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The Value Of Practical Experience In Franciscan Philosophical Thinking

Some personal and community experience is at the base of Franciscanism. Here, the theory and system are the
result of an experience and a practice that condition the thinking. The philosophical and theological speculation
of Saint Bonaventure, Roger Bacon, Scotus, Ockham, Piero di Giovanni Olivi, Raimondo Lullo, etc. may be
incomprehensible without the experience of the Franciscan community and its intersection with the experience of

Saint Francis of Assisi and the its vision on the world.
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1. Introducere

In aceasti cercetare doresc si luim in analizi o
temd importantd din gindirea franciscand: valoarea
experientei practice si vom ciuta si surprindem
existenta acestei teme in gindirea Sfintului Francisc si
in gandirea filosofilor franciscani.

Intre gandltoru scolii franciscane se poate percepe
imediat un cdmp inteligibil comun tuturor, care fi
caracterizeazd nu_pentru originalitatea temelor, care
sunt comune si celorlalte gcoli, ci prin modul particular
de a proceda. Se giseste in toti, un mod specific de a
trata eternele probleme ale lumii, ale omulilju si ale lui
Dumnezeu. Ei poseda un sens practic acut al filosofarii;
gandesc si reflecteazi plecind cf la viatd si pentru viatd.
Pleaci de la existentd si conclud in actiune. Totusi, in
acest salt, se folosesc de revelatia crestind, precum o
garantie a unui adevar care nu ingali’.

Scriitorii franciscani medievali nu sunt pur erudit,
care scriu pentru a satisface dorinta intelectual "
unei logici vide, ci sunt ganditori activi si angajati in

ciutarea, in ingelegerea, in transmiterea si in experienta
triitd asupra adevirurilor cregtine, umane si mondene
care reflecta si oghndesc marele Adevir divin. Acest
adevir nu este incd posedat. Pentru acest motiv omul
este pus intr-o stare cfe nelinigte i tensiune. Omul, affac
in aceastd stare existentiald, prin gandirea i actlunea
lui, dd un caracter misionar intregii existente umane?.

2. Franciscanismul si stiinta

Scoala de gindire franciscani poate prezenta
raspunsuri la preocupirile actuale ale culturii noaste.
Astfel, apararea de citre Bonaventura de Bagnoregio
a drepturilor i primatului credingei in raport cu
0 ratiune prezumtioasi ridicata la rangul di zeita-
Ratiune; o zeiti-Ratiune incapabili s mteleaga
conditia de creaturi a fiingei umane si, deci, si se
deschidi experientei rehgloase, apdrarea atotputern1c1e1
si a libertatii lui Dumnezeu si totodatd a autonomiei
si libertagii individului in’ interiorul orizontului

voluntarist a lui Duns Scotus; apararea libertii,
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demnitatii si a responsabilititii persoanei umane de
catre Ockham impotriva acelei omniprezente ispite
liberticide, consecintd directd a reificirii conceptelor
colective; apdrarea libertatii in activititile economice,
mai ales de citre Petru de Giovanni Olivi, toate acestea
constituie patru linii de gindire care fac foarte actuala
traditia gandirii franciscane’.

Franciscanismul nu reprezintd un sistem filosofico-
teologic elaborat din punct de vedere speculativ in baza
unor princif)ii pur rationale si abstracte, dar se naste
si se dezvoltd intr-o experientd trditd si impartasitd;
si poate f inteles numai dacd este raportat la acea
experientd personald si comunitard®.

Dorim sa analizam, pe scurt, gindirea Sfantului
Francisc de Assisi, Sfantului Bonaventura, Roger
Bacon, Fericitului Duns Scotus si William Ockham
in care putem individualiza importanta experientei in
triirea vietil.

a) Sfantul Francisc din Assisi

Multi se pot indoi ¢ Franciscanismul ar avea de-a
face cu cultura si studiile, deoarece adesea exista o
imagine stereotipica a lui Francisc din Assisi ca fiind
un om ignorant, simplu si incult; si a franciscanilor,
ca fiind niste frati apropiati de popor, simpli si adesea
ignoranti departe de lumea culturii. De asemenea, din
cadrul aceluiasi Ordin a existat, in general, o anumita
difidentd si rezistenta impotriva stuc%iilor. Pentru multi
dintre franciscani parea ca valoreaza mai mult principiul
,sd cunosti da, dar putin”, pentru a nu pierde sfanta
simplitatea care rareori ducea la ignoranta si asprime’.

