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Preliminarii. „Humanité souffrante, soulagée par toute une équipe de solides loulous, que la police éberlué (et qui les connaît bien) voit descendre du camion, en bons Samaritains…”
. Apoi un alt paragraf: „Et le prêtre là-dedans ? Me demande-t-on souvent… À quatre-vingts pour cent, ils ne sont pas baptisés. La moitié est d’origine musulmane. L’immense majorité est athée. Dieu est absolument hors de leurs préoccupations : «Ça ne peut pas exister ! – Un Dieu qui vous aime, c’est de la rigolade ! – Ton bon Dieu de père, m’en parle jamais ; moi, mon père m’a abandonné, tu comprends !...». Oh ! Oui, je comprends, et la rue nous l’apprend chaque jour : tant qu’un homme n’a pas vraiment été aimé dans sa vie, d’un amour vrai, gratuit, Dieu ne peut pas être connu”
.

„Doamne, Cel singur bogat în milă…care pedepseşti şi iarăşi tămăduieşti şi dai pedeapsa cu bunătate şi cu iubire de oameni, nu ca să pierzi zidirea mâinilor Tale, ci mai vârtos ca să o aduci la frumuseţea cea dintâi şi la starea aleasă cea de la început pe care am pierdut-o prin slăbiciunea minţii şi prin sfatul vrăjmaşului…”
.

Am ales în această introducere două texte care reflectă foarte bine starea omului din zilele noastre şi finalitatea la care ar trebui să ajungă. Apropierea lor este poate surprinzătoare, dar selecţia nu este întâmplătoare, pentru că am dorit să subliniez astfel, prin/din contexte diferite, ceea ce urmăreşte acest studiu: definirea bunei rânduieli din creaţie în general şi din viaţa creştinului în particular cu  libertatea şi responsabilitatea care sunt implicate în şi de aceasta. Datele spirituale sunt cele esenţiale la persoana umană. Formarea voinţei, afectivităţii sau al oricărui alt aspect al structurii omului are în substrat o componentă spirituală - formarea duhovnicească. Acesta este primul nivel, cel de profunzime din structura umană, iar celelalte sunt suprapuse acesteia.
Sfânta Scriptură menţionează că Dumnezeu l-a creat pe om cu suflare de viaţă şi cu veşmântul cel de piele (trupul). Suflul  vital despre care se vorbeşte în referatul biblic repectiv se asociază clar cu existenţa spirituală a omului, pentru că se ştie că mai înainte de căderea în păcat, Adam era în comuniune desăvârşită cu Dumnezeu. Adam era după chipul Lui: realitate sau existenţă trupească dar şi spirituală. Odată cu căderea în păcat, Adam a primit „îmbrăcămintea…” (Facere 3, 21) şi a căzut într-o „ruină” sufletească şi trupească
. Este important să subliniem faptul că încă de la creaţie omul a avut  o existenţă spirituală pentru că de aici rezultă principalul obiectiv al existenţei sale de după cădere: restaurarea şi formarea duhovnicească ca apropiere sau cunoaştere a lui Dumnezeu, dobândire a Duhului Lui. Fiind chemat la înduhovnicire, trăirea omului este un răspuns dat lui Dumnezeu, un act dialogic în care este implicată întreaga zidire văzută şi nevăzută. Aşadar, existenţa umană se desfăşoară în context material şi spiritual, realitatea duhovnicească fiind cea ziditoare care dă sensul şi orientarea vieţuirii.

Acest context spiritual constituie substanţa autentică a multiplelor contexte de viaţă ale persoanei umane.  În acest sens se poate vorbi de  macro-contextul care este acela al creştinului ca fiu al Bisericii. Există de asemenea micro-contexte: contextul familial primar în care se naşte şi creşte fiinţa umană, contextul educaţional-instituţional, contextul familial secund în care omul dă naştere şi creşte pe alţii, contextul profesional etc. Acestea sunt trepte şi prilejuri ale evoluţiei şi formării duhovniceşti a omului dar pe care el astăzi nu le mai sesizează ca atare, vorbindu-se uneori exclusiv de o formare intelectuală, profesională. Se uită că în orice circumstanţă a vieţii şi oricare ar fi datele concrete, materiale, care o compun, în inima omului este mereu vocea care strigă „Avva, Părinte!”. Dorul duhovnicesc de Dumnezeu este de fapt motorul care mobilizează toate resursele umane. Pornind de la această idee constatăm că toate aceste contexte au ca miez o dublă relaţionare: verticală şi orizontală, după modelul crucii: legătura persoanei umane cu Dumnezeu şi cu creaţia. Nivelul calitativ al celor două relaţionări se află într-o strânsă dependenţă. Situarea în cosmos sau în haos con-lucrează de fapt la formarea spirituală a omului, singura adevărată chemare şi rost în lume. 

În acest studiu propunem în primele două părţi prezentarea stării spirituale a lumii şi a omului. A treia şi cea mai amplă parte a expunerii are la bază premiza că ontologicul se denotă în factual şi că este esenţial raportul între modalitatea ontologică de a exista şi modalitatea actanţială de a face, de a lucra. Pornind de la acest principiu cu valoare funcţională vom încerca să descriem persoana umană lucrătoare în libertate şi responsabilitate, realizând o lucrare duhovnicească prin care, apropiindu-se de Dumnezeu, îşi întregeşte legătura cu creaţia.

