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Jean Jaques Rousseau a vibrat pe cand se pregitea “Complotul”,
cutremurul de la sfarsitul Secolului Luminilor.

In secolul al doudzecilea, ceea ce Heidegger a teoretizat Cioran a trait
in direct: angoasa si plictisul extrem, aruncarea in lume a omului, caderea in
timp, existenta intre moarte, acuta nevoie de autenticitate. Doar ca in el a
strigat si esentialul acestei agonii, plasata in plan secund de catre filosoful
din Freiburg: criza crestinismului. Luptandu-se cu Dumnezeu, cu
Dumnezeul crestin in esentd, Cioran s-a afirmat ca o cutie de rezonanta a

finalului modernitatii culturii europene.

“Lacrimi si sfinti” apare in 1937, la Bucuresti, inainte de “Amurgul
gandurilor” si de “Indreptar patimas”, intr-o vreme cand tulbura istorie a
veacului nu era scrisd pand la capat. Dar principalul era aproape spus. El
trebuia doar strigat. Ceea ce ,Cioran incearcd a face. Cultura Europei
centratd de crestinism, claditd pe temelia civilizatiei greco-romane i
cuceritoare a lumii, intrase in plictis. Plictis crescut din “acedia” manastirilor
crestine despre care e vorba 1n capitolul 6 al carfii in discutie, daca e sa
numerotdm sectiunile ei. Plictisul extrem, “uratul” pe care-1 traieste

muritorul, este - zice Heidegger in “Fiinta si timp” si in “Ce e metafizica” —



unul din putinele situari afective care plaseaza Dasein-ul in centrul fiintarii;
si care poate opera, deci, acel epoché pe care Descartes incearca sa-1 impuna
prin a sa hiperbolica indoiala, pe drumul de cautare a unui teren ferm.

Dar cine este acest Dasein in cazul lui Cioran? El este un biet om
cazut din Rai, populand o lume pe care Dumnezeu a creat-o din frica, din
spaima si groaza sa de singuratate. Un Dumnezeu ce conduce ‘“‘sleahta”
paradisului cu toti ingerii inventati de sfinti care:

“... Intretin si provoaca o sete bolndvicioasd dupa alte umbre si
lumini. “

Acest pervers Dumnezeu iudeo-crestin S-a napustit peste intelepciunea
celor care 1n amurgul civilizatiei lor au ndscocit rafinamentele
scepticismului, s-a amestecat pe cruce cu muritorii, i-a infestat cu patimiri si
suferinte, cu sangele si inima sa iubitoare, s-a insinuate in viata lor de zi cu
zi, la munca si in razboaie, in politica, afaceri si amor, le-a luat pacea,
impacarea cu sine, daruindu-le in schimb sfintii. Sfintii care plang:

“Incercat-am sa inteleg de unde vin lacrimile si m-am oprit la sfinti. Sa fie
ei responsabili de stralucirea lor amara? Cine ar sti? Se pare, insa, ca lacrimile
sunt urmele lor. Nu prin sfinti au intrat ele in lume; dar fara ei nu stiam ca
plangem din regretul paradisului. As vrea sa vad o singura lacrima inghitita de
pamant ... toate apuca, pe cadi necunoscute noua, in sus.”

Cu aceste cuvinte incepe primul capitol al cartii despre lacrimi si
sfinfi. Dar ce sa mai zicem de sfinte! De sfintele innebunite dupa amantul
ceresc, dupa Don Juan-ul crucificat ce le absoarbe cu toata fiinta spre
dragoste celesta (“Marele noroc a lui lisus, este cd a murit tanar. De traia

vreo saizeci de ani, in locul crucii, scria memorii.””). Erotica sfintelor e



nemarginitd, viziunile lor somptuoase, lesinurile ... superbe. Si apoi
lacrimile!