Cu toate acestea, atunci cind analizim parcursul
istoric al franciscanismului, ne confruntim cu mari
I)ersonalitigi si ganditori, care au fost capabili si ofere
umii sisteme formidabile de gandire ale culturii, profunde
sinteze filosofico-teologice ale reflectiei i ale vietil, a teoriei
si a praxisului, a umanitdtii si a misticismului®.

In fata stiinei si a studiilor, Francisc nu si-a
exprimat respingerea sau ostilitatea, ci mai degraba
prejudecata si neincrederea. Nu din cauza unei jufecigi
negative de valoare, ci din cauza ambiguitatii pe care
stiinta o poate avea ca o posibili forma de dominatie,
de méndrie si de atitudine critici asupra siriciei. Cu
toate acestea, in scrierile sale nu gisim niciun element
convingitor care si justifice o atitudine anticultural,
chiar facé este adevdrat cd existd un text aproape
scandalos pentru urechile docte, in care afirma ci cei
care nu stiu si nu aibi grija de a invaga. Totusi, in
capitolul Regulii aprobate care contine aceastd afirmaie,
nu este vorga despre incurajarea lenei mintale, nici de
stimularea mintii catre oboselile gandirii, ci pentru a
lansa si a consolida bunele relagii interpersonaﬁ?.

Este surprinzator faptul ¢3, in scrierile lui Francisc,
cuvantul ,teolog” apare o singurd data si intr-un sens
pozitiv. Citim in Testamentul Sfintului Francisc: ,Pe
toti teologii si pe aceia care au griji de preasfintele
cuvinte divine trebuie si-i cinstim si sa-i venerdm ca pe

aceia care ne imprtasesc duh si viatd” (cf. In 6,64)%. Si,
in scrisoarea foarte scurtd pe care i-a scris-o Sfintului
Anton, i spune: , Imi face plicere ca tu si predai fratilor Sfinta
Teologie, numai s nu stingi duhul rugaciunii si al evaviei™.

Pentru a imprima mai bine bunitatea gindirii
franciscane, care isi are originea la Francisc insusi, cred
ci este util sa facem referinta si la ratio studiorum al
franciscanului, pentru a oferi o imagine completd atat
in structurd cit si in metodd. Vointa lui Francisc cu

rivire la metoda de studiu se deduce din porunca
rui citre Sfantul Anton si predea teologia, pastrind
in acelasi timp spiritul devotiunii, adica, da, si caute
adevarul, dar pentru a-l pune in practica. O gindire
perfectionatd de Bonaventura atunci cnd afirma ¢i nu
se poate trece de la stiintd la ingelepciune fard sfintenie
si completatd de Duns Scotus care mareste doza
spunind ci dacd studiul nu duce la o viagd practici,
poate fi considerat a fi o ispitd diabolica'®.

In Sfantul Francisc predomind neincrederea, dar
nu ostilitate, fatd de stiintd si cercetarea individual.
Putem observa trei motivatii si trei aspecte esentiale
ale acestei neincrederi: conceptia din acel timp asupra
stiintei vazutd ca o comoara care merge impotriva
sentimentului siu de sricie; necesitatea de a avea
carti, in acel moment considerate obiecte scumpe si
de lux, care influenteaza dorinta sa de siricie si de a
nu poseda bunuri; cunoasterea ca sursd de méandrie si
dominatie, a puterii intelectuale, care contrasteazi cu
vocatia umilingei'!,

O neincredere pe care o gisim, de exemplu, in
celebrul text Florilegiul, in care Francisc ii spune fratelui
Leon: ,0, frate Leon, daci fratele minor ar cunoaste
toate limbile, toata stiinta si toate scripturile, astfel
incat ar sti sa profeteascd si si facd cunoscute nu numai
cele ce privesc viitorul, dar si secretele congtiintelor si ale
oamenilor, scrie ¢ nu in asta constd perfecta bucurie”'%.

