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Abstract 

 
 

Based mainly on Cioran’s first two books, the article tackles the issue of suffering – a 

fundament in delineating the main attitudes in front of life – and of its transfiguration in love, 

mercy and beatitude. 
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1. Tentaţia mortală a suferinţei : renunţarea 
 

Deşi secţiunea dedicată renunţării din Pe culmile disperării se deschide 

printr-o trimitere explicită la Buddha, Cioran aminteşte imediat şi versiunea 

creştină a renunţării. Indiferent de formele în care se întrupează – despărţite de 

continente şi de milenii – renunţarea este un tip de experienţă, sau mai curând 

rezultatul unor experienţe lăuntrice care, ele abia, prezintă un mai mare interes 

decât actul propriu-zis, obiectiv, al renunţării. 

Altfel spus, renunţarea este o „expresie”, o obiectivare, o exteriorizare a 

unor procese lăuntrice. Dar Cioran ne lasă să înţelegem că orice exteriorizare 

este sortită să dea greş, să cadă pe lângă ceea ce încearcă să manifeste sau să 

exprime, iar renunţarea – renunţarea ca act – nu face excepţie de la această 

regulă. Actul renunţării se supune aceloraşi răstălmăciri cărora le dă naştere orice 

încercare de a exprima o experienţă metafizică. Henri Bergson – filosoful sub a 

cărui influenţă se află perioada de început a operei lui Emil Cioran – avertizase 

că, fatalmente, intuiţia nu se poate exprima decât prin intermediul intelectului. 

Renunţarea este, după Cioran, o asemenea intervenţie intelectuală în miezul 

experienţelor metafizice, o încercare „disperată” de a organiza haosul non-intelectual 

                                                      
1  Acest articol a fost publicat în cadrul unei perioade de cercetare finanţate de către 

Programul Operaţional Sectorial Dezvoltarea Resurselor Umane prin proiectul „Dezvoltarea capacităţii 

de inovare şi creşterea impactului cercetării prin programe post-doctorale POSDRU / 89 / 1.5/S/49944”. 
2  Universitatea Al. I. Cuza din Iaşi, h_patrascu@yahoo.com 
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al acestor experienţe. Renunţarea – aşa cum este ea prescrisă, recomandată, 

normată de religii precum creştinismul şi budismul – nu e decât nebunie 

organizată3. Deşi îi atrage atenţia ca rezultat al „unei îndelungi dureri”, 

renunţarea este respinsă de Cioran din trei perspective diferite. 

Un prim motiv pentru care Cioran respinge renunţarea în versiunea ei 

clasică este că permite contaminarea suferinţei cu orgoliul. Deşi provine din 

suferinţă, în timp autenticitatea suferinţei diminuează, lăsând locul manifestării 

orgoliului şi dispreţului. Făcută cu poză şi cu zgomot, renunţarea aceasta este o 

renunţare „răzbunătoare”, al cărei obiect sunt plăcerile şi voluptăţile celorlalţi 

oameni prinşi de farmecul iluzoriu al lumii. Renunţarea are două surse: 

conştiinţa efemerităţii tuturor lucrurilor şi dorinţa de eliberare de sub spectrul 

„naşterii, bătrâneţii şi morţii”. Or, tocmai orgoliul şi dispreţul cu care sunt 

privite plăcerile comune ale lumii zădărnicesc tendinţa spre eliberare şi lasă 

procesul renunţării la jumătatea drumului. Budismul şi creştinismul rămân pe 

piscurile orgoliului înălţat de suferinţă, de unde privesc cu invidie şi răzbunare 

la cei rămaşi jos. „Budismul şi creştinismul sînt o răzbunare şi o invidie a 

suferinzilor”4. Pentru a fi completă, încheiată, renunţarea ar trebui să fie însoţită 

de o suspendare a judecăţii: cei care nu renunţă, aceia prinşi de mrejele iluzorii 

ale lumii se află pe acelaşi plan, nu sunt cu nimic mai prejos decât aceia care au 

renunţat. Un munte, mai ales un munte precum este cel al renunţării, este 

considerat cucerit doar dacă a şi fost coborât: renunţarea este completă abia 

după ce superioritatea conferită de suferinţă – originea renunţării – este ea însăşi 

negată, laolaltă cu orice ierarhizare axiologică şi ontologică a lumii. 