I. Câteva aspecte diacronice şi sincronice ale existenţei omului. Acest studiu nu se vrea nici exhaustiv în privinţa subiectului şi nici exclusivist în sensul de a ignora aspecte importante despre care se afirmă uneori că aparţin altor domenii din viaţa socială şi nu Bisericii (analiza se opreşte spre exemplu asupra câtorva consecinţe ale păcatului care devin perturbări cu implicaţii patologice chiar). Nu ne propunem să tranşăm problemele, având o multitudine de faţete, ci ne vom limita la a propune câteva direcţii de gândire fundamentate pe o viziune teologică.   

Ne confruntăm astăzi tot mai adesea cu discursuri despre existenţă care nu aduc omului o orientare precisă; babelismul ideologiilor conduce mai curând spre adâncirea în angoasă şi disperare decât spre echilibru şi linişte. La întrebarea dacă  istoria umanităţii şi a omului are vreun sens care să poată fi priceput, acceptat şi statornicit ca model, creştinismul dă astăzi răspunsul pe care l-a exprimat constant de două milenii: existenţa umană este strâns legată de paradigma, de modelul care este Hristos-Domnul. Omul  a fost creat după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu Însuşi („Să facem om după chipul şi după asemănarea Noastră…” Facere 1, 26). Prin căderea în păcat, omul şi-a păstrat chipul, dar a pierdut asemănarea cu Făcătorul lui, adică a pierdut tocmai acea posibilitate de a ajunge la unirea cu El, conform voii Lui. Odată cu Întruparea Cuvântului Cel Veşnic, Cel Imuabil, Cel Inefabil (şi am putea adăuga atâtea apelative subliniindu-I măreţia!), sensul pentru care existăm devine acela de-a creşte în Trupul Său, în Trupul mistic care este Biserica. Întruparea Mântuitorului nostru Iisus Hristos „aşează istoria sub semnul cristificării universale”
.  Acest Trup Tainic al Domnului este până în zilele noastre adevăratul subiect al existenţei noastre şi creşeterea lui devine singura raţiune de a fi a creştinilor. Privită diacronic istoria omenirii începe cu primii oameni şi evoluează până la „omul recent”, după expresia unui scriitor contemporan
. 

Din  mărturiile Scripturii reţinem că protopărinţii noştri  trăiau în rai având o viaţă apropiată de Creatorul, fiind împreună cu El, zidiţi din Dragostea Lui şi chemaţi la împlinirea întru El. Având perspectiva nemuririi şi a îndumnezeirii, conştientizând că sunt făpturile lui Dumnezeu, pe Care-L vedeau, cu care vorbeau şi cu care se sfătuiau. De exemplu cuvintele: „Am auzit glasul Tău...” (Facere 3, 10) nu reprezintă o trimitere simbolică la prezenţa lui Dumnezeu, ci arată o situaţie clară de viaţă în Eden, dovadă fiind şi sfătuirea de dinainte când Adam a pus nume la toate „fiarele câmpului şi toate păsările cerului”  aduse la el „ca să vadă cum le va numi” (Facere 2, 19).

Printr-o decizie personală tragică, omul şi-a arătat voinţa de autonomie
 şi prin aceasta el s-a situat în afara legii şi frumeseţii dumnezeieşti s-a supus legii păcatului, care are ca atribute naturale boala, moartea, vrăjmaşia cu natura. „Statutul său edenic se întoarce într-unul tragic”
. Se poate afirma că de atunci a început „istoria” lumii cu toate avatarurile ei şi de atunci, chiar de la început aproape, omul se luptă cu sine şi cu ceilalţi pentru o cauză care nu este a sa decât în măsura în care se întoarce spre Dumnezeu. Prima etapă şi stare după facerea omului a fost raiul, dar îndată a urmat pierderea filiaţiei şi înrobirea omului faţă de păcat. Acest fapt este foarte bine reprezentat de situaţia poporului lui Israel şi aici trebuie să ne amintim, de exemplu, de timpul patriarhilor, de cel al judecătorilor, al ieşirii din Egipt, de vremurile Macabeilor şi aşa mai departe. Omul s-a arătat după cădere rob propriilor patimi, s-a supus urii, rivalităţii, războaielor şi părea obligat să se bată, să lupte cu ceilalţi pentru o viaţă care nu-i mai aparţine într-un anume fel, deoarece a uitat de ceea ce este esenţial: a uitat că Dumnezeu este Stăpânul vieţii şi al morţii. 

Omul recent a ajuns astfel să se afle într-o dublă ipostază: pe de o parte el se găseşte „încarcerat” în lume, fiind nevoit să supravieţuiască, luptând cu toate încercările ei, iar pe de alta constată că are nevoie de „altceva”, de o realitate lăuntrică, cu mult mai subtilă şi mai profundă decât oricare realitate şi împlinire materială. Din păcate realitatea cea vie omul modern o înlocuieşte cu ceea ce crede de cuviinţă, de cele mai multe ori, Dumnezeu nefiind decât o idee
. Din punct de vedere creştin se poate spune că ceea ce s-a întâmplat cu omul şi cu lumea în care trăieşte este o consecinţă a depărtării de Dumnezeu atunci când a acceptat propunerea nebunească a celui rău să devină dumnezeu fără Dumnezeu. 

Omul a luptat întotdeauna pentru a-şi depăşi condiţia şi limitele. Progresul cultural, cel tehnologic, evoluţia civilizaţiei sunt semnele evidente ale acestui efort. Cu toate acestea omul pare a nu fi pe deplin mulţumit de rezultatele la care a ajuns. Şi, mai grav, nu poate fi mulţumit niciodată atâta timp când el nu se situează în Adevăr, într-o relaţie spirituală autentică, solidă cu Dumnezeu, într-o conştientizare şi o identificare a valorilor autentice. Teologia a afirmat mereu că rezolvarea se află în rugăciune ca expresie şi ca stare a  omului!
  Orizontul în care ne aflăm a fost mereu dublu conotat: duhovnicesc în sensul cel mai curat şi adevărat cu putinţă şi lumesc adică în cel mai păgubos mod de viaţă, scăzând cu fiecare adâncire în pătimire şi patimă ce rămâne neispăşită şi nepocăită în faţa lui Dumnezeu. Se ajunge astfel la problematica mântuirii corelată în contextul acestui studiu cu problema raportării omului faţă de Dumnezeu şi faţă de creaţie. Lumea nu este chemată să devină dumnezeu, ci templu al Lui, locul de sălăşluire a energiilor Sale, o prezenţă efectivă, binefăcătoare
.