Francisc este un creator al culturii, nu distribuitorul
sau consumatorul ei. Din acest motiv, cuvintul siu este
originalsi da epocii sale categoria de noutate si capacitatea
de a incerca noi cii. Cunoasterea lui nu este atat de mult
Hstiingd”, ci congtiingd ficutd din ,intelepciune”, care
cautd sa descopere adevirul pentru a-| trdi®.

Stantul Francisc a contribuit, cu stilul siu de viata,
la crearea unei modalititi de a fi §i de a trii, care a
avut repercusiuni enorme asupra culturii occidentale.
Fondatorul fenomenologiei valorilor, Max Scheler,
vede in Saricutul din Assisi ,unul dintre cei mai mari
sculptori ai sufletului si spiritului istoriei europene, in
incercarea sa memorabild de a da unitate si de a duce
la sinteza, ca un proces vital, mistica iubirii milostive,
cosmic si personald, care nu mai este orientata in jos,
dar in sus, adusi de crestinism si fondatd in dragostea
lui Isus, impreund cu unificarea afectiva vitala si
cosmica cu fiinta si viata naturii. Aceasta a fost marea
initiativi a sfintului din Assisi”*.
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b) Sfantul Bonaventura

La moartea sfintului Francisc, Ordinul creste
puternic si prezenta sa se extinde asuEra diferitelor
sectoare ale societatii si, bineinteles, chiar si asupra
domeniului universitar. Diferenta dintre cei simpli
si invitati este accentuatd i subliniatd prin diferite
tensiuni interne si externe ale familiei religioase. La
douizeci de ani de la moartea fondatorului (1226),
generalul ordinului Giovanni da Parma (care guverneazi
intre 1247 i 1257) sustine cd fundamentul ordinului se
bazeazi pe doi piloni: ,bunele obiceiuri si stiinga™”.

Succesorul siu, Sf. Bonaventura, care di un
impuls puternic studiilor din cadrul fraternitatii, nu
are nici o suspiciune fata de studiu si nici nu vede nici
o contradictie intre idealul sariciei si posesia cirtilor.
Neincrederea lui Francisc fata de stiingd dispare in
Bonaventura, care vede in studii un bun mijloc de a fi
mai bun si un mijloc inevitabil de a transmite mesajul
Evangheliei prin cuvintul scris'.

Noul cAmp de prezenta la care se deschide Ordinul
nu compenseazd o imagine absentd in fondator, asa
cum acuza unii. Dinamismul franciscanului autentic
este prelungit si extins in domeniul studiilor, ca
extensie si articulare mentald a aceluiasi misticism
prezent in Sfintul Francisc. Franciscanii de frunte
din acest sector nu sunt transformati in consumatori
de culturi sau simpli transmitdtori, ei sunt operatorii si
creatorii unei noi culturi, gindiri si interpretari, atit in
teologie, cit si in filosofie, care are un mare impact asupra
vietii reale. Francisc continua si fie ima%inea actuald
si configuratoare a sistematizirii filosofico-teologice
realizatd de principalii ginditori ai familiei franciscani'”.

Bonaventura afirmd ca mintea Sfantului Francisc
de Assisi patrundea secretele misterelor, si acolo unde
stiinta ingelelpgilor nu putea patrunde, el intra cu
afectiunea celui care iubeste'®.

Pentru Sfantul Bonaventura, intreaga realitate
creatd constituie o sintezd ontologici grandioasa, care
exprimd prezenta Creatorului ei. Lumea si Dumnezeu,
omul si Dumnezeu nu sunt realitati in antagonism sau
fiinte rivale intre ele, ci constituie o armonie in ordinea
fiintei, a cunoagterii §i a trairii. Aceastd armonie este
distrusi numai atunci cAnd omul, prin libertatea sa,
modificd ordinea stabilitd'”.

Starea ontologici a omului constd in a fi ,homo
viator”, care este calea inceputd de la existentialitatea
sa concretd, pana cAnd ajunge la Dumnezeu ca ultimul
sau scop. Numai bazindu-se pe credintd, omul stie
de unde vine, cine este si fata de cine este inclinat.
Daci acest lucru este admis, el face filosofie prin
interpretarea rationala a faptului ci este in lume, face
teologie plecind de la reveEtgie si face misticd triind-o
in dinamismul sau interior. Aceastd uniune de filosofie,
teologie si misticism nu este rezultatul confuziei
mintale, asa cum a fost adesea blamatd, ci expresia unei
experiente personale trdite ca o armonie®’.