Un al doilea motiv pentru care renunţarea trebuie respinsă este că se 

dovedeşte ineficace câtă vreme promisiunea eliberării conţinută în ea rămâne 

mereu neîmplinită. Pustnicii mor la fel ca şi laicii, ceea ce înseamnă că 

„eliberarea de moarte” este doar un cuvânt gol5. Dar nici de viaţă nu se pot 

elibera, câtă vreme aceştia schimbă un tip de iluzii pe un altul6. 

În sfârşit, cel de-al treilea motiv pentru care renunţarea este 

nerecomandabilă ţine mai curând de raţiuni topografice şi climaterice: în zilele 

                                                      
3  „Gîndul renunţării este atît de amar, încît este de mirare cum omul a ajuns să-l conceapă. 

Cine n-a simţit în momentele de amărăciune şi de tristeţe un fior rece prin tot corpul, o senzaţie de 

părăsire şi de ineluctabil, de moarte cosmică şi de neant individual, de vid subiectiv şi nelinişte 

inexplicabilă, acela nu cunoaşte preliminariile groaznice ale renunţării, rezultate ale unei îndelungi 

dureri.”, EMIL CIORAN (1990), Pe culmile disperării, Bucureşti, Editura Humanitas, p. 125. 
4  Ibidem, p. 125. 
5  „Din moment ce eu prin renunţare şi singurătate nu pot cîştiga efectiv eternitatea, ci mor ca 

absolut toţi ceilalţi, de ce să dispreţuiesc şi de ce să numesc calea mea cea adevărată?”, Ibidem, p. 124. 
6  „Nu recomand nimănui renunţarea, fiindcă gîndul instabilităţii nu se poate depăşi decît de 

puţini, în pustie. În deşert, ca şi în societate, instabilitatea lucrurilor ţi se oferă cu aceeaşi aromă 

dureroasă. Cînd te gîndeşti că nimic nu s-a ales de marii singurateci şi că iluziile lor au fost mai 

mari decît ale celor naivi sau ignoranţi!”, Ibidem, p. 125. 
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noastre şi în ţinuturile noastre e greu de găsit un deşert în care să ne retragem7. 

Nu-ţi rămâne la dispoziţie decât pustiul lăuntric care dacă s-ar materializa „ne-ar 

copleşi prin imensitatea lui”. Orice materializare a ceva lăuntric ţine mai curând 

de efortul Danaidelor de a umple un vas fără fund. Omului modern nu îi mai 

rămâne decât sinuciderea ca modalitate de renunţare. Dar sinuciderea nu este o 

variantă posibilă, luată serios în calcul de Emil Cioran, cel puţin în perioada 

„românească” a creaţiei sale. 

Renunţarea se dovedeşte a fi mai curând o tentaţie mortală a suferinţei 

căreia eroul tragic, metafizic, trebuie să-i reziste prin orice mijloace. Rezistenţa 

aceasta nu este, cum vom vedea, una pasivă, ci este una activă, una care reuşeşte 

să transfigureze suferinţa însăşi. 

 

 

2.  Trei atitudini în faţa vieţii sau trei chipuri ale omului: omul naiv, 

omul tragic şi omul teoretic 

 

În primele două cărţi Cioran distinge între trei atitudini posibile în faţa 

vieţii : atitudinea naivă, atitudinea tragică şi atitudinea teoretică. Adept al 

filosofiei vieţii, Cioran se raportează la viaţă ca la punctul cardinal care conferă 

valoare şi semnificaţie oricărei înfăptuiri omeneşti. Câteva idei ale antropologiei 

sale trebuie aduse în discuţie înainte de a trece la analiza celor trei atitudini. Mai 

întâi, trebuie spus că, urmându-l pe Ludwig Klages, Cioran situează ab initio o 

solidaritate organică între om şi viaţă. Este vorba de o epocă în care viaţa nu 

cunoscuse procesul de individuaţie, nu se separase încă de ea însăşi în şi prin 

indivizi. Separaţia intervine totuşi, la un moment dat, din cauze mai mult sau 

mai puţin explicite. În câteva rânduri Cioran tinde să dea o explicaţie mai 

curând biologică: omul este un deficient al vieţii, astfel încât, fatalmente, îşi 

compensează lipsurile prin cunoaştere şi prin tehnică8. Odată produsă această 

ruptură, omul este exilat sau expulzat pentru totdeauna din interiorul vieţii. 

