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Pastorale arhiere t̂i 

t ANTONIE 
DIN MILA LUI DUMNEZEU, ARHIEPISCOP AL SIBIULUI 

§1MITROPOLITAL ROMANILOR ORTODOC^I DIN ARDEAL, 
CRI^ANA §/ MARAMURE§ 

lubitului nostru cler, cinului monahal fi drept-credinciofilor creftini, har, 
mild fipace de la Dumnezeu-Tatdl, iar de la noi, pdrinteascd binecuvdntare. 

lubifi credinciofi, 
HRISTOS A INVIAT! 

To\i â i rSspuns §i bine ap fScut cS mi-a^i rSspuns, cS astSzi Hristos a inviat din 
morji. Era pe vremea aceea credin|a, care de altfel mai este §i astazi, ca omul odata 
mort, era mort pentru vecii vecilor. De la El §tim ca moartea e doar trecerea din 
aceasta via^ la o alta via^. §i totu§i Hristos a inviat. Cel mort, rastignit pe cruce, a 
fost coborat apoi de pe cruce §i L-au dus in mormantul pregatit inainte, in care 
trebuia depus. Inainte de a-L depime acolo, L-au infa§at in fa§ii albe de panza, precum 
era obiceiul la evrei. Armata romana mai pazea inca mormantul, pentru ca fusesera 
in§tiin|a^ ca s-ar putea produce un flirt. §i totu?i duminica, dis-de-dimineaja, cand 
s-au dus femeile la mormant, dupa obicei, au gasit mormantul gol. 

Trebuie sa ne imaginam ce a fost aceasta. Femeile, desigur, au fost cele dintai 
care s-au mirat §i au strigat dupa paznici. $tiau cS-L pusesera acolo de vineri dupa-
amiaza §i lata ca acum nu mai era. Era insa un lucru deosebit care incepuse sa dea de 
gandit. In mormant erau giulgiurile a?a cum le lasasera. Au ie§it §1 au strigat la 
paznici. In loc sa le raspunda paznicii, le-a raspuns insu§i Iisus, care statea in preajma 
mormantului §1 ele nu L-au recunoscut, cum era §i firesc. Atunci le-a spus Iisus: 
,,Bucura(i-vdr, iar ele, apropiindu-se, au cuprins picioarele Lui §i I s-au inchinat. 
Iar Iisus le-a zis: ,J^u vd temefi Mergefi de spunefifrafilor Mei sd meargd in Galileea 
fi acolo Md vor vedea" (Matei 28,10) §i s-au dus cei unsprezece apostoli in Galileea, 
in muntele in carele poruncise Iisus §i vazandu-L I s-au inchinat. Unii insa s-au 
indoit, iar Iisus apropiindu-Se, le-a grait lor zicand: ,JDatu-Mi-s-a toata puterea in 
cer fi pe pdmdnt. Mergefi dar fi invdfafi toate popoarele, botezdndu-le in numele 
Tatalui fi al Fiului fi al Sfantului Duh" (Matei 28,19). 
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Astfel a Stat de vorba cu ucenicii Sai in ziua cea dintai a Invierii. Era firesc 
pentru unii sa se indoiasca, tot a§a cum era firesc pentru alpi sa creada. Desigur, 
top Sfinpi Evangheli?ti spun acestea. $i a fost un mare eveniment sa-L intalneasca 
din nou pe Iisus ca sa le spuna ce au de facut. Evanghelistul Luca poveste§te mai 
pe larg cele intamplate. Iisus, aratandu-§i mainile §i picioarele, indata a cerut ceva 
de mancare. ,Atunci le-a deschis mintea lor ca sa inteleaga Scripturile §i le-a zis: 
Afa este scris fi a§a trebuia sa pdtimeasca Hristos fi sa invie din morfi a treia zi. 
§i sd se propovdduiascd in numele Lui pocdinta spre iertarea pdcatelor la toate 
neamurile, incepdnd de la lerusalim. Iar voi suntefi martorii acestora. §i iatd, Eu 
voi trimite fdgdduinfa Tatdlui Meu peste voi. Voi insd rdmdnefi in cetatea 
lerusalimului pdnd vd vefi imbrdca cu putere de sus" (Luca 24 , 45-49) . 

