, ca noi sã veghem pentru ca sã se petreacã o schim-
bare adâncã, o prefacere lãuntricã a duhului nostru, spre a ajunge
capabili de trãire misticã. Departe de a fi opuse, teologia ºi mis-
tica se sprijinã ºi se întregesc reciproc. Una este cu neputinþã
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fãrã cealaltã: dacã trãirea misticã este valorificarea personalã a
conþinutului credinþei comune, teologia este o expresie, spre
folosinþa tuturor, a ceea ce poate fi încercat de fiecare. În afara
adevãrului pãstrat de Bisericã în totalitatea ei, experienþa per-
sonalã ar fi lipsitã de orice siguranþã, de orice obiectivitate; ar
fi un amestec de adevãr ºi minciunã, de realitate ºi iluzie, ar
fi „misticism“ în înþelesul peiorativ al cuvântului. Pe de altã
parte, învãþãtura Bisericii nu ar avea nici o influenþã asupra
sufletelor dacã nu ar exprima o trãire oarecum lãuntricã a ade-
vãrului dat într-o mãsurã diferitã fiecãrui credincios. Aºadar,
nu existã misticã creºtinã fãrã teologie, dar, mai ales, nu existã
teologie fãrã misticã. Nu din întâmplare tradiþia Bisericii de
Rãsãrit a rezervat denumirea de „teologul“ numai pentru trei
scriitori sfinþi, dintre care primul este Sfântul Ioan, cel mai
„mistic“ dintre cei patru evangheliºti, al doilea, Sfântul Grigorie
de Nazianz, autor de poeme contemplative, al treilea, Sfântul
Simeon, supranumit „Noul Teolog“, care proslãveºte unirea cu
Dumnezeu. Mistica este, aºadar, socotitã drept desãvârºirea sau
piscul întregii teologii, drept teologia prin excelenþã.

Spre deosebire de gnosticism2, în care cunoaºterea în sine con-
stituie scopul gnosticului, teologia creºtinã, în ultimã instanþã,
este dintotdeauna un mijloc, un ansamblu de cunoºtinþe care
trebuie sã serveascã un scop care este mai presus de orice cunoaº-
tere. Aceastã þintã ultimã este unirea cu Dumnezeu, îndum-
nezeirea, qšwsij, cum îi spun Pãrinþii greci. Ajungem astfel la
o concluzie care poate pãrea paradoxalã: contemplaþia creºtinã
ar avea un înþeles mai ales practic, ºi aceasta cu atât mai mult
cu cât este mai misticã ºi cu cât þinteºte mai de-a dreptul cãtre
scopul înalt al unirii cu Dumnezeu. Întreaga desfãºurare a dispu-
telor dogmatice susþinute de Bisericã de-a lungul veacurilor –
privitã din punct de vedere pur duhovnicesc – ne apare dominatã
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de grija statornicã pe care a avut-o Biserica de a pãstra pentru
creºtini, în fiecare moment al istoriei sale, posibilitatea de a
atinge deplinãtatea unirii mistice. Într-adevãr, Biserica luptã
împotriva gnosticilor spre a apãra însãºi ideea de îndumnezeire
ca scop universal: „Dumnezeu S-a fãcut om pentru ca oamenii
sã poatã deveni dumnezei.“ Ea afirmã, împotriva arienilor, dogma
Treimii celei de o fiinþã, deoarece Cuvântul, Logosul, este Cel
ce ne deschide calea spre unirea cu dumnezeirea ºi, în cazul
în care Cuvântul întrupat nu ar fi de o fiinþã cu Tatãl, dacã
nu ar fi Dumnezeu adevãrat, atunci îndumnezeirea noastrã nu
ar fi cu putinþã. Biserica osândeºte nestorianismul, spre a înlã-
tura zidul prin care acesta voia sã despartã în Hristos însuºi pe
om de Dumnezeu. Ea se ridicã împotriva apolinarismului ºi a
monofizitismului, spre a dovedi cã, adevãrata fire omeneascã
fiind asumatã în toatã deplinãtatea ei de cãtre Cuvânt, întreaga
noastrã fire poate sã intre în unirea cu Dumnezeu. Ea se luptã
cu monoteliþii, pentru cã, fãrã de unirea celor douã voinþe, a
celei dumnezeieºti ºi a celei omeneºti, nu s-ar putea ajunge la
îndumnezeire: „Dumnezeu l-a creat pe om numai prin voinþa
Sa, dar nu-l poate mântui fãrã concursul voinþei omeneºti.“
Biserica iese biruitoare din lupta pentru icoane, afirmând posi-
bilitatea de a exprima realitãþile dumnezeieºti în materie, simbol
ºi garanþie a sfinþirii noastre. În celelalte probleme care apar
rând pe rând cu privire la Sfântul Duh, cu privire la har, cu
privire la Biserica însãºi – problemã dogmaticã a epocii în care
trãim – preocuparea centralã, preþul luptei, rãmân tot posibili-
tatea, felul sau mijloacele de unire cu Dumnezeu. Întreaga
istorie a dogmei creºtine se desfãºoarã în jurul aceluiaºi nucleu
mistic, mereu apãrat cu arme felurite împotriva numeroºilor
potrivnici de-a lungul vremurilor ce s-au scurs.