Acest eveniment tragic are aceeaşi gravitate biblică cu a Căderii, a alungării din 

Paradis, a blestemului primordial. Cu toate acestea, există încă relicve ale stării 

paradisiace, fosile vii ale Edenului. Cioran este influenţat aici cel mai probabil 

de Lucian Blaga, filosoful pe care-l consideră în această epocă de început a 

creaţiei sale, una din figurile de marcă ale României9. Lucian Blaga este 

                                                      
7  „Dar cum să renunţi? Unde să te duci, pentru a nu renunţa deodată, deşi numai această 

renunţare are valoare? În mediul şi clima noastră, nu mai avem avantajul pustiului exterior, ci 

numai al unuia interior. Nu avem cadrul pentru renunţare. Neputînd sta liberi sub soare, fără alt 

gînd decît al eternităţii, cum o să devenim sfinţi sub acoperişuri? Este o dramă specific modernă 

aceea de a nu putea renunţa decît prin sinucidere. Dar dacă deşertul nostru lăuntric s-ar 

materializa, nu ne-ar copleşi imensitatea lui?”, Ibidem, p. 125. 
8  EMIL CIORAN (1991), Antropologia filosofică, Craiova, Pentagon-Dyonisos, p. 40. 
9  EMIL CIORAN (1991), Singurătate şi destin, Bucureşti, Editura Humanitas, p. 219. 
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gânditorul care a scos „paradiziacul” dintr-o utilizare mitologico-poetică şi îl 

transformase într-o categorie gnoseologică. Corespondentul cunoaşterii 

paradiziace îl reprezintă în primele cărţi ale lui Cioran (Pe culmile disperării şi 

Cartea amăgirilor) atitudinea naivă. Concret, putem întâlni o asemenea 

atitudine manifestată de omul entuziast şi optimist, a cărui plăcere de a trăi este 

spontană şi firească. Aparţinând unei paradigme feminine, această atitudine este 

complet lipsită de simţ tragic. Prezentul este singura dimensiune a omului naiv, 

iar conţinuturile iraţionale ale vieţii sunt direct pereceptibile de către el. Cioran 

îl aşază mai ales sub semnul graţiei, al ondulaţiei, al vitalităţii. 

Cealaltă atitudine, atitudinea tragică în faţa vieţii, aparţine acelor oameni 

care cunosc drama individuării, a separării de viaţă. Pentru aceştia legătura cu 

viaţa este întreruptă, ei fiind sortiţi să trăiască dincolo de viaţă. La întrebarea ce 

anume provoacă separarea de viaţă, Cioran este cât se poate de tranşant: 

suferinţa. Nu contează în ce forme se produce sau ce anume o declanşează, 

important este un singur lucru: intensitatea acesteia. Cioran abordează separarea 

de viaţă atât din punct de vedere „filogenetic”, cât şi din punct de vedere 

„ontogenetic”. Evident, ontogeneza va reface în linii mari filogeneza, dar va 

avea şi propriile sale note specifice. Astfel, dacă din punct de vedere filogenetic, 

omul a cunoscut un proces de individuare datorită unei slabe înzestrări, unei 

deficienţe vitale sau unui gol al elanului vieţii, din punct de vedere ontogenetic 

această deficienţă primordială şi vagă capătă o determinare mult mai puternică 

sub numele suferinţei. Pierderea legăturii cu elanul vieţii – eveniment survenit 

in illo tempore şi care afectează întreaga specie umană – este refăcută de individ 

ori de câte ori se confruntă cu experienţa personală a suferinţei. Prin suferinţă 

omul devine transcendent vieţii, suferinţa îl proiectează pe individ dincolo de 

viaţă. Viaţa este pentru el obiectul unei aspiraţii imposibile. Fiind transcendent 

vieţii, singura modalitate de refacere a legăturii cu viaţa este extazul. Cioran 

enumeră trei tipuri de extaz: extazul muzical, extazul erotic şi extazul mistic. 

Toate cele trei tipuri de extaz sparg barierele individuaţiei, refac legătura 

primordială cu fluxul vieţii, restabilesc un contact nemijlocit între om şi viaţă. 

Acest proces de dez-individuare, de anihilare a individualităţii nu poate fi parcurs 

decât de către acela care a făcut – printr-o maximă suferinţă – experienţa 

maximei subiectivităţi. Experienţa extazului este deschisă doar pentru acela care 

a parcurs toate treptele „agoniei”. La capătul unei suferinţe – trăite intens, 

conştient şi neresemnat – se produce saltul metafizic care proiectează individul 

dincolo de individualitate: extazul. 