Fire?te ca ceea ce spune la Marcu sunt cuvintele Lui spuse la vederea femeilor. 
lar cuvintele spuse la Luca, sunt cele din urma cuvinte ale Lui, inainte de Inaltare. 
lata deci acestea sunt cuvintele Domnului, §i multe altele inca, inainte de Inaltarea 
Lui la cer. Sunt cuvinte ultime la care se vor adauga insa toate cele pe care §i le vor 
aminti, precum se vede din cele patru Evanghelii. 

lubifii meifii duhovnicefti, 

Acestea au fost faptele mai mari petrecute cu Iisus dupa inviere. Se vede ca 
Apostolii, dupa ce l i s-a luminat mintea, au in^eles tot ce le spusese El, ?i a?a au 
dus mai departe cuvintele Lui. Gandip-va ca nu este simplu. Iisus le-a spus tot ce 
avea sa le spuna in timpul viepi Lui. Iar acum nu a vrut decat sa le talmaceasca lor 
totul, sa-§i aminteasca de cuvintele Lui §i sa propovaduiasca ceea ce ^tiau. 

Trebuie deci sa notam ceea ce povestesc evangheli§tii, ca fiind martori oculari. 
Ei §i spun: „jVo/' suntem martorii acestui fapt" (Fapt. Apost. 3, 15), §i mai spus 
dupa aceea ca: ,f)umnezeu L-a inviat pe Iisus fi la aceasta noi tofi suntem martori" 
(Fapt. Apost. 4 , 20) . 

§i apoi un al doilea argument e acela cand dupa moarte unii au spus ca a fost 
furat. Dar cum sa fie fiirat cand mormantul era bine strajuit? Oare este cineva care 
este gata sa moara pentru o minciuna ticluita de el insuji? Argumentul furtului 
trupului lui Iisus e lipsit de orice logica. Mormantul era gol pentru ca Hristos 
inviase. S-au facut de altfel ?i multe cercetari, dar niciodata nu L-au gasit pe Cel 
despre care spusesera ca a fost furat. Dar cum puteau sa-1 gaseasca? Nu era ascuns 
nicaieri. Era pe acolo §i niciodata nu a mai fost adus in mormant. 

in al treilea rand, trebuie sa spunem ca El era viu. §i toate faptele vin sa 
aduca marturie despre aceasta. Mormantul era gol §i a gol a ramas. $i apoi sa nu 
uitam ca Iisus S-a aratat de indata. El S-a anuntat in Galileea §i a§a a §i fost. Nu S-
a ascuns niciodata. 

Evangheli?tii erau din cand in cand parca inspaimantap. E interesant ca evanghelia 
nu ascunde spaima lor Ei il vSzusera mort §i acum iata ca li se prezenta viu (Luca 24, 
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36-37). A?a cS e explicabil de ce erau a§a. Ba unora li se parea cS vedeau un duh (Luca 
24, 37), erau gata sa-L ia drept o fantomS, pentru cS tot ei i l vSzusera mort. Dealtfel 
acest lucru l-a observat §i Iisus cand le-a spus pe loc cuvintele: ,JPentru ce va tulburafi, 
fi pentru ce se stdrnesc asemenea gdnduri in inimile voastreT' Apoi le-a aratat brafele: 
,J'rivifi mainile fi picioarele Mele, cdci Eu insumi sunt; pipdi(i-Ma fi vedefi caci 
duhul nu are came fi oase, cum vedefi ca am Eu" (Luca 24, 38-39). §i apoi, ca sa-i 
lini?teasca complet, i-a intrebat: ,Avefi ceva de mancare!" §i a mancat in fafa or, ceea 
ce duhurile nu fac niciodata (Luca 24,41-43). De altfel §i Petru a zis: ,Am mancat fi 
am bout cu Ddnsul dupd invierea Lui din morfi" (Fapt. Apost. 10,41). 