II. Conotaţii ale relaţiei omului cu Dumnezeu şi cu creaţia. Învăţătura Sfinţilor Părinţi explică cel mai bine crearea lumii, a omului şi toate fenomenele legate de actul creaţiei
. În sublinierea conotaţiilor relaţiei pe care omul a are cu celelalte făpturi ale lui Dumnezeu şi cu El Însuşi, Părinţii au folosit toate resursele filosofice, ştiinţifice, teologice, biblice şi duhovniceşti îndepărtându-se de expuneri sterile, fără fond. Cel mai important aspect în abordarea unor astfel de probleme rămâne sublinierea cuprinsului duhovniceasc al realităţilor, centrarea pe Dumnezeu şi pe apartenenţa la El, pe faptul că „în chip simţit întrega lume este creaţia lui Dumnezeu, cu care omul se află în strânsă legătură şi că tot ce există în această lume este consecinţa acestei legături”
.

Mântuirea nu este simplă disciplină ci viaţă, ceea ce înseamnă abordarea realităţilor în care trăim cu sensul lor ne-de-naturat: conştientizarea prezenţei lui Dumnezeu în lume şi trăirea acesteia. Se pare că de aici pleacă cele mai multe probleme pe care le poate întâmpina omul: trăirea într-un absolutism individual, într-o auto-mulţumire faţă de oricine şi orice, receptarea perturbărilor intervenite în creaţie ca lucruri fireşti, uitând că firească este doar viaţa care conduce la Viaţă.  În Evanghelia după Ioan (1, 17) se spune: „Legea prin Moise s-a dat, iar harul şi adevărul au venit prin Iisus Hristos”. Această afirmaţie dezvoltă cel puţin două înţelesuri: nu te poţi fi în Adevăr impunând adevărul tău sau, mai grav, detaşându-te de El şi apoi nu poţi fi liber făcând abstracţie de realitatea spirituală a vieţii, căci dacă rămâi la literă vei constata, probabil, că viaţa este seacă. Este drept că se poate trăi foarte bine şi îndelung chiar fără  a conştientiza cine eşti şi ce cauţi în lume, dar aceasta nu înseamnă decât afirmarea condiţiei biologice degradabile şi degradate a omului. Dovada că fiinţa umană este situată din perspectiva unei axiologii spirituale cu mult mai presus decât orice altceva din universul văzut este faptul că dorinţele noastre şi bucuriile omeneşti nu se simt împlinite decât în ceva lăuntric, interior omului, care este departe de orgoliul mulţumirii materiale pentru că dincolo de ecranul conştiinţei şi de datele simţurilor
 se situează fiinţa noastră adevărată,  care trebuie transfigurată pentru a fi înfăţişată lui Dumnezeu. Mulţi oameni trăiesc într-un orizont dublu, al binelui şi al răului (asemănător cu un dualism specific doctrinelor păgâne) sau mai degrabă într-o pendulare permanentă de la păgânism la creştinism. Situarea în orizontul trăirilor spirituale, viaţa în Biserică oferă o securitate existenţială; altfel puterile care se manifestă împrejurul ei pot foarte uşor să-l destabilizeze pe omul modern. Ambivalenţa forţelor sau a puterilor care ne înconjoară este subtilă. Rătăcirea sau pierderea de sine pe calea pasiunilor pot fi preschimbate în tensiune ascetică, de aceea devine foarte important este faptul ca obiectul dorinţelor umane să fie transfigurat în transformatio amoris
, adică în credinţa cea singură adevărată la care avem acces prin iubirea de Dumnezeu şi de Biserică (sfinţi, oameni, cult, realităţi fizice şi metafizice etc.). Mecanismul prezent în interacţiunea firească, conjuncturală în care trăim are două posibilităţi de manifestare: spre pierderea vieţii sau spre câştigarea acesteia. Alternativele sunt: fantasma materială (materialistă, sexuală sau mecanicistă, plină de sine şi de fizic) sau extasisul religios (taina fratelui, adică realizarea iubirii de Dumnezeu prin transfigurarea atitudinii faţă de semeni). Stă în puterea omului să identifice acele forţe care sunt somato-morfice, de a şti calea eliberării de ele, de a şti căror cauze se datorează şi mai ales spre ce anume dorim să ne îndreptăm. Scriptura şi mulţi dintre Sfinţii Părinţi au arătat în nenumărate rânduri că eliberarea de anihilarea sufletului, de tirania lăuntrică şi de cea exterioară omului se face prin credinţă, dar nu orice fel de credinţă, ci aceea care este mijlocitoare iubirii de Dumnezeu şi de semeni, aceea care este expresia unui proces transformator integrator al fiinţei noastre. Este vorba de procesul FORMĂRII SPIRITUALE SAU DUHOVNICEŞTI a omului. Tot ceea ce a realizat Biserica prin existenţa ei de veacuri a fost încercare (reuşită în cazul atâtor oameni îmbunătăţiţi duhovniceşte!) de a desprinde fiinţa umană de pârghiile şi pasiunile copleşitoare care provoacă o tragică şi iremediabilă pierdere a sufletului. Cu cât omul se înduhovniceşti mai mult cu atât este mai fericit şi mai frumos datorită situării în frumuseţe. Cu cât se caută Împărăţia mai intens cu atât vin şi împlinirile materiale şi nu invers, adică încercând mai intâi rezolvarea problemelor cotidiene. Sfinţii au fost singurii fericiţi în înţelesul deplin al cuvântului, tocmai pentru că au ştiut că fericirea nu vine din lumea aceasta şi că ea nu trebuie căutată cu mijloacele de aici, ci cu alte mijloace şi într-un alt loc sau alt orizont
. 