Toti sfintii cultivd lacrimile intr-o ambiguitate supremd, combinatie
intre desexualizare ingereascd si patima lumeasca, intre raceli si fierbinteli,
vid si extaz. Cate lucruri formidabile nu am fi aflat de la duhovnicii sfintelor,
de la biografii sfintilor. Caci, cu toata cohorta cereasca ce nu-i lasa singuri in
clipa mortii, sfintii si sfintele nu se pot descotorosi de trup. Ei vin din lume,
ei devin sfinti — céci cei din nascare nu merita interes — unii ajung la acest
statut chiar prin convertire (desi convertirea e discutabild, Sfantul Pavel 1-a
purtat tot timpul pe Dumnezeu in el). lesirea din lume a sfintilor la chemarea
ingerilor sau a Domnului, e doar una pe jumatate. Cum tot de doua feluri
sunt si lacrimile lor. Dar ce sa se fi facut bietul om! Multa vreme atractia
acelui absolut ceresc a fost irezistibila. Fascinatia acelei perfectiuni aride, a
acesteil “Sahare fara de oaze si dune”, a “Siberiilor cetoase si inghetate™ ale
perfectiunii.

“Crestinismul e mult prea profund ca sa mai poata dainui. Secolele lui sunt
numadrate. Cum de a putut omul sa reziste atata vreme la probleme ultima servita
in mod oficial? ... Teroarea problemelor ultime!”

Sfintii deci, au dospit si cultivat iIn manastiri, Tn pustii sau aiurea,
patimile lui Iisus, chinul patimas, lacrimile, amorul nebun dupa crucificatul

sangerand, extazul, fanatismul absolutului — care combind suprafiinta cu



nimicul — si, Tn sfarsit plictisul, apasarea golului dupa amiezilor de duminica
“acedia”.

Dar istoria curge, nu se opreste, peste acest om cazut din Rai in Timp.
Prin cét a plans, Evul Mediu a rascumparat pacatul lui Adam. Apoi, de la
Renastere nici un om nu a mai cunoscut resemnarea. Pe masura ce
Dumnezeu — Dumnezeul acela care a creat lumea din groaza sa de
singuratate — a Tnceput sd se retragd, el a 1dsat oamenilor ca zestre toate cele
cultivate de sfintii manastiresti. Si in primul rand pasiune, patimire si chin.
S1 0 buna vreme, vinovatia.

[ar apoi, retragindu-se tot mai sus in ale sale Sahare si Siberii,
Dumnezeul nostru 1si ia cu El si muzica. Cand dupa transfiguratul Bach
muzica nu i-a mai fost inchinata, politicianismul eroic a lui Beethoven s-a
dezlantuit ca un tavalug, peste tot si toate. S-au dus apoi — undeva, prin
muzee — si peisajele olandeze ale lui Ruysdael si oamenii aceia indumnezeiti
a lui El Greco, s-au imputinat sfintii Spaniei si ai Rusiei, cosmogonia lui a
ramas doar piesa de teatru — Shakespeare, care ar fi putut pune in scena o
intalnire intre toti sfintii lumii, - iar Dostoievski il lasd pe Raskolnikov sa
rateze sansa ideii sale marete.

Si atunci, plictisul total, iesit din curtile manastirilor, din intimitatea
“acediei”, cotropeste fiintareca. Povestea e veche. Pe vremuri, Roma, nu a
pierit in urma navalirii barbarilor sau a virusului crestin; ci din cumplitul
plictis ce i-a cuprins pe toti dupa ce au stapanit tot ce se poate stapanii si au
stiut totul din cele ce se puteau sti . A pierit din plictis Roma, lasand in urma
maretia scepticismului. La fel, acum toti se plictisesc in singuratatea lor
cumplitd, pe urmele sfintilor aceia ce plangeau umpland cerul de lacrimi. Se
plictiseste omul de rand, se plictisesc popoarele. Diferenta e doar, cu ce-ti
umpli plictisul: cu carti, femei, filosofie, plimbari, betii, batalii. Doar ca
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plictisul — si nu doar angoasa lui Heidegger - cuprinde acuma, in vremile

aceste, chiar Istoria.