S-a aratat apoi la peste cinci sute de fra|i (1 Cor 15, 6). Cel din urma caruia 
i S-a aratat, a fost chiar Pavel, pe drumul Damascului (Fapt. Apost. 9, 3 §i urm.), 
ceea ce l-a fScut pe Pavel, din vrajma?ul cre?tinismului, sa creada §i sa devina 
apostolul neamurilor. El a spus: ,J)acd Hristos nu a inviat, atunci zadarnicd este 
propovdduirea noastrd, zadarnicd este fi credinfa noastrd" (1 Cor 15, 14). 

lata toate acestea, pe langa alte argumente, ne arata ca Hristos a fost Fiul lui 
Dumnezeu. invierea ne descopera adevarul, cunoa§terea cea dreapta. 

Drept-credinciofi creftini, 

lata, ne-a fScut Dimnezeu parte de-o primavara frumoasa, de sarbatoarea 
Pa§telui, de aceste condijii bune. Acum cred ca injelegep de ce spunem noi ca 
„suntem impreund-lucrdtori cu Dumnezeu" (1 Cor. 3, 9). Sa fim siguri ca 
Dumnezeul nostru ne ajuta intotdeauna. Iubirea de aproapele, comunitatea de 
interese, viafa sociala sanatoasa, sunt urmarile acestei credinte. Sa-1 rugam pe 
Dumnezeu ca sa inmulfeasca bucuriile noastre, ca sa inlature tot ceea ce poate 
mutila familia, ceea ce poate anula munca noastra creatoare, tot ceea ce poate 
ucide in noi visurile §i speranjele. Dar sa nu i i dam motive lui Dumnezeu spre a 
face impotriva noastra tot ceea ce ar putea anula a§teptarile noastre. 

va fac tuturor urari de bine. Rog pe Milostivul Dumnezeu sa va apere de tot 
raul §i sa va faca parte de bucurii care sa ne inmulfeasca speranjele ?i viafa noastra 
spre cea in Hristos. 

va spun mniror vestea cea buna, ca HRISTOS A iNVIAT! 

La mulp ani tuturor! 

Sa fifi sanato§i! s 

Al vostru, al tuturor, de tot binele voitor fipururi 
' cdtre Domnul rugdtor, 
= •• • ;11-\ , i i o^' 

. 4 '= tANTONIE 
t' ' Arhiepiscop al Sibiului §i Mitropolit al Ardealului 



t B A R T O L O M E U 
PRIN HARUL LUI DUMNEZEU, ARHIEPISCOP 

AL VADULUI, FELEACULUI$1 CLUJULUI 

lubitului nostru cler fipopor: har, pace, ajutor §i mila de la Dumnezeu, iar 
de la noi, arhiereasca binecuvdntare! 

lubifii meifii suflete^ti, 

sa presupunem ca paginile evanghelice referitoare la Invierea Domnului - §i 
la contexUil ei - nu ni s'ar fi pasttat §i ca noi am putea reconstitui faptele din felul 
cum o sarbatorim noi acum, de Sfintele Pa§ti. Daca ar fi a§a, ar trebui ca noi sa ni-L 
inchipuim pe Domnul fa§nind viu din mormant §i ridicandu-Se in aer cu steagul 
biruinjei in mana dreapta, a?a cum ni-L infap§eaza o icoana occidentala care nu are 
nimic in comun cu realitatea. Tot astfel ar trebui sa ni-L imaginam aratandu-Se 
ucenicilor Sai care, la randul lor, §i-ar fi trezit rudele §i vecinii §i s'ar fi napustit pe 
ulifele lerusalimului §i'n piefele publice, cuprin§i de frenezia victoriei, cantand 
asemenea lui Moise §i danpiind asemenea lui David. Cu atat mai mult am fi indreptapp 
sa credem a?a, cu cat cunoa?tem invierea lui Lazar. Cand i s'a spus de moartea 
acestuia, Domnul Se afla undeva departe de Betania, §i intr'adins a intarziat acolo, 
?tiind ce §1 cum trebuie sa faca. De abia dupa doua zile a sosit in satul prietenului 
sau, cand mulfi iudei din lerusalim venisera sa le consoleze pe indureratele surori. 
Anmci, in faja unei mari mulpmi de martori, a savar$it cutremuratoarea minune', a 
carei veste s'a raspandit ca fiilgerul in ora? §i in imprejurimi. Cu atat mai mult - am 
crede noi - s'ar fi cuvenit ca Iisus sa invie in vazul tuturor - al prietenilor §i al 
du§manilor - , ca unul Care biruise nu moartea unui om, ci propria Sa moarte. Atunci 
gloatele care snigasera in fafa lui Pilat: „Rdstigne?tel! Rdstigne?te-l!" ^i-ar fi regasit 
insufleprea cu care-I cantasera „ Osana!" pe ulifele lerusalimului §i L-ar fi aclamat 
acum ca pe Supremul invingator. Aja oare sa fi fost? 