Mântuirea, ca definiţie dogmatică, este eliberarea din robia morţii şi a păcatului prin Jertfa răscumpărătoare a Mântuitorului nostru Iisus Hristos, prin credinţă şi fapte bune. Ştiind faptul că „Dumnezeu voieşte ca toţi oamenii să se mântuiască şi la cunoştinţa adevărului să vină” (1 Timotei 2, 4), observăm că mântuirea este trecerea de la disciplină la viaţă, iar viaţă înseamnă împlinirea în disciplină a trăirilor pe care le avem fiecare dintre noi. Fericitul Augustin afirmă: „Omul să facă ceea ce poate şi să ceară de la Dumnezeu ceea ce nu poate”, iar acest cuvânt dacă-l luăm în înţelesul lui primordial, duhovnicesc, înseamnă trecerea de la figurat la trans-figurat, de la materie la spirit, de la moarte la viaţă. Este important de menţionat aici argumentul că, dacă omul se mântuieşte, este bună rânduială şi în creaţia din jurul lui: „Încă ne rugăm ca să se păzească sfânt locaşul acesta (sau casa aceasta) şi toate oraşele şi satele de boală, de foamete, de cutremur, de potop, de foc, de sabie…”
.

Dar ce anume înseamnă astăzi „a se mântui”? Tot în Scriptură
 şi în scrierile Părinţilor
 găsim răspunsul la această întrebare. O definire implicită a acestui verb o putem afla, de exemplu, în slujba înmormântării unde se vorbeşte despre: „...noi cei vii, care vom fi rămas până la venirea Domnului, nu vom lua înaintea celor adormiţi…” (I Tesaloniceni 4, 15). Aşadar, se înţelege că mântuirea înseamnă viaţă, trăirea în Dumnezeu şi cu El pentru că „finalitatea creaţiei şi a lucrării lui Dumnezeu este viaţa în veşnicie”
. Acelaşi lucru este arătat şi în anaforaua Sfintei Liturghii a Sfântului Ioan Gură de Aur: „...şi nu te-ai depărtat, toate făcându-le, până ce ne-ai suit la cer şi ne-ai dăruit împărăţia Ta ce va să fie”
. Viaţă, urcuş către Dumnezeu, şedere împreună cu El iată realităţi dincolo de orice  speculaţie intelectualistă sau raţionalistă. Scriptura mai vorbeşte despre „înfiere” ca mântuire: „Şi celor câţi L-au primit, care cred în numele Lui, le-a dat putere ca să se facă fii ai lui Dumnezeu” (Ioan 1, 13). Mântuirea nu poate fi decât treimică: se face de către Tatăl prin Cuvântul şi în Duhul: „Nimeni nu vine la Tatăl Meu decât prin Mine” (Ioan 14, 6 şi Romani 8, 15); se realizează numai în/prin Biserică şi mai numeşte: „pregustare a Împărăţiei (...) comuniune a tuturor celor care şi-au pus în mâinile lui Dumnezeu ultimile lor neputinţe cu certitudinea că atotputernicia lui Dumnezeu, puterea Sa, poate să lucreze atunci când ei se smeresc; (...) Ea reprezintă Trupul lui Hristos de la care nu se ia viaţa, ci El este Cel care o dă”
. Mâinile Cuvântului Celui veşnic, Întrupat în timp din Fecioara Maria şi din Duhul Sfânt
, Sfântul Irineu de Lyon le numeşte „Mâinile lui Dumnezeu”
 care făuresc viaţa omului
. Constantin Andronikof scria în legătură cu aceasta: „Nu pare îndoielnic faptul că mergând spre moarte omul face mai multe experienţe de viaţă care implică întrega sa fiinţă? Mai întâi îşi vede viaţa din trecut. Iar acesta este deja prin sine o judecată. […] Apoi el intră în legătură cu cei adormiţi de dinaintea lui, fără vreo oprelişte de timp sau de loc. Între altele trebuie spus că şi cei morţi dobândesc o oarecare cunoaştere a celor vii, precisă şi profundă, cel puţin asupra celor apropiaţi al căror comportament i-au influenţat aici pe pământ. Apoi, legătura directă cu Dumnezeu devine reală (parabola bogatului şi a săracului Lazăr). Suntem astfel îndreptăţiţi să ne gândim că există o anumită evoluţie morală a celor care mor, sub aspectul pocăinţei, adică conştientizarea valorilor vieţii pe care au trăit-o, care aduce firesc o îmbogăţire a duhului şi a inimii (după mărturia rugăciunii celui bogat pentru rudele sale) doar dacă nu se ajunge la o împietrire care este totuşi puţin probabilă în această etapă. Ceea ce a arătat Biserica în mod constant este că posibilitatea rugăciunii, departe de a fi anulată de trecerea dincolo, creşte, dimpotrivă, real şi cu putere, rugăciune a sfinţilor pentru noi cei de aici; tot aşa rugăciunile Bisericii ajută pe cei adormiţi. Acestea mărturiresc existenţa unei dinamici duhovniceşti a vieţii de dincolo de mormânt, al cărei chip este mai întâi Fecioara Maria, Mijlocitoarea cea bineprimită de Dumnezeu”
. 