Termenul neresemnat trebuie subliniat deoarece, ne avertizeză Cioran, 

există doi poli ai (şi două efecte ale) suferinţei: unul deprimant şi unul excitant. 

Suferinţa ne îndepărtează de viaţă, deci efectul ei imediat şi natural este unul 

deprimant. Suferinţa slăbeşte dorinţa de a trăi, predispune la lehamite şi mai ales la 

renunţare. Paradoxal, tot suferinţa – dacă ştim cum să acţionăm asupra ei – poate 

reprezenta o sursă de potenţare a vieţii (de augmentare a vieţii); suferinţa poate 
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fi convertită într-o sursă de vitalitate. De fapt, aici se concentrează întregul 

eroism al atitudinii tragice: în capacitatea de a rezista, de a te opune efectului 

deprimant al suferinţei, în capacitatea de a transforma – alchimic – materia grea 

a suferinţei în materia subtilă a bucuriei, în capacitatea de a converti disperarea 

în beatitudine. Cel care a atins punctul maxim al disperării (culmile disperării) 

poate cunoaşte trecerea – care este totuna cu o transfigurare – spre culmile 

beatitudinii, întrucât marile trecători nu se fac decât pe culmi10. Singura 

posibilitate pe care o are omul tragic de a cunoaşte beatitudinea este numai prin 

durere, prin suferinţă. Metoda prin care se obţine trecerea de la polul deprimant 

al suferinţei la polul excitant al suferinţei este agonia, mai precis metoda 

agoniei. Corect urmată, metoda agoniei are ca punct final obţinerea extazului 

vieţii, restabilitea conexiunii cu viaţa. Pe scurt, metoda agoniei înseamnă a 

folosi toate mijloacele prin care poţi excita suferinţa, prin care îi poţi tranforma 

energia negativă într-o energie pozitivă. Acesta este marele pariu al lui Cioran şi 

aici este miezul a ceea ce el însuşi consideră a fi contribuţia sa filosofică absolut 

originală11. Cum se poate transforma o mare negaţie într-o mare afirmaţie, cum 

se poate trece de pe culmile disperării pe culmile beatitudinii, cum poţi transfigura 

întunericul în lumină şi cum poţi preschimba haosul în ordine – acestea toate 

sunt întrebări la care Cioran crede că a găsit un răspuns prin metoda agoniei12. 

E adevărat că suferinţa ne îndepărtează / separă de viaţă, dar ne separă de 

viaţa deja separată de elanul vieţii şi astfel reface legătura cu cel din urmă. 

Suferinţa neagă lumea, dar neagă o lume care la rândul ei neagă viaţa, şi 

restabileşte o legătură cu lumea primordială a vieţii. Suferinţa distruge, dar o 

face numai pentru a curăţa terenul, pentru a restabili nivelul zero, nivelul iniţial 

de la care poate fi reconstruit totul, nimicul pre-creator. În acest sens, suferinţa 

are o semnificaţie demiurgică: cel care suferă devine creator al unei noi lumi. 

Cine nu înţelege însă decât pe jumătate rostul suferinţei, riscă să rămână 

la jumătatea drumului său. Mai rău, suferinţa poate accentua ruptura cu viaţa, 

împingând-o până la limita extremă a înstrăinării. Cel care suferă nu mai are 

atunci nici un acces la viaţă, nici măcar în ipostaza ei de aparenţă, de umbră a 

unei umbre. El rămâne să cunoască doar moartea la rece, moartea unei negre 

melancolii, moartea unei renunţări epuizate. Pentru a te opune acestor tentaţii 

                                                      
10  „Dar ca să ajungi la accesul luminii totale, la extazul absolutei splendori, pe culmile şi 

limitele beatitudinii (subl. mea), dematerializat de raze şi purificat de seninătăţi, trebuie să fi 

scăpat definitiv de dialectica luminii şi a întunericului, să fi ajuns la autonomia absolută a întîiului 

termen. Dar cine poate avea o iubire atît de mare?”, EMIL CIORAN (1990), Pe culmile disperării, 

Bucureşti, Editura Humanitas, pp. 202-203. 
11  „Nu pot aduce nimic în această lume, căci n-am decît o metodă: metoda agoniei. Vă 

plîngeţi că oamenii sînt răi, răzbunători, nerecunoscători sau ipocriţi? Vă propun eu metoda 

agoniei prin care veţi scăpa temporar de toate aceste defecte. Aplicaţi-o fiecărei generaţii şi 

efectele vor fi imediat vizibile. Poate în felul acesta pot deveni şi eu folositor umanităţii!”, 