'I? 15, 1-21 
>cf2Rg6, 12-15 
'Mc 11, 7-11; In 12, 12-19 
* Canonul Invierii, Cantarea 1 
' In 11, 1-44 
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lata ca deschidem paginile sfintelor evanghelii §i nu aflam nimic din ceea ce 
am putea presupune, ci tocmai dimpotriva. Daca Domnul i l inviase pe Lazar la 
lumina zilei, intr'un spectacol de dumnezeiasca maretie, propria Sa inviere s'a 
petrecut in taina desavar§ita, in stricta intimitate a mormantului, unde trupul Sau -
transfigurat, indumnezeit - §i-a parasit giulgiurile §i a ie§it prin materia pereplor 
de piatra. Lespedea pravalita de inger nu avusese menirea de a-1 deschide o cale, 
ci pe aceea de a le arata femeilor §i ucenicilor ca mormantul era gol. Pantile biblic 
incepe printr'o atotcuprinzatoare absenja. 

Icoana ortodoxa a invierii Domnului ni-L infafi§eaza pogorat la iad, 
sfSramandu-i porfile §i ridicandu-i din moarte pe Adam, pe Eva §i pe dreppi 
Vechiului Testament. Faptul insa se petrece sub pamant. Tot in taina e de crezut 
ca i S'a aratat Maicii Sale, de vreme ce ea, §tiind bine Cine este Fiul ei, nu s'a 
indoit nici o clipa ca El va invia. 

La suprafata, Domnul i Se arata Mariei Magdalena in revarsatul zorilor, dar 
aceasta nu-L recunoa?te decat dupa ce El o cheama pe nume.' 

In drum spre Emaus, ucenicii Luca §i Cleopa vorbesc cu El fara sa-L 
recunoasca; aceasta, pentru ca chiar El hotarase a§a; seara, la cina, II recunosc in 
frangerea painii, dar El li Se face nevazut.' 

Femeilor mironosi|e l i Se arata pe drumul lor de intoarcere in lerusalim, 
dimineafa, §i le adreseaza salutarea: „ Bucurafiva! Ele aveau nevoie de bucurie, 
ca unele care-L jelisera. 

In acest timp, cei imsprezece ucenici stau incuiafi in casa, cu fiica'n oase §i 
disperarea'n cuget. Cand vin femeile §i le spun ca Domnul a inviat, ei nu ies in 
ora§ strigand de bucurie, ci clatina din capete §i caineaza scranteala femeilor.' 

Cand Domnul insu§i l i Se arata in lerusalim, in aceea§i incapere incuiata, i i 
saluta cu: „Pace voua!", o pace de care ei aveau nevoie, ca unii a caror con§tiinfa 
era incarcata de vinovajie §i remu§cari. Dar ei - cel pupn o parte din ei - nu-§i pot 
ascunde indoiala, iar El incearca sa le-o alunge, aratandule mainile §i picioarele 
cu semnele cuielon'" Acela§i lucru se va face, peste cateva zile, cu Toma." 

Alta data, cand cei unsprezece §ed la masa. El l i Se inf5{i§eaza din nou §i-i 
dojene§te „pentru necredinfa $i impietrirea inimii lor", dar ei inca nu-§i revin in 
fire.'^ Unde e Petru cel de dinainte, care se jurase ca e gata sa moara pentru 
Invafatorul sau §i care scosese sabia sa-L apere? 