Bonaventura stie bine ci cele trei domenii sunt
distincte, din punctul de vedere stiintific si hermeneutic;
si el stie, de asemenea, cd sunt simple medieri ale unui
fapt real: existenta umand. Homo viator, crestinul,
traieste in lume ca fiind animat de credint si merge spre
transcendend. De aceea, are nevoie de medierea filosofiei
si a teologiel. Cunoscind bine diferenta dintre filosofte,
teologie si misticism, el foloseste distinctia obiectelor
formale, chiar daca recurge adesea la genuri literare pentru
a exprima dinamismul existentei cu o vivacitate mai mare,
interpretat ca o vocatie si triit cu pasiune®’.

Sursa  filosofiei bonaventuriene este  aceeast
experientd personald si comunitard. Experienta care
formeaza gindul lui Bonaventura este experienta
crestind si granciscani, in care vedem un mod concret
si plin de viatd de interpretare a lui Dumnezeu, un stil
specific de a trata cu altii care se traduce in termenii
ffaternitégii si 0 viziune optimista a lumii si a vietii ca
un orizont mare al prezentei lui Dumnezeu®.

Pe cit de inalta si sublima, stiinta filosoficd, daca
isi tine privirea atintitd spre sine i nu o ridici spre o
stiintd mai inaltd, teologicd sau misticd, devine izvor de
erori. Asadar, Bonaventura nu este impotriva filosoftei in
general, ci impotriva acelei filosofii incapabil sd primeasca
tensiunea de la finit la infinit, de la om [a Dumnezeu, ce se
afla in fiinta noastrd concreti care nizuieste spre mantuire,
dar care este expusd constant raului®.

Propunerea lui Bonaventura nu este aceea de a
elimina folosirea ratiunii si a intregii filosofii, ci de a
face deosebirea dintre o ratiune si o Elosoﬁe sau teologie
crestind si o filosofie necrestina, dintre o ratiune care
este mijloc al credintei pentru viziunea beatifica si o
ratiune care, prin inchiderea in propria autosuficient,
neag supranaturalul in sine?.

Experienta traitd de Bonaventura se transforma
intr-o cultura caracteristica de a vedea, de a asculta,
de a participa, de a transcende, de a comunica.
Astfel, opera Doctorului Serafic se organizeazd si se
articuleazd dupi triada dinamica si interdependenti: a
ascultdrii, reflectiei si transmiterii. Este in acelasi timp
intelectuald, misionard si misticd. In aceasta constd
maretia personald, care in acelasi timp devine cauzd
de scand[;l pentru ratiunea purd. R. Guardini spune
ci Bonaventura ,este un logician, un arhitect dar si
un maestru al expresiei”’. Bonaventura este mai mult
un dialectician al sintezei decit al antitezei, mai mult
uneste decAt si separe”.

Bonaventura este un ganditor care-si orienteaza
propria reflectie pe planul practic. Gindea plecind de la
viatd si pentru viatd, insi pentru o viatd crestind. Urmand
stilul StAntului Francisc de Assisi, el avea o personalitate
dotata de o mare sensibilitate prin care a stiut s3 uneasci
teoria cu practica, plecind de la o experientd in mod
profund crestind. Prin urmare, se poate afirma ci etica
nu era pentru el un argument in mod exclusiv speculativ,
dar exigenta intrinsecd a unui sistem global ce are ca
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finalitate nu att stiinga, cAt ingelepciunea®.

Bonaventura este pasionat nu atit de 4 poseda,
cit mai degrabi de « fi, deoarece daci un om ar
poseda toate stiintele, dar nu este virtuos, este lipsit
de adevirata viata. In ierarhia prioritatilor, doctorul
franciscan antepune virtutile fata de stiinte (a fi bun sau
a fi inteligent si invitat), deoarece numai cu exercitarea
virtutilor se ajunge la ce-a de a zece stiingd, adici, la
intelepciune spre care aspirau toti filosofii pagani, dar
fard sa fi ajuns la ea. Asa cum in ambientul cunoagterii
lui Dumnezeu este ratiunea de a intelege, la fel in
campul etic Dumnezeu este norma trairii. Dumnezeu,
ca Adevir Suprem, este paradigma fundamentald in
ordinea cunoasterii i in ordinea operarii’.