In joc nu e insd doar plictisul, partenerul angoasei. Mai ¢ si tristetea,
depresia, melancolia. Despre care e vorba in capitolul urmator al 7-lea dupa
numaratoarea noastra. Melancolie multiforma si de varii intensitati, de la
Ecleziast la Diirer si pand la tristetea betivilor — care betiv nu e trist?
Depresia aduce si ea in joc ceva cumplit, ceva de dincolo de suflet si viata,

ceva de ordin mineral si matematic:

“Inaderenta la viatd creeaza un gust pentru geometrie. Incepem si vedem
totul in forme fixe, in linii inghetate, in contururi moarte. Cand nu mai ai bucuria
din care se alimenteaza Devenirea, moare totul in simetrii ... cu cat esti mai trist,
cu atat lucrurile stau, iar la temperatura cea mai scazuta a tristetii ele ingheata.
Depresiunile insensibilizeaza optica de viata, inima devine o transparentd rece de
mineral, iar vinele goale ingroapa ecouri de crivag.”

Dar povestea nu s-a incheiat odata cu aceasta tristete, ce are virtuti de

imobilitate eleatd. Caci:

“S-ar putea ca melancolia sa fie un viciu, fiindca e prea multa cunoastere
in ea.”

S1,
“Plictisul e o melancolie fara vibratie, precum deznadejdea e o plictiseala
in flacari”

Dincolo de geometrie, de matematica, ar mai putea fi flacari.Caci:

“Cand s-ar putea spune, la un moment dat al constructiilor matematice cuvéantul:
moarte, atunci as abandona totul pentru inutilitatile acestei stiinte.”



Si astfel mai apare un capitol, sd-1 numerotdm cu 8, in aceastd punere

in priza seismograficd a constiintei secolului XX.

* *

Capitolul al 8-lea incepe cu cuvintele:

“Cata vreme umbli pe strazi, parca lucrurile tot ar mai exista. Dar cand
privesti pe fereastrd — pe orice fereastra — totul devine ireal.” Si continud, in
sincope:

“Cu cét citesc pe pesimisti, cu atat iubesc viata mai mult.” “De

pesimism ne vindecam doar in extaz.”

“Schopenhauer cade intr-o grava inconsecventa cand, in loc sa incurajeze
iluziile, le demasca, dandu-ne a intelege ca ar exista ceva in afara de ele.”

Apoi, apare tema naturii:

“Orice peisaj te scoate din timp, si natura, in genere, nu e decat o
dezertiune din temporalitate.”
“Dragostea de natura nu e in fond decét regretul ei.”

“Incepi sa intelegi ce e vesnicia cand te afli singur In fata naturii.”
“Dezgustul fata de om te face sa iubesti natura.”
“Revenim la natura prin ocolul istoriei.”

“Sa ti se iIntample ca Tn munti cand vantul se linisteste si cu el
lamentatiile brazilor, sa te supere zgomotul aerian al aripelor de
fluture sau gratia indecenta a florilor.”

“Regretul de a nu fi plantd cine sa-1 priceapa? Pe cine sa-I
induioseze dorul vegetal? Sa fii o floare in care se Ingroapa razele si
dorm visele pamantului si pe care sd o culeagd un inger trist,
spulberandu-I petalele cu un suflu cald si nostalgic! Tot mai mult ma
gandesc la flori parasite si la ingeri 1n exil.”

Toatd aceastd efuziune a sentimentelor pentru naturd este — se

dovedeste pana la urma — o nostalgie a paradisului pierdut, pe care il purtam
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fiecare Tn noi, (ca un ultim arhetip!?). A ideii de Paradis. A ideii de
Dumnezeu. Dumnezeu — desigur Dumnezeul crestin — singurul cu care
meritd sd te masori, sd-1 provoci, sd intri in agonie, ca Pascal. Citim in
continuare Tn acest capitol al 8-lea:

“Fiecare om ispaseste, de la nastere la moarte, pacatul de a nu fi
Dumnezeu. De aceea viata nu este decat o continud criza religioasa, superficiala la
credincios, zgomotoasa la indoielnici.”