' In 20, 11-18 
'Lc 24, 13-35 
»Mt28, 9-10 
'Lc 24, 9-11 
10Lc 24, 36-40 ' ' • ' i ' ' ' U i - ' J i i - ; • i f . tw . i ufi i . J iu Jt-rj .. • u j i o m nv]iu3 
"In20,'24-29 - - -
'^Mc 16, 14 < \ - . I - V. 
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Dupa o vreme, âpte din cei unsprezece incearca o noapte intreagS sa pescuiasca 
in Marea Tiberiadei ?i se intorc la farm fara nici o izbanda, ostenip §i infometap. lisus 
li Se arata de pe mai §i-i intreaba daca au ceva de mancare, dar ei nu-L recunosc decat 
dupa semnul pescuirii. Nici atunci cand El i i pofte§te la masa ?i le da sS manance din 
painea §1 pe§tele pe care nu ei, ci El le pregatise, nici atunci ei nu capita o convingere 
clara despre identitatea Invafatorului, ci continuS sa manance plutind intre credinfa §1 
indoiala. Ca ultim argument, Iisus il reabiliteaza pe Petru cel ce se lepadase, in timp ce 
lui loan i i confera primatul iubirii in perspectiva celei de a doua veniri." 

lata, a§adar, ca faptul extraordinar al invierii Domnului nu a produs in fiinfa 
ucenicilor schimbari radicale. Izolap de lume, stapanip de nelini§ti, intrebari, 
indoieli §i spaime, bucuria lor e §ubreda §i vremelnica, credinta lor e ca o frunza 
plutitoare pe o apa tulbure, speranfa lor nu cunoa§te nici un liman. O bucurie reala 
nu cunosc decat dupa ce Domnul, inalfandu-Se la cer, le fagaduie§te ca ramane cu 
ei pana la sfar§itul veacurilor. 

Prin urmare, e evident ca chipul straiucit in care sarbatorim noi invierea 
Domnului nu oglinde§te chipul saracacios cu care au intampinat-o ucenicii. De ce? 

lubifii meifii suflete^ti, 

Noi §tim din Sfintele Scripturi ca nu intotdeauna ucenicii pricepeau spusele 
invafatorului lor, ca nu infelegeau de ce Acesta trebuia sa patimeasca §i sa moara, 
ca erau departe de a crede in invierea Lui, ca la vreme de primejdie s'au purtat ca 
ni^te biefi muritori stapanifi de frica, la§itate §i tradare. Acelea§i neimpliniri le 
arata §i dupa invierea Domnului, a§a cum am vazut. Dar nu e mai pufin adevarat 
ca, potrivit acelora?i Scripturi, Insuji DomnulCellnviat Se poarta cu o anume 
ambiguitate ce nu pare menita sa insufle o credinfa imediata §i totala. lisus niciodata 
nu spune: „Am inviat", ci vrea doar sa demonstreze ca El e una §i aceea§i persoana 
cu Cel mort pe cruce §i a§ezat in mormant. El insa acum apare §i dispare, intra prin 
perefi §i se lasa pipait, mananca fara sa aiba nevoie de hrana, i§i schimba infafi§area, 
se lasa recunoscut sau nu, i§i ascunde fiinfa in spatele semnului spre a dovedi ca, 
in fapt. El §i semnul Sau sunt una §i aceea§i realitate. Ucenicii nu-L recunosc 
pentru ca EI vrea sa nu fie recunoscut, i l scapa printre degete penfru ca E l vrea sa 
le scape, bucuria le este refinuta pentru ca E l vrea sa le-o repna; ei nu traiesc 
sentimentul exploziv al victoriei pentru ca El este Cel care pune frana. 

De ce? Pentru ca, dragii mei, de§i invierea lui Hristos este suprema biruinfa 
asupra morfii, ea nu este §i ultimul cuvant al planului divin. 

"In 21, 1-19 
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Domnul i§i anunfase in repetate randuri ucenicii cS dupS inviere Se va inalfa 
la cer. De ce sa Se inalfe?: Nu numai pentru ca astfel sa Se intoarca la Tatal Sau, ci 
§i pentru ca, acolo, sa le pregateasca locuri pentru viafa ve§nica. De acolo, mai 
ales, UL va trimite pe Duhul Sfant, pentru ca ei sa se desavar§easca in cunoa§tere, 
credinfa §i comportament. Le-a amintit-o §i'n ultima clipa, inaintea inaifarii: „Iat3, 
Eu trimit peste voi f3gaduinta TatSlui Meu; voi insi rSmanefi in cetate panS 
ce va vefi imbraca cu putere de sus".'''E limpede ca fagaduinfa Tatalui nu e 
altceva decat Duhul Sfant Care, pogorandu-Se, i i imbraca pe ucenici cu putere de 
sus, adica cu un spor de putere pe care nu o avusesera pana atunci. 