¢) Roger Bacon

In 1257, cu intrarea in Ordin a filosofului Roger
Bacon - Dortor Mirabile - filosofia franciscand face
primul siu salt spre acea viziune care pune experienta
- atat de draga lui Francisc - la baza oricirei cunoasteri
umane a realitdtii. Ideile lui Bacon sunt simple,
interdependente, radicale si operationale®®.

El propune o actiune speculativa, care va constitui
baza stiintei experimentale. Demonstratia nu este
suficientd pentru a descrie realitatea, este necesar
experimentul, practic si operational. El apreciaza
primatul actiunii asupra contemplatiei, a experimentarii
practice asupra demonstratiei teoretice®.

Cu privire la natura gandirii stiintifice, Bacon,
urmandu-| pe Aristotel, afirmd: ,Doud sunt modurile
de cunoagtere: cunoasterea prin intermediul ratiunii
sau prin intermediul experientei. Rationamentul ne
concﬁlce la o concluzie §i ne constringe si o admitem,
dar nu e in masurd de a ne da certitudine, nici nu
reuseste si indeparteze indoiala, linistind mintea in
intuirea adevéruﬁli atunci cind reugeste si-| descopere
prin experientd. Asadar, nu ajunge rationamentul,
deoarece este necesard si experienta directd”. Nimic
din interiorul lumii naturale nu se poate prezenta ca
adevirat, sigur si definitiv daca nu a fost experimentat®.

Este evident, totusi, ca franciscanii, cel putin pni la
aceastd etapd a cilatoriei noastre, preferd actiunea in locul
unei teorii pure, experienta in locul logicii rationale.

Bacon manifesta un interes particuIar pentru
concret, urmand astfel cu adevirat linia franciscand.
De aici, ne rezulti urgenta de a recupera dimensiunile
de experientd si experiment, pentru a nu persista in
domeniul pur abstract al principiilor deductibile®".

Cu Bacon, stiinta si morala sunt in mod inevitabil
impletite cu radicinile unei filosofii vii bazate pe
actiunea practica, pe originea divind a stiingei si pe
unitatea cunoasterii. Dimensiunea finald a culturii
trebuie si fie practica. Creaturile universului sunt
infinite, deoarece adevirurile intelepciunii sunt
nenumdrate; si astfel ne dim seama ca aceastd varietate
si diferenta descompune fiecare pretentie a adevarului
in toate formele sale, depaseste distinctia dintre invétati

si ignoranti, intre intelepti si neinelepti®®.

El afirmd ci cea mai sigurd cale cﬁ: a cunoaste este
aceea a experientei, deoarece fira experientd nimic nu
se poate cunoaste suficient. FicAnd experiena este chiar si
calea cea mai bund pentru a invita adevarul, fard ca ceilalti
s piardd mult timp, deoarece viata umana este scurti™.

In  perspectiva stiintifica  baconiandi  omul
contemplativ si pur rational trebuie si cedeze locul
omului experimental. Noul intelept este ,stapanul
experimentelor” deoarece ofera fundament empiric

ropriilor cunoasteri experimentale si lui ii revine
ﬁmul la catedra si la invatatura. Adevarata cunoastere
este aceea la care se ajunge printr-o luragé si dificila
experimentare intotdeauna noud i deschisd, nu
acea cunoastere inchisa si concluziva care se oferd in
sistemele conventionale ale ratiunii pure si simple*.

Adevirul este fiul timpului, iar stiinta nu este
lucrarea unui singur om, ci a omenirii care odatd cu
trecerea_timpului, elimind treptata erorile comise in
trecut. In felul acesta progreseazi stiinta. Sunt doud
modalitatile prin care se ajunge la cunoastere: ,prin
argumentare si prin experiment’. Adevirurile naturale
sunt cunoscute prin intermediul experientei externe,
care are loc prin simguri, in timp ce prin experienta
internd, care este iluminarea divind augustiniand,
ajungem la adevirurile supranaturale®.