“Cu Dumnezeu traim intr-un ritm alternant; ne Impartasim succesiv
puterea.”

“Cu Dumnezeu nu poti fi partas, in acelasi timp la putere. il poti Tnlocui,
Ti poti urma, dar nu-I poti sta alaturi, fiindca EI nu suporta mandria creaturii si nici
creatura nu e capabild de moderatie si recunostinta.”

“Nu-t1 cer, Doamne, decat sa ma uiti, iar tu sa nu doresti decat pacea urii
mele.”

Si, spre final:

“Scarba de Dumnezeu la un om religios, ajuns la stadiul final al suferintei,
determina o singuratate atat de coplesitoare ca, de-ai putea scdpa o lacrima, ea ar
otravi intreg pamantul, stelele s-ar invineti, iar soarele ar raspandi o lumina
ofticoasa si sfasietoare. Si in jurul acelei lacrimi ar incepe astrii sa se invarta si
lumi noi s-ar crea din acel punct initial al deznadejdii cosmice.”

*

* *

Cu aceasta, povestea S-a cam terminat. Seismograful inregistreaza
cutremurul si se blocheaza — intr-o relativa quasi monotonie a “fugilor” si
“variatiilor” pe aceeasi temd — pentru a fi acolo, ca marturie. Ca marturie a
faptului ca acum, la sfarsitul unei civilizatii ce a inventat ideea “caderii in
istorie”, nu e vorba doar de “uitarea fiintei”. Pe Cioran nu-I intereseaza deloc
progresul devastator al tehnicii care 1i dddea cogmaruri lui Heidegger. El are
ce are cu ceva incd mai adanc, care precede punerea problemei fiintei de
catre presocratici. S1 anume cu raportarea muritorilor la transcendenta
conceputa ca fiintd. Tema si problema care de indata ce s-au pus temeliile

Europei, imediat dupa ce a inflorit scepticismul, s-a reformulat sub



imaginea pseudoumana a unui Mantuitor:

“Sunt in mine elemente crestine, prea crestine: tentafia
cersetoriei, a desertului si accesele demente de mild. Expresii definite
ale renuntarii. Toxinele crestine ne-au ldsat in sadnge otrava unui
absolut care ne taie respiratia, dar fara de care nu mai putem trai.

Doar Dumnezeu sa se roage pentru acel, in care n-are ce sa mai
moara.”

Sunt ultimele cuvinte din cartea “Lacrimi si sfinti” publicata de Emil

Cioran cu 72 de ani in urma.

Actuala lume, plesnind de optimism, de griji si proiecte imediate, pare
a fi uitat mesajul lui Pascal, pe care Cioran l-a simtit si rostit cu propria-i
voce, incercand sa-l transmit prin megafoanele secolului al XX-lea. Numai
ca megafoanele transmit muzica ce li se serveste. Muzica despre care
vorbeste Cioran, muzica de pe cand ea nu era pentru oameni ci pentru
transcendenta — adica cea dintre Pitagora si Bach, nu se serveste in prezent
de agora.

Dar nu se servesc in agora nici clamarile lui Hegel despre Spiritul
Absolut si ideea de “authebung”.

Nu e nimic — ne spune Heidegger — toate trebuie sa intre din cand in
cand in ocultatie, pentru ca prin Aletheia sa reapara, in dezocultatie.

Asa ca, nu ¢ nimic grav. Au intrat si vorbele lui Hegel, ale lui

Heidegger si Cioran, problematica lui Pascal, deocamdata, intr-o oaresicare
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ocultatie.
Totusi, in bucataria noastra cea de toate zilele, jarul poate fi intretinut.
Caci:

“Sunt si aici zei”, vorba lui Heraclit.