Ceea ce, iubifii mei, s'a §i intamplat. La patruzeci de zile dupa inalfare, in 
plin praznic al Cincizecimii, cand lerusalimul gemea de iudei venifi din toate parfile 
lumii sa se inchine, Duhul Sfant S'a pogorat in chip de limbi de foe peste ucenicii 
ce se aflau adunafi la un loc in aceea§i incapere, §i i-a imbracat cu putere de sus. 
Atunci s'a produs transformarea radicala a ucenicilor care, dintr'odata, deveneau 
apostoli. Izolafii de lume au deschis larg u§ile catre pridvoare §i au ie§it la lume; 
la§ii s'au pomenit indraznep, fi-ico?ii s'au simfit invapaiafi de curaj, uitucii se 
trezeau ca au memorie, greii de cap descopereau ca l i se limpezesc Scripturile, 
Petru le-a vorbit mulfimilor ca un mare teolog, rostirea fiecaruia se facea auzita in 
toate limbile pamantului, primele trei mii de oameni s'au botezat pe loc. Atunci, 
cu primii botezafi, a luat fiinfa Biserica lui Hristos, prin ale carei Taine avea sa 
lucreze, pana la sfarfitul veacurilor, puterea sfinfitoare a Duhului Sfant. 

E limpede acum ca scopul final al intruparii nu este invierea lui Dumnezeu, 
ci mantuirea omului. Cele cincizeci de zile dintre inviere §i Rusalii nu sunt altceva 
decat dumnezeiescul interludiu dintre temei §i intemeiere, dintre Sangele inviat §i 
Biserica vie, al carei cap nevazut este insu?i Iisus Hristos. Cei ce se aflau sub Lege 
se afla acum sub har Domnul spusese despre loan Botezatorul ca este cel mai 
mare dintre cei nascufi din femei; dar - a adaugat - „cel mai mic intru impSrafia 
lui Dumnezeu este mai mare decat el" . Or, imparafia lui Dumnezeu - sau 
imparapa cerurilor - a luat fiinfa odata cu intemeierea Bisericii, la Cincizecime. 

A?a se face ca noi, cei de astazi, praznuim invierea cu o stralucire pe care 
n'au cunoscut-o cei de demuh; pe vremea lor inca nu exista Biserica, in timp ce 
noi suntem in Biserica lui Hristos, ca beneficiari ai harului dumnezeiesc. invierea 
Domnului e parga §i garanfia propriei noastre invieri. Dar invierea noastra ob§teasca 
nu reprezinta finalul. Ei i i urmeaza Judecata de Apoi, dupa care se va deschide 
„ viafa veacului ce va sa fie ", adica imparafia cerurilor in faza ei finaia, desavarjita, 
ve§nica. Antecamera imparafiei ce va sa vina este Biserica lui Hristos, iar Biserica 

" Lc 24, 49 
" Lc 7, 28 
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lui Hristos adSposte t̂e Sfanta Liturghie ca imparape a cerurilor care a §i venit 
inlauntrul nostru §i care, asemenea unei corabii pe oceanul involburat al istoriei, 
ne poarta spre limanul cel neinviforat al viefii ve?nice. 

Pentru noi, praznicul invierii cuprinde atat faptul in sine cat §1 lucrarea lui. 
Sarbatorim cu bucuria §i veselia pe care numai harul ni le poate inspira. Acum §i 
cei de demult, ucenicii, apostolii, prietenii Domnului §i sfintele femei praznuiesc 
impreuna cu noi in deplinatatea trairii: ei, Biserica triumfStoare, impreuna cu noi, 
Biserica luptatoare. Acum, dupa ce noi neam primenit sufletele prin spovedanie ?i 
ni le-am luminat prin cuminecare, putem canta impreuna cu ingerii: „Pa$tile cele 
sfinfite astSzi ni s'au aratat. Pantile cele noi $i sfmte, Pantile cele de taina, 
Pantile cele preacinstite, Pantile Hristoslzbavitorul; Pantile neprihanite, Pantile 
cele mari, Pantile credinciofilor, Pantile care ne-au deschis u$ile raiului, Pantile 
cele ce-i sfinfesc pe tofi credincio$ii". 