Ibidem, pp. 21-22. 
12  EMIL CIORAN (1991), Cartea amăgirilor, Bucureşti, Editura Humanitas, p. 128. 
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ale morţii, prezente în orice suferinţă, e bine să urmezi – crede Cioran – prescripţiile 

unui „ascetism pe dos”. Chiar dacă practicile acestuia sunt întru totul similare 

ascetismului propriu-zis, rostul lor complet diferit le face să aibă o finalitate 

opusă. Trei dintre aceste practici ascetice îi reţin atenţia lui Emil Cioran: 

înfometarea, autoflagelarea, deprivarea de somn (insomnia). Dacă asceţii 

practică aceste penitenţe pentru a se îndepărta de tentaţiile vieţii, ascetul 

cioranian le va practica pentru a se îndepărta de tentaţiile morţii, prezente în 

suferinţă. Ascetismul mistic le cultivă pentru a obţine eliberarea de viaţă, 

ascetul cioranian pentru a obţine eliberarea de moarte. Unul pentru că vrea să 

obţină viaţa de dincolo de (această) lume, celălalt pentru că vrea să aibă acces la 

viaţa de dincoace de (această) lume13. 

În sfârşit, cea de-a treia atitudine în faţa vieţii este adoptată de către 

gânditorii impersonali, de către filosofi sau înţelepţi, pe scurt de către toţi aceia 

situaţi la egală distanţă de resimţirea bucuriilor naive ale vieţii ca şi de 

resimţirea tragismului ei. Imaginea scepticului este îndeosebi invocată de 

Cioran ca fiind definitorie pentru acest tip uman. Scepticismul ca îndoială 

cerebrală, neimplicată, rece este o atitudine rejectată puternic de către Cioran, 

cel puţin în prima perioadă (românească) a creaţiei sale. Îndoiala intelectuală, 

detaşarea, distanţa, neutralitatea, obiectivitatea, ironia sau sarcasmul sunt notele 

caracteristice ale acestei atitudini manifestate în genere de către „oamenii fără 

destin”. Pentru aceştia problema suferinţei nu se pune în termenii specifici 

atitudinii tragice. Nefăcând experienţa suferinţei autentice, gânditorul impersonal 

va privi suferinţa într-un mod teoretic, inautentic, complet fals. Pentru acesta 

suferinţa este comunicabilă, comună, consolabilă şi dezirabilă. Omul teoretic, 

omul abstract va face din suferinţă obiect de teodicee, găsind justificări 

prezenţei suferinţei în lume, justificări ce vizează atât motivaţia cât şi finalitatea 

acesteia. Omul teoretic compară suferinţele (pe care omul tragic le priveşte, pe 

drept cuvânt, ca fiind incomparabile) şi, mai mult decât atât, are o perspectivă 

socială, şi nu una metafizică, asupra suferinţei. În vreme ce pentru eroul tragic 

suferinţa este văzută ca eternă, imanentă şi incurabilă, iar mizeria umană nu e 

decât reflexul acestei suferinţe metafizice, gânditorul abstract nu are acces decât 

la aspectul social al problemei suferinţei. Mizeriei umane îi sunt prescrise de 

către gânditorul abstract diferite soluţii sociale de tip revoluţionar. Eroul tragic 

va reacţiona la prezenţa suferinţei umane, a mizeriei, nu atât printr-o revoltă 

metafizică (aşa cum va crede Camus în Omul revoltat), cât prin anumite 

sentimente metafizice, cum ar fi: mila şi iubirea de oameni. 

Cioran lasă totuşi deschisă o posibilitate spre autenticitate şi gânditorului 

abstract. Această posibilitate este însă reprezentată tocmai de experienţa suferinţei. 

 

 

                                                      
13  Ibidem, p. 15. 
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3. Cioran sau Mizantropul închipuit. Iubirea de oameni, mila şi beatitudinea 
 

Dacă pare curios că vorbim despre aceste sentimente metafizice la Cioran, 

mila şi iubirea de oameni, aceasta dovedeşte cât de superficial a fost de cele mai 

multe ori citită opera lui Cioran. Într-adevăr, reacţia pe care au avut-o mulţi 

dintre cititorii săi în faţa Scrisorilor14 sau Caietelor15 sale a fost una de uimire. 