Este o conditie a ecﬁilibrului, cdutatd mereu de
scoala franciscand printr-o miscare dialectica de actiune
si contemplare, intre natura si ratiunea umana, intre
Fﬁnd si actiune. Nu este suficient sa limitim experienta
a singura experimentare fizica a naturii, este necesard
extingerea experientei noastre la starea spirituald a
sufletului uman, prin experienta lumeascd, contactul
cu flecare aspect extern al creatiei, intre renuntare si
integrare. Aceasti abordare a cunoasterii realititii
pune bazele ei asupra intuitiei particularului, in cadrul
unei experiente trdite si comunicate, care influenteazi
comportamentul moral in relatia cu intregul univers
si cu toate creaturile sale. Etica astfel inteleasd, ca
determinare finala a stiintei baconiene si mai mult a
celei franciscane, intdreste sufletul, directioneazd si
dirijeazd comportamentul general al omului®. Intuirea
concretului §i revalorizarea singularului anticipeaza
linia filosofica a lui Duns Scotus st Guglielmo Ockham.

Franciscanii, s-au deschis pentru toate clasele
sociale si cultura populard si seculard, asa cum a scris
in mod clar J. Le Goff, au rupt barierele pe care lumea
clericald le impunea culturii traditionale. Deoarece
atent la realitatea globald, franciscanismul a reusit
sa descopere noile E)rme culturale care au apirut in
modul in care oamenii gindesc, simt si actioneazd®.

d) Fericitul J. Duns Scotus

John Duns Scotus, nu era un mistic si nici un
poet ca sfantul Bonaventura, dar un exceptional
metafizician, intelept si patrunzitor, care a stiut si
ofere o viziune si o interpretare globald, unitara si
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dinamicd a lui Dumnezeu, a omului si a lumii, in
perfecta sintonie cu spiritul fondatorului ordinului
din care face parte, Stintul Francisc din Assisi. Sf.
Bonaventura a fost definit ca ,,cel de-al doilea principe
al Scolasticii”, Duns Scotus este considerat ca cel care
0 perfectioneazd si reprezentantul calificat prin excelenta,
al Scolii franciscane” %,

Doctorul Subtil valorizeazi momentul experientei
din punct de vedere obiectiv, dar mai al};s si in
particular din punct de vedere subiectiv. Rolul
subiectivitatii dogﬁndege cu Scotus acele caracteristici
care vor fi fundamentale pentru dezvoltarea stiinelor
contemporane si a fizicii in particular®.

Duns Scotus este un suflet solitar, dar in relatie
continua §i constantd cu societatea civili si legatura
ei cu legea naturald. Omul ca o creatura a naturii este
fundamental o creaturd intr-un anumit sens libera si
in acelasi timp dependentd de acea convietuire umand
care este rodul unei decizii consensuale a indivizilor.

Toata gindirea sa este ancoratd in viatd, deoarece
in precedentd a examinat tot ceea ce se intimpla in ea si
a mai examinat tot ceea ce nu poate fi prezentat in mod
exhaustiv de principiile generale si abstracte, Doctorul
Subtil ne ofera o splendidi articulatie a unui umanism
crestin unde gtiinta este in slujba srdirii bine si in slujba
unei convietuiri bune*,

Giovanni Duns Scotus nu era un ginditor al
raticirilor subtile, nici al unor subtilititi distractive,
ci un geniu plin de intuitii radicale, care a stiut si
infrunte cu profunzime si originalitate tema omului,
a lui Dumnezeu, a lui Cristos, a Mariei, a lumii si a
fiintelor contingente. Un geniu luminos al cunoagterii
metafizice, el a avut, de asemenea, un sentiment
patrunzitor al realititii concrete™.

Scotus a inteles marea problemd universitard a
timpului sdu, cea a relatiei dintre filosofie si teologie,
dintre ratiunesi credinta. Fiind, filosof si teolog, in ace%a@i
timp, a reusit si distingd perfect obiectul ratiunii de cel
al credingei si metodele corespunzatoare ale filosofiei si
ale teologiei, chiar daci este foarte dificil si le distingi
in mod c%ar fard a le separa sau a le separa astfel incAt s
le faci sd nu se intAlneasca. Trebuie si ciutim unirea lor
fard si cidem in nicio mistificare; domeniile specifice ale
cunoasterii trebuie respectate fird exclusivitate®.