Prin pedagogia dragostei, prin intimitatea raportului dintre Dumnezeu şi făptura Sa, biruinţa asupra patimilor se însoţeşte de creşterea, de răsărirea chipului lui Dumnezeu în această făptură care înfloreşte spiritual (cf. I Corinteni 6, 19), chiar dacă trupeşte scade în timp ca putere sau tărie. Omul mântuit este „fiinţă bisericească” şi îngemănează „două lucruri care la prima vedere sunt contradictorii: caracterul particular şi comuniunea”
. Lupta  pentru mântuire este transformarea veşmântului de piele în haina cea de nuntă (Matei 22, 11-12). Finalitatea pentru care Dumnezeu a creat toate făpturile sale este ca toţi să se mântuiască şi să-L (re)cunoască drept Făcător a toate.

III. Libertatea şi responsabilitatea omului în şi faţă de creaţie. După prezentarea problematicii legate de Dumnezeu şi creaţie se impune determinarea libertăţii şi  responsabilităţii persoanei umane faţă de creaţie. Chestiunea libertăţii şi a responsabilităţii trebuie văzută într-o altă optică decât cea care ne-ar limita la o perspectivă lumească, adică printr-o concepţie care ţine cont de perspectiva veşniciei. Se spune adesea că omul se găseşte închis într-un univers tridimesional. Libertatea ar putea fi definită ca o a patra dimensiune, spaţială şi temporală în acelaşi timp, simbolizată de scara lui Iacob, ridicată de pe pământ şi al cărei vârf atinge cerurile şi pe care îngerii lui Dumnezeu urcă şi coboară (Facere 28, 12)
. Fără a ne propune să prezentăm sub toate aspectele multitudinea de probleme pe care le implică libertatea şi responsabilitatea omului în creaţie, putem totuşi să descriem legătura dintre ele, să arătăm consecinţele pe care le generează şi să analizăm câteva aspecte legate de păcat şi eliberarea de păcat (mântuirea). 

Se constată adesea că oameni care sunt aproape cu totul îndepărtaţi de Dumnezeu par a avea o libertate deplină, adică fac totul cum vor şi fără scrupule. Cartea lui Iov a arătat-o deja: „Pentru ce ticăloşii au viaţă, ajung la adânci bătrâneţe şi sporesc în putere? Urmaşii lor se ridică voinici în faţa lor şi odraslele lor dăinuiesc sub ochii lor. Casele lor stau nevătămate, fără teamă şi varga lui Dumnezeu nu stă deasupra lor. […] Îşi isprăvesc zilele în fericire şi coboară cu pace în împărăţia morţii” (21, 7-13). Părintele Sofronie spunea: „Câteodată ne punem întrebarea: «De ce ne-ai creat Doamne astfel, încât să trebuiască să trecem prin atâtea suferinţe»? Noi nu reuşim să înţelegem că această experienţă negativă este calea mântuirii”
. Se ştie că păcatul duce la restrângerea libertăţii omului, la experienţa negativă a creatului şi de aceea atunci când abordăm problema libertăţii şi a responsabilităţii noastre faţă de tot ceea ce este în jur trebuie să ţinem cont de mai multe aspecte: cum se văd acestea din perspectiva divină, cum ne raportăm la situaţiile complexe şi concrete ale vieţii (problema păcatului, a bolii, atitudinea faţă de întreaga creaţie şi altele). Oricum s-ar poziţiona, omul se raportează mereu la Creator şi la creaţie, pentru că există un raport de reciprocitate între Dumnezeu şi om şi între om şi creaţie. În acest sens se poate aminti aici momentul deosebit al rostirii acelui „fiat” afirmat în deplină libertate
 de către Maica Domnului şi în recapitularea omenirii în Jertfa lui Hristos
 pentru mântuirea lumii. Alte exemple de împreună-responsabilitate se găsesc în Biserică, mai ales în vieţile oamenilor cu trăire duhovnicească care au devenit modele pentru toţi creştinii. Sf. Serafim de Sarov spune: „Câştigă pacea sufletului şi mii în jurul tău vor afla mântuirea”
, ceea ce înseamnă că fiecare om care se străduie să trăiască responsabil este destinatarul liber al unui mesaj de pace lăuntrică, transfigurându-şi astfel chipul, viaţa. În caz invers omul se situează în spaţiul voinţei individualiste, păcătoase, de stăpânire a sinelui şi a naturii care-l înconjoară, fără prezenţa lui Dumnezeu. Se ştie că El este dragoste desăvârşită şi că tot ceea ce săvârşeşte este din dragostea care-I este fiinţială! „Căci Dumnezeu aşa a iubit lumea, încât pe Fiul Său Cel Unul-Născut L-a dat ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viaţă veşnică. Căci n-a trimis Dumnezeu pe Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci ca să se mântuiască, prin El, lumea”, ne aminteşte Sf. Apostol Ioan (Ioan 3, 16-17). Tot astfel ar trebui să fie şi omul, însă astăzi asistăm mai degrabă la ceea ce am putea numi: „profanări ale Tainei Euharistice”
 care ţin sub puterea lor patimile
. Ce ar putea schimba lumea în care trăim? Ce ar putea duce din nou la renaşterea vieţii, la o mai bună relaţionare între oameni pe de o parte şi între persoana umană şi restul creaţiei văzute pe de altă parte? Privind la viaţa actuală de zi cu zi, există tentaţia de a crede că nimic nu mai poate fi salvat. Dar Dumnezeu este cel ce lucrează mereu cu nemăsurată putere. Esenţial este faptul ca omul să conştientizeze existenţa divinităţii  pentru că Dumnezeu nu poate să-l mântuiască pe om fără vrerea lui, pentru că mântuirea este lucrarea comună a lui Dumnezeu şi a omului atunci când acesta mărturiseşte „facă-Se voia ta, precum în cer aşa şi pe pâmânt”, adică după cum tâlcuieşte Părintele André Borrély: „împlinească-Se iconomia Ta (planul Tău – n.n.)”
.  Iată de ce în lucrarea mântuitoare libertatea şi responsabilitatea omului sunt esenţiale.