Harul Domnului nostru Iisus Hristos, dragostea lui DumnezeuTatal §i 
imparta§irea Sfantului Duh sa fie cu voi cu tofi. Amin. 

t BARTOLOMEU 

Arhiepiscop al Vadului, Feleacului ?i Clujului 



I ) 

u 

t ANDREI 
DIN HARUL LUI DUMNEZEU, ARHIEPISCOP AL ALBA lULIEI, 

Sfinfifilor slujitori ai altarelor, cuviosului cin monahal §i dreptmaritorilor 
creftini, dorire de nadejde neclintita de la Hristos Cel inviat din morfi! 

NADEJDEA CRE§TINA 
lubifi credinciofi, 

Zi de zi intalnim oameni deznadSjduifi. Neajunsurile, necazurile, 
neintelegerile, bolile ?i neimplinirile i i prabu§esc pe mulfi dintre semenii no?tri. 
in orice colectiv de oameni se infiripa o discufie, aceasta alunecS repede inspre a 
sublinia aspectele triste ale viefii. DacS aceasta stare de spirit se prelunge§te putem 
constata, dimpreuna cu Sfantul loan Casian, ca "precum molia roade haina §i 
cariul lemnul, a§a intristarea intuneca sufletul omului. "' 

intristafi, pana la deznadejde, erau in duminica invierii ?i ucenicii lui Hristos, 
Luca §i Cleopa. Ei caiatoreau de la lerusalim la Emaus. Sufletul le era cemit. Cel 
in care i?i pusesera nadejdea ca-i va face fericip, intr-o Imparape neapusa, era 
mort de trei zile. Batjocorit, ca nimeni altul, condamnat la moarte ?i rastignit ca 
cel mai periculos criminal, a ingropat cu El speranfele milioanelor de oropsifi. , 

Toate aceste intamplari, ce le-au zdruncinat nadejdea, constituiau subiectul 
convorbirii dintre cei doi. §i iata ca l i se alatura un al treilea, un necunoscut, §1-1 
intreaba: "Ce sunt cuvintele acestea pe care le schimbafi unul cu altul in drumul 
vostru? Iar ei s-au oprit cuprin§i de intristare §i l-au relatat drama de pe Golgota. 

Strainul, cu o putere de convingere unica, a inceput sa le talcuiasca Scripturile 
§i sa le limiineze mintea: "Nu trebuia, oare, ca Hristos sa patimeasca acestea f / 
sd intre in slava Sa? Sosind la Emaus, §i inca nerecunoscandu-L, L-au rugat sa 
cineze cu ei. $i la cina pe cand, prin gestul liturgic binecunoscut, a binecuvantat 
painea, l i s-au deschis ochii: era Hristos! Nadejdea lor nu murise, iat-o inviata! 
Hristos a disparut iar ei, cuprin§i de nadejde §i de bucurii, s-au intors la lerusalim 
sa le vesteasca tuturor ca Hristos a inviat. 

' Despre cele opt gdnduri ale rdutdfii, Filocalia 1, Sibiu, 1947, p. 115. 
2 Luca 24, 17. . •» 
' Ibidem, 26. .̂ iili^-.l M r v w sv ^if.' 
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Sfantul Apostol Pavel, care enumera Nadejdea intre cele trei virtup creatine, 
0 vede intemeiata pe credinta in invierea lui Hristos: "Daca nddajduim in Hristos 
numai in viafa aceasta, suntem mai de plans decat tofi oamenii. Dar acum Hristos 
a inviat din morfi, fiind incepdtura a invierii celor adormifi. 