Aprofundind argumentul asupra practicitatii
unei stiinte, Scotus considera, in general, ¢ stiintele
sunt speculative deoarece tind si cunoascd pentru a
cunoaste, pentru a sti cum stau lucrurile; sunt practice
acele stiinte care tind si cunoascd pentru a actiona.
Scotus gindeste ci practicitatea unei stiinte nu deriva
in mod principal i, deci, esential de la faptul ca ea
este orientatd la actiunea vointei, dar de la faptul ca ea
afirmi rectitudinea sau conformitatea continutului sau
obiectului ca un bine a celui care actioneazd*.

Scotus face filosofie si teologie in interiorul
acelei experiente concrete, care se numeste experienta

franciscand. El isi dezvolta filosofia i teologia cu o mare
originalitate personald, dar cu un stil franciscan. In
esentd, concentricd, gindirea scotistd se invarte in jurul
nucleelor pentru ca apoi, de acolo, s vadi realitatea cu
plindtatea perspectivei. Aceste centre importante sunt
Dumnezeu, Cristos, omul si lumea. Scotus descrie
universul intr-o formd piramidal, in care atit ordinea
logicd cit si ordinea ontologici se desfisoara in grade
incepand de la cel inferior la cel superior. Omul, in
afara de a face o legiturd intre natura sensibild si natura
inteligentd, este compendiul intregii creatii, care prin
intermediul lui se ridici la Dumnezeu prin forta de
actiune a Cuvantului Intrupatc®.

e) William of Ockham

Ultimul protagonist (cu sigurantd nu in ordinea
importantei) al calitoriei noastre este probabil cel
mai cunoscut ginditor printre exponentii filosofiei
franciscane: Wi%liam of Ockham. El inalta metoda
experimentald si determinarea concretului pani la un
nivel superior celui propus de predecesorii sii. Lumea
este in prezent un grup de fiinte unice irepetabile care nu
au esentd, dar care sunt esente. Fiecare singular este un
anumit absolut indivizibil, justificabil si conditionat nu
de altceva decit de el insusi. Singularul / particularul este
cauza prima si imediatd a cunoasterii, conditia originala
a cunoasterii, in care conceptele care se relationeaza intre
obiect si obiect, nu sunt altceva decat medieri abstracte
care complicd si incurca problema gnoseologici®.

Prin intuitie, omul se deschide la experienta
singularititii, care la rindul siu este o demonstratie
a tuturor facultagilor fiintei umane. Sfera intuitiei
sensibile si intelectuale cuprinde toatd experienta umand.
Efectuarea unei fenomenol%gii aintuitiei implicd o filosofie
intreagd a experientei lumii trdite, atat in ceea ce priveste
partea empiricd dar si intelectualul si afectivul, personalul si
comunitar, prezentul si trecutul, realul si posibilul”.

Primatul individului poartd citre primatul
experientei pe care se bazeazd cunoasterea. Cunoasterea
intuitivd, prin urmare, se referd la existenta unei fiinte
concrete §i se misca in sfera contingentei, deoarece
atestd existenta cel putin a unei realitdti. Importanta
cunoasterii intuitive constd inainte de toate in faptul ci
este cunoasterea fundamentald fira de care alte forme
ale cunoagterii nu ar fi posibile. Intuitiva este acea
cunoastere de la care incepe cunoasterea experimentald
(experimentalis notitia). Drept urmare, acela care
poate sa experimenteze un adfévir contingent $i, prin
intermediulp acestuia, adevirul necesar, are cAteva
cunoasteri simple a unui termen sau fiinte, cunoastere
pe care nu o poseda cei care nu pot si faci experienga.