a. Libertatea. Atunci când se vorbeşte despre libertate se face de obicei o gravă confuzie: este tratată ca o noţiune sau ca un simplu aspect existenţial; în cel mai bun caz aceasta este văzută ca un tip al comportamentului uman, caracterizat prin lipsa oricărei oprelişti sau îngrădiri, de oricare natură ar fi (fizic, psihic etc.). Din punct de vedere creştin, libertatea nu se defineşte negativ, ca o absenţă a vreunei constrângeri ci pozitiv ca stare
. Libertatea, din perspectivă creştină, înseamnă a iubi, a face binele sau, pe scurt, a te mântui: „Precum natura e făcută pentru a fi folosită liber de om, spre slava Lui şi a ei, aşa şi omul e făcut spre slava Lui, deci spre folosirea liberă a naturii, nesupus stricăciunii şi morţii pe care a adus-o în ea. Dar libertatea aceasta faţă de legile rigide ale materiei, care duc trupul lui la moarte, nu o poate câştiga omul decât rpin Duhul lui Hristos, care a scăpat, ca Dumnezeu, umanitatea Lui de moarte, redându-i libertate”
. Pe scurt, am putea spune că există două feluri de libertăţi: a lui Dumnezeu şi a diavolului, adică a binelui şi a răului. Există libertatea de a face bine şi libertatea de a face rău
. „Libertatea omului este într-adevăr atât de reală şi atât de mare că nici însăşi jertfa lui Hristos, nici jertfa tuturor celor care au urmat lui Hristos nu conduce în mod necesar la biruinţă”
.

Libertatea, aşa cum este înţeleasă în creştinism, înseamnă mai întâi dezrobirea de păcat, adică transformarea veşmântului de piele în asemănarea cu Dumnezeu, veşmânt care „o dată transfigurat îşi va găsi locul în împărăţia cerurilor”
. Un alt aspect legat de libertate, dincolo de terminologia şi conotaţiile sociale, teologice sau de oricare altă natură, este acela că se defineşte cel mai bine atunci când ne raportăm la patimile
 vieţii cotidiene. Libertatea este reală atunci când este interioară omului, adică atunci când este direcţionată spre Dumnezeu
. Lipsa libertăţii interioare aduce cu sine nemulţumirea de tot ceea ce este în jur, insuflă şi întreţine grave abateri, iar atunci omul devine pătimaş în trup şi în suflet
. „Tot prin cel rău nevoile omeneşti nu-şi află decât o satisfacţie continuu insuficientă, astfel încât omul rămâne flămând, împărţit între nostalgia trecutului şi dorinţele de viitor. Dar, situându-se între această nostalgie şi aceste dorinţe el nu trăieşte pe deplin prezentul şi rămâne din această cauză incapabil să fie mulţumitor. Forţa acestei pofte nemăsurate, în legătură cu nostalgia trecutului este foarte mare. Datorită acesteia poporul lui Israel în pustie se plânge de puţinătatea manei şi cere carne: „Cine ne va hrăni cu carne? Căci ne aducem aminte de peştele pe care-l mâncam în Egipt în dar, de castraveţi şi de pepeni, de ceapă, de praz şi de usturoi” (Numeri 11, 4-5). Există o regulă generală care se verifică adesea atunci când vorbim despre libertatea omului: amintirea păcatului aduce cu ea dorinţa acestui păcat, chiar dacă presupune în acelaşi timp şi un regret, care în cazul fericit ar putea conduce la pocăinţă. În această situaţie, menţionată anterior, avem de-a face cu un război spiritual lăuntric spre a obţine biruinţa asupra păcatului, dar se poate ajunge şi la o înfrângere, presimţită şi care chiar este dorită de omul obişnuit cu lenevirea şi care renunţă dinainte la orice luptă. Aici este biruinţa (provizorie) a celui rău”
.

Cheia libertăţii ca ieşire din cercul vicios al subjugării repetate faţă de păcat este oferită de Biserică prin permanenta primire a Sfintelor Taine (Spovedania, Euharistia şi toate celelalte)
. De aceea Biserica propune patru posturi mari peste an şi mai multe zile de abstinenţă, pregătind ancorarea vieţii noastre în Hristos. De exemplu, este interesant faptul că posturile sunt legate de o durată de timp, de un efort duhovnicesc, de o tensiune sfântă
. Mântuitorul nostru Iisus Hristos ne-a oferit modelul de om liber prin toată activitatea şi învăţătura Sa, aşa cum sunt ele păstrate în Sfânta Scriptură. În răspunsul enigmatic al Mântuitorului Hristos către cei trimişi de Ioan Botezătorul: „...Şi fericit este acela care nu se va sminti întru Mine” (Matei 11, 6), se observă cheia înţelegerii aspectului mântuitor al libertăţii Sale. El este dragoste desăvârşită: „Căci Dumnezeu aşa a iubit lumea, încât pe Fiul Său Cel Unul-Născut L-a dat ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viaţă veşnică. Căci n-a trimis Dumnezeu pe Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci ca să se mântuiască, prin El, lumea”, ne aminteşte şi Sfântul Ioan Evanghelistul (Ioan 3, 16-17). 