Paginile acestor scrieri descoperă, susţin aceşti cititori, o parte neştiută a lui 

Cioran – partea sa sensibilă, afectuoasă, compătimitoare, sentimentală. O 

asemenea parte făcea – în ochii lor – un contrast evident cu cealaltă parte, cea 

exprimată în opera sa literară, parte descriptibilă în termeni de mizantropie, ironie, 

scepticism, pesimism, nihilism. Acest dualism hermeneutic îl împarte pe Cioran 

în două jumătăţi perfect egale: de o parte autorul – rău, de cealaltă omul – bun; 

de o parte mizantropul, de cealaltă iubitorul de oameni; de o parte nihilistul care 

execută cu sânge rece aparenţele fermecătoare ale vieţii dezvăluindu-le neantul 

esenţial, de cealaltă sentimentalul îndrăgostit, unchiul preocupat de soarta 

nepoţilor săi, fratele iubitor ş.a.m.d. 

La o analiză mai atentă se dovedeşte însă că autorul şi omul nu sunt 

într-atât de deosebiţi, ci doar că ceea ce Scrisorile şi Caietele comunică, prin 

natura lor, într-un stil mai direct, mai „naiv” sau mai „sentimental”, opera 

comunică într-un mod mai elaborat, mai subtil, mai sugestiv şi deci, poate, mai 

inevident. Cu toate acestea, ideile despre iubirea de oameni, milă şi iubirea de 

viaţă revin atât de des în primele sale cărţi încât nu pot fi trecute cu vederea de 

către un cititor atent. 

Prima lui carte, Pe culmile disperării, se încheie cu un elogiu adus iubirii 

de oameni, văzută ca fiind singura salvare a celui care suferă în gradul cel mai 

acut16. Disperarea se transformă în beatitudine odată cu dobândirea iubirii de 

oameni. De asemenea, în Cartea amăgirilor iubirea şi mila revin ca „soluţii” 

metafizice la probleme metafizice insolubile. E infinit mai suportabil, spune 

tânărul Cioran, să suferi o nedreptate decât să faci tu altcuiva o nedreptate. 

Cuvinte stranii dacă le suprapunem peste imaginea cuiva descris prin sintagma 

„marele înrăit”. 

Deşi mila ordinară, obişnuită, este respinsă în aceeaşi Carte a amăgirilor, 

tocmai întrucât designează treapta cea mai de jos a iubirii, mila metafizică – mila 

care te cuprinde nu atât în faţa unei anumite suferinţe, ci mila provocată de 

infinitul suferinţei umane este unul din sentimentele metafizice nobile pe care 

eroul tragic are a le încerca. Dacă în mila obişnuită simţim o anumită satisfacţie 

că nu suntem noi în locul celui care ne stârneşte compasiunea, în mila metafizică, 

o asemenea satisfacţie este imposibilă întrucât eroul metafizic (tragic) ştie că 

suferinţele sunt incomparabile. Mila metafizică este tot o experienţă subiectivă: 

                                                      
14  EMIL CIORAN (2004), Scrisori către cei de-acasă, Bucureşti, Editura Humanitas. 
15  EMIL CIORAN (1999-2000), Caiete, Bucureşti, Editura Humanitas. 
16  EMIL CIORAN (1990), Pe culmile disperării, Bucureşti, Editura Humanitas, pp. 202-203. 
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ea îşi înfige rădăcinile în mila de sine. Nu e nimeni mai de compătimit decât cel 

care se simte invadat de milă, deoarece pentru acesta tot ceea ce există va 

deveni un reflex al suferinţei resimţită în adâncul său însuşi. El va resimţi 

suferinţa oamenilor din interior, şi nu aşa cum o resimte mila obişnuită, din 

exterior, detaşat, distant17. 

Suferinţa se transfigurează la primul Cioran în sentimentele „pozitive” ale 

iubirii şi milei, iar disperarea – ca punct maxim al suferinţei – se transfigurează 

în beatitudine. Marile trecători se fac, ne spune Cioran, numai pe culmi. Prin 

aceste trecători ale spiritului se poate trece de pe culmile disperării pe culmile 

beatitudinii, de la agonie la extaz, de la suferinţă la iubire. 

                                                      
17  EMIL CIORAN (1991), Cartea amăgirilor, Bucureşti, Editura Humanitas, pp. 115-117. 