Pentru Ockham, precum si pentru ginditorii
anteriori ai scolii franciscane, experienta este conditia
de neinlocuit a adevirului ﬁlosoﬁ% In el, experimentul
este prima si ultima conditie a adevirului, singura
posibilitate de a determina si de a demonstra realitatea
care vine din intuitie®.
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Filosofia sa este mai mult ca niciodatd practici,
animatd de o sensibilitate coplesitoare fati de concret
si de ideea clard de a apara autonomia si independenta
deplini fata de orice tip de mediere sau de intermediere.
Natura, ca obiect in sine, a unei experiente sensibile este
ca insdsi consideratd o sursd originald de cunoastere:
experienta este baza cunoasterii Fumii naturale si este
interpretatd in lumina principiului verificarii empirice™.

Valoarea  experientei, prezenta in traditia
franciscand, este accentuatd si mai mult in Ockham,
pana se ajunge la un empirism care este recunoscut
ca o presupozitie filosofica si este depasit in exigenta
teologica. Dacd singura cunoastere posibild a ?umii
concrete este experienta, din care deriva cunoasterea
abstractd, atunci orice realitate care depaseste
experienta empiricd nu poate fi cunoscutd in mod
natural. Gandirea ockhamista se intemeiaza ca o mare
apdratoare a realitdtii concrete si a individualitatii.
Ne confruntam cu un geniu implacabil pus in
serviciul individualititii concrete si care nu permite
compromisuri cu gindirea abstractd®!,

Concluzie

Din scurta cercetare ar trebui remarcat faptul
cd lumea culturald franciscand a fost descoperita si
difuzatd, cu anumite exceptii, de citre oamenii de
stiind care se ocupa de perioada medievald si sunt
straini de lumea franciscand, care au rimas uimiti de
bogatia continutului gasit la mari autori din secolele
XIII-XIV. Astfel, se poate spune ci lumea franciscana,
evidentiata de redescoperirea i re-evaluarea lumii
medievale de la sfér§ituF secolului al XIX-lea incoace,
nu a reusit sd tind pasul din cauza lipsei de oameni de
stiintd care sa se ocupe de domeniul specific al istoriei
gandirii franciscana. Este adevirat cd existd multe cauze
atenuate ale fenomenului, dar in niciun caz nu poate
justifica lipsa unor studii specifice in acest sens. Printre
cauzele principale intrinseci, cred ca pot numra lipsa
convingerii ¢ studiul este 0 fparte integrantd a idealului
franciscan. Prin urmare, franciscanii nu au simit
puternica dorinta si nevoia de studiu ca o realizare a
idealului propriu si a muncii lor de evanghelizare. lar
consecintele sunt evidente!>

Ceea ce-| uimeste pe ginditorul Bonafede, si cu el
pe toti oamenii de stiinta care se ocupd de perioada
medievald este efortul de a pastra unit omul cu divinul,
oricum se vrea a se intelege sau exprima in functie de
diferitele interpretari ale textului sacru si mai ales al
lui Cristos. Tocmai acest efort face nepieritoare filosofia
franciscand care citeste istoria si omul intr-o maniera
crestind sau mai bine spus cristici. Prin urmare, nu
sunt aspectele filosofice individuale tratate de speculatia
franciscand cele care atrag atentia cercetdtorului, ci
intentia profunda care sugereaza sau subliniazi aceeasi
analiza. Impresia unititii considerata si afirmata de-a

lungul cunoagterii, chiar dacd distinge specificele
autonomii disciplinare, care cu siguranta sunt invidiate
de multe pozitii moderne, cirora le lipseste nu numai
unitate, ci si etortul insusi de a realiza®.

La baza gindirii franciscane existd intotdeauna o
prezentd a viziunii de credinti care domind si indruma
cercetarea, studiul si reflectia; astfel incit i trecutul si
istoria au interpretari diferite in autori individuali, care
in momente diferite vor veni in contact™.

La finalul acestei cercetiri rapide a lumii
speculative franciscane, imi face placerea sa subliniez
valoarea perturbatoare a ultimului concept exprimat
de toti autorii examinati, despre unitatea fundamentala
existentd intre experientd si speculatie, intre viatd si
munca, intre rugaciune si gandire, intre credingd si
mirturie. Concept tradus de Bonaventura cu studierea
prin rugaciune si de Duns Scotus cu a te ruga studiind si
a studia rugindu-te. In fata acestei unitai intre metoda
si speculatie, franciscanul ar trebui s si le asume daci

vrea si raspunda solicitarilor istorice®.
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