Sf. Apostol Pavel, reluând comparaţia de la Ioan 16, 21, spune că: „...toată făptura împreună suspină şi împreună are dureri până acum” (Romani 8, 22) arătând astfel că libertatea omului are consecinţe în starea creaţiei întregi. În concluzie libertatea nu poate fi reală decât manifestată în şi cu Dumnezeu, iar elementele iconomiei divine – adică situaţiile existenţiale şi cele spirituale ale fiinţei – nu fac decât întărească dorul după adevărata Cale liberă: Hristos-Domnul! Mergerea pe Cale este legată însă şi de responsabilitate al cărei model se poate regăsi în episodul biblic de la piciorul Crucii de pe Golgota, în cuvintele de încredinţare adresate de către Mântuitorul nostru Iisus Hristos, Maicii Sale Preasfânte şi ucenicului iubit. 

b. Responsabilitatea. În sens lingvistic responsabilitatea poate fi civilă, penală şi morală. Pentru toate aceste aspecte este nevoie să fie îndeplinite anumite condiţii: existenţa unei legi sociale sau morale, deplinătatea facultăţilor mentale a persoanei şi, evident, a libertăţii acesteia. Din punct de vedere creştin însă icoana responsabilităţii omului comportă trei dimensiuni: raportarea la Dumnezeu, la semeni şi la sine însuşi. În primul rând este esenţial ca în faţa lui Dumnezeu fiecare om să îşi dea seama că are o mare responsabilitate, legată atât de sufletul său, dar şi de trupul său care este templu al Duhului Sfânt (I Corinteni 3, 16). În al doilea rând este importantă şi responsabilitate faţă de semeni, deoarece iubirea faţă de Dumnezeu capătă expresie prin modul de relaţionare cu cei din jurul nostru. 

Responsabilitatea este în esenţă „religioasă”, pentru că ea nu este o simplă atitudine. Nu se poate accepta faptul ca omul să nu-şi re-cunoască originea dumnezeiască, să nu-şi ştie chemarea şi misiunea sa în lume, oricât de decăzut ar fi. Există, într-adevăr, o responsabilitate „întoarsă pe dos”, adică ceea ce Părinţii Bisericii au numit potrivnicia faţă de Dumnezeu şi faţă de bine redată în limba română prin termeni construiţi cu prefixul negativizant „i”: i-responsabilitate, i-maturitate, i-raţional şi alţii asemenea. Există, aşadar, de la creaţie, o legătură directă între Dumnezeu, om şi cosmosul întreg, dar şi de reciprocitate între om şi creaţie, care face ca el să depindă de natură în aceeaşi măsură în care natura depinde de el. „Degradarea acestui raport de reciprocitate dintre oameni pe de o parte şi dintre aceştia şi creaţie pe de altă parte, îl regăsim în cazul unor anumite boli sau infirmităţi şi în consecinţele ecologice ale acestei voinţe păcătoase de stăpânire a naturii în legătură cu care am arătat importanţa puterii ei patogene”
. 

Un alt aspect important este acela al „co-responsabilităţii” noastre. Omul are faţă de umanitate şi faţă de întreaga creaţie o responsabilitate pe care chiar dacă nu o conştientizează, o trăieşte cel puţin în stare latentă, până la momentul în care îşi va da seama de ceea ce înseamnă viaţa ca dar al lui Dumnezeu. Scriptură ne arată în diferite episoade exemple de întoarcere a oamenilor la Dumnezeu şi de conştientizare a responsabilităţii lor. Se cuvine să menţionăm aici pe patriarhii Vechiului Testament: Avraam, Iacov, Isaac, de Moise şi de toţi cei care L-au căutat pe Dumnezeu în viaţa lor în timpul legii vechi iar din Noul Testament pe  Apostolii Domnului pe femeile mironosiţe şi pe toţi cei care s-au făcut pilde vii de urmare a unei vieţi în Hristos. În continuarea Sfintei Scripturi se situează Sfânta Tradiţie cu modelele de sfinţi care au devenit oameni noi, responsabili
 (aşa cum se poate observa în pildele Mântuitorului nostru Iisus Hristos
). Un exemplu relevant ni se pare a fi şi acela al Maicii Domnului. Pornind de la cuvintele ei chiar: „Iată roaba Domnului: Fie mie după cuvântul tău” („(((( ( ((((( ((((((. ((((((( ((( (((( (( (((( (((”, Luca 1, 38), se poate observa că ea conştientizează în gradul cel mai înalt responsabilitatea pe care o are faţă de Dumnezeu şi faţă de iconomia Lui. Acest „Da” spus lui Dumnezeu de către Fecioara Maria nu ar fi avut valoare decât în măsura în care era rostit în deplină libertate: de conştiinţă, de voinţă şi de lucrăre. Teologii au vorbit de recapitularea umanităţii în Hristos
 şi au analizat şi participarea Maicii Lui la această lucrare mântuitoare
, aşa cum o arătase Sfântul Pavel: „Că de vreme ce printr-un om a venit moartea, tot printr-un om şi învierea morţilor. Căci precum în Adam toţi mor, aşa şi în Hristos toţi vor învia” (I Corinteni 15, 21-22)
. Putem aminti, ca o completare la cele afirmate anterior, că Maica Domnului este în acelaşi timp „Eva cea Nouă”, stricând prin supunerea ei de bunăvoie, refuzul de bunăvoie a celei dintâi Eve
.