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Doctrinele teologice elaborate în cadrul acestor lupte pot
fi tratate în legãtura lor cea mai nemijlocitã cu scopul vital pe
care urmau sã-l atingã: unirea cu Dumnezeu. Ele vor apãrea
deci ca temelie a spiritualitãþii creºtine. Este tocmai ceea ce înþe-
legem când vrem sã vorbim de „teologia misticã“. Nu-i vorba
de mistica propriu-zisã: experienþe personale ale diferiþilor dascãli
ai vieþii duhovniceºti. De altminteri, aceste experienþe ne rãmân
cel mai adesea inaccesibile, chiar atunci când îmbracã o expresie
verbalã. Într-adevãr, ceea ce se poate spune despre experienþa
misticã a Sfântului Pavel: „Cunosc un om în Hristos, care acum
paisprezece ani – fie în trup, nu ºtiu; fie în afarã de trup, nu
ºtiu, Dumnezeu ºtie – a fost rãpit unul ca acesta pânã la al treilea
cer. ªi-l ºtiu pe un astfel de om – fie în trup, fie în afarã de
trup, nu ºtiu, Dumnezeu ºtie – cã a fost rãpit în rai ºi a auzit
cuvinte de nespus, pe care nu se cuvine omului sã le grãiascã!“
(II Cor. 12, 2–4) Ca sã îndrãzneascã cineva sã emitã vreo
apreciere cu privire la natura acestei experienþe ar trebui sã ºtie
mai mult decât Sfântul Pavel, care îºi mãrturiseºte neºtiinþa: „Eu
nu ºtiu, Dumnezeu ºtie.“ În mod voit lãsãm la o parte orice
chestiune de psihologie misticã. De altminteri, nu avem de gând
sã înfãþiºãm aici doctrinele teologice ca atare, ci doar elemen-
tele de teologie fãrã de care nu se poate pricepe o spiritualitate,
adicã dogmele care stau la temelia unei mistici. Iatã prima defi-
niþie ºi limitare a subiectului nostru, care este teologia misticã
a Bisericii de Rãsãrit.

A doua precizare a subiectului nostru rezultã din delimitarea
lui în spaþiu: Rãsãritul creºtin sau, mai precis, Biserica Ortodoxã
din Rãsãrit va fi câmpul de cercetare al studiilor noastre de teologie
misticã. Trebuie sã recunoaºtem cã aceastã delimitare este puþin
artificialã. Într-adevãr, întrucât ruptura dintre Rãsãritul ºi Apusul
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creºtin nu dateazã decât de la jumãtatea celui de-al XI-lea veac,
tot ceea ce este anterior acestei date constituie un tezaur comun
ce nu poate fi separat de cele douã pãrþi dezbinate. Biserica
Ortodoxã nu ar fi ceea ce este dacã nu i-ar avea pe Sfântul
Ciprian, pe Fericitul Augustin, pe Sfântul Grigorie cel Mare,
dupã cum, la rândul ei, Biserica Romano-Catolicã nu s-ar putea
lipsi de Sfântul Atanasie, de Sfântul Vasile cel Mare, de Sfântul
Chiril al Alexandriei. Deci, când vrem sã vorbim despre teologia
misticã a Rãsãritului ºi a Apusului, ne aºezãm pe fãgaºul uneia
dintre cele douã tradiþii care, pânã la un anumit moment, rãmân
douã tradiþii locale ale uneia ºi aceleiaºi Biserici, mãrturisind
un singur adevãr creºtin, dar care apoi se despart ºi dau naºtere
la douã atitudini dogmatice deosebite, care nu se pot împãca
în privinþa mai multor probleme. Este oare cu neputinþã sã se
evalueze cele douã tradiþii plasându-ne pe un teren neutru,
deopotrivã strãin uneia ca ºi celeilalte? Ar însemna sã judecãm
creºtinismul ca necreºtinii, adicã ar însemna sã refuzãm de la
început sã înþelegem ceva cu privire la obiectul pe care ne
propunem sã-l studiem. Cãci obiectivitatea nu constã nici-
decum în a te aºeza în afarã de obiect, ci, dimpotrivã, în a lua
în consideraþie obiectul în el însuºi ºi prin el însuºi. Sunt
domenii în care ceea ce se numeºte de obicei obiectivitate nu
este altceva decât nepãsare ºi în care nepãsarea înseamnã nepri-
cepere. În starea actualã de opoziþie dogmaticã dintre Rãsãrit
ºi Apus, dacã cineva vrea sã cerceteze teologia misticã a Bisericii
de Rãsãrit trebuie deci sã aleagã între douã atitudini posibile:
ori sã se aºeze pe tãrâmul dogmatic apusean ºi sã cerceteze tra-
diþia rãsãriteanã prin prisma celei a Apusului, adicã criticând-o,
ori sã înfãþiºeze aceastã tradiþie în lumina dogmaticã a Bisericii
de Rãsãrit. Pentru noi, aceastã atitudine din urmã este singura
cu putinþã.
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