Absenţa responsabilităţii conduce la ignoranţa de orice fel: religioasă, familială, socială etc sau la străduinţa nefirească de luptă contra aproapelui, de luptă împotriva elementelor create - a naturii, a lumii animale, a cosmosului. Sfânta Scriptură ne atenţionează de multe ori că în faţa lui Dumnezeu trebuie să credem şi să lucrăm în sensul cel bun, adică al iubirii. 

Se poate concluziona aici că fiecare dintre noi este destinatarul unui mesaj de responsabilizare din partea lui Dumnezeu care trebuie actualizat în orice lucrare din viaţă, în rostirea fiecărui cuvânt, în înfiriparea fiecărui gând. Chipul lumii întregi poate fi astfel transfigurat. Viziunea omenească era teocentrică înaintea ca ea să devină egocentrică prin cunoaşterea binelui şi răului. Acest egocentrism eludează teocentrismul («Însumi idol m-am făcut...»
). Trăirea spirituală a devenit lumească şi din pricina acestei mutaţii, vieţuirea în Dumnezeu devine ignorare de Dumnezeu, îndepărtare în pustie. În mai multe locuri din Scriptură starea de sterilitate spirituală a omului este corelată cu spaţiile îndepărtate. Natura creată este în acord cu atributele sufleteşti ale omului care o locuieşte. Perturbarea relaţiei cu natura creată este rătăcire. Aspectul religios al responsabilităţii este cel esenţial iar împlinirea ei autentică înseamnă urmarea cu fidelitate a învăţăturii evanghelice, metanoia adevărată, o renunţare sinceră la păcat
.

c. Libertatea responsabilă – consecinţe în creaţie. Libertatea şi responsabilitatea în orice act săvârşit de om se împlinesc printr-o deplină conştientizare a stării lui în faţa lui Dumnezeu.  

Un aspect esenţial este situarea semantică a celor două cuvinte analizate pe axa trăirii lumeşti sau a celei spirituale. Este limpede că libertatea de exprimare, de mişcare corelate limitat, cu vieţuirea în lume, adică exterioară fiinţei autentice a omului, nu e suficientă şi nici mulţumitoare. Libertatea fizică nu înseamnă de cele mai multe ori şi libertate psihică, sufletească, reală. Şi, la fel, libertatea psihică poate consta prea adeseori într-un refugiu într-o lume a iluziilor, în imaginar. Închiderea în iluzoriu, poate duce la tulburări psihologice precum mitomania, atunci când fiinţa se închide într-un univers artificial. Şi oare câţi oameni nu se mulţumesc cu ceea ce simt ei ca experienţă cotidiană, fără să se mai îngrijească de adevărata cale a vieţii lor? Această stare este posibil să se agraveze până să ajungă o adevărată nebunie, să inducă şi tulburări psihice grave de tip nevrotic sau psihotic
 iar astfel se ajunge la iresponsabilitate. 

Autentica libertate este deci cea responsabilă, aceea iubitoare de Dumnezeu şi de semeni, în rugăciunea consacrată a Bisericii, unde nu există putinţa de a greşi sau de a răstălmăci sensurile existenţei. Olivier Clément afirmă că: „Dumnezeu este răbdător, având întreaga răbdare şi dragoste. Răul, pe care nu-l împiedică să existe, deoarece este izvorât din libertăţile în care atotputernicia Sa s-a împlinit dar este şi limitată, Dumnezeu îl va folosi pentru a-l deschide pe om către Dragostea Sa”
. Exemple din Scriptură ne arată că există o strânsă legătură între ceea ce face omul în mod liber şi responsabil şi  consecinţele imediate sau de durată asupra creaţiei.  Izvorâtă din dragoste, care este expresia supremă a frumuseţii în trăire, libertatea responsabilă generează armonie în întreaga creaţie. Avem nenumărate exemple în viaţa părinţilor îmbunătăţiţi care comunicau direct cu vieţuitoarele din natură. O estetică teologică se sprijină pe armonia în frumuseţe actualizată simultan în vieţuirea omului şi în creaţie.  

Concluzii. În acest studiu am încercat să descoperim şi să structurăm câteva aspecte relative la raportul dintre starea omului şi starea creaţiei. Acestea nu pot fi prezentate în afara afirmării lui Dumnezeu, în afara iconomiei Sale şi aici şi în „viaţa veacului ce va să vie”. 

Lumea actuală ne aminteşte de plângerea de la râul Babilonului: „La râul Babilonului, acolo am şezut şi am plâns, când ne-am adus aminte de Sion” (Ps. 137, 1). Este vorba de dorul sfânt după Împărăţia lui Dumnezeu care vine prin pocăinţă aşa cum arăta şi Părintele Alexandru Schmemann: „Omul care nu a făcut niciodată această experienţă, chiar şi pentru foarte scurt timp, care nu a simţit niciodată că este exilat de la faţa lui Dumnezeu şi faţă de adevărata viaţă, nu va înţelege niciodată ce este creştinismul”
. Omul trebuie văzut prin prisma demnităţii sale care comportă manifestarea libertăţii responsabile. Persoana umană este mai importantă decât orice altceva în faţa lui Dumnezeu chiar dacă odinioară a căzut de la faţa Lui: „Cel ce eram odinioară împăratul tuturor făpturilor celor pământeşti ale lui Dumnezeu, acum rob m-am făcut dintr-o sfătuire fără de lege. Trăind în societate dar rămânând în Biserică, creştinul ştie că: „...împărăţia cerurilor se ia prin străduinţă şi cei ce se silesc pun mâna pe ea” (Matei 11, 12) iar comuniunea cu Dumnezeu este singura şi adevărata şansă  de înduhovnicire sau sfinţire – a omului chemat să învieze în Hristos şi a creaţiei chemată să redevină Paradis
.  
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