lubififi-afi, 

Pentru noi oamenii, confruntafi cu tot felul de amaraciuni, nadejdea este o 
virtute esenpala §i necesara. Noi nadajduim, dimpreuna cu Sfantul Pavel "cd va 
sd fie invierea morfilor: ^i a drepfilor §i a nedrepfilor ca "cele ce se vdd sunt 
trecdtoare, iar cele ce nu se vdd sunt ve§nice. De aceea in fafa necazurilor, a 
suferinfelor §i a mortii nu ne intristam "ca ceilalfi care nu au nddejde, pentru cd 
de credem cd Iisus a murit §i a inviat, tot a^a credem cd Dumnezeu, pe cei adormifi 
intru Iisus, ii va aduce impreund cu El. "'' 

La un moment dat, Fericitul Augustin se intalne§te cu un om foarte deprimat. 
Toate i i mergeau rau. N-avea, privind omene^te lucrurile, nici un motiv de bucurie. 
Dupa ce fericitul i-a adus aminte de nadejdea cre§tina l-a binecuvantat §i i-a spus 
un cuvant, valabil pentru noi top: „ Cdntd ?i mergi inainte, la capdtul drumului te 
a^teaptd Dumnezeu!" 

Cu aceasta nadejde, ca la capatul drumului ne a§teapta Dumnezeu, infruntam 
toate necazurile, "cdci necazul nostru de acum, u§or §i trecdtor, ne aduce noud, 
maipresus de orice mdsurd, slavd ve^nicd covdr^itoare. in acest sens nadejdea 
este infeleasa ca o credinta indreptata spre viitor Nadejdea ia na§tere in sufletul 
cre?tinului datorita harului divin ?i-i ajuta acestuia sa a§tepte, cu incredere, fericirea 
ve§nica fagaduita de Dumnezeu. Sfantul Marcu Ascetul spune ca "nddejdea in 
Dumnezeu face inima largd, iar grija trupeascd o ingusteazd. 

Nadejdea ne spune ca ceasul incercarii §i al rSului va trece ?i ca va veni 
vremea binelui §i a inseninarii.'" Nadejdea ne ajuta sa credem ca, in ciuda a orice, 
candva binele ne va scapa de rau. Nadejdea este suportul celor impilafi, lipsiti §i 
obidifi care, intru suferinfele lor, spera mereu intr-o scapare. 

' Fapte 15, 19-20. 
' Idem 24, 15. 
' 2Corinteni4, 18. 
' 1 Tesaloniceni 4, 13-14. 
' 2 Corinteni 4, 17. 
' Despre cei ce-fi inchipuie cd se indrepteazd din fapte, 114; Filocalia 1, Sibiu, 

1947, p. 259. 
Petru Crepa, Eseuri morale, Editura Muzeul Literaturii Romane, 2003, p. 113. 
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Dreptmaritori creftini, 

in general nadejdea se poate intemeia pe oameni, pe bani sau pe Dumnezeu. 
Vom analiza pe rand fiecare din aceste trei posibilitap, pentru a fi in stare sa alegem. 

Suntem tentap, in primul moment, sa ne punem nadejdea in oameni. §i, daca 
oamenii sunt de caracter, ne putem pune nadejdea in ei. Totu?i, firea omului este 
schimbatoare. Proorocul David ne da urmatorul sfat: "Nu va incredefi in cei 
puternici, in fiii oamenilor, in care nu este izbdvire. "" 

Poetul George Co?buc, pentru a ilustra acest mare adevar, a scris poezia 
"Ideal"}^ O fata frumoasa, de imparat, s-a dus la fantana sa scoata apa. Un flacau 
voinic, pe cal ager, trece §i-i cere apa. Mai mult, i i spune sa-1 a?tepte langa fantana 
§i, la-ntoarcere, o sa o ia de sope. 

Inima fetei a fost ranita. §i-a pus nadejdea in el. Venea zi de zi la fantana. Au 
trecut zile, luni, ani intregi ?i cosifele fetei au albit. A murit acolo langa fantana cu 
nadejdea de?arta in promisiunea fiacaului. Sfanta Vineri trage concluzia, privind-o 
pe moarta cu mila: "El §i-a uitat de ochii tail /De mult s-a-ntors pe alte cdi, / Cdci 
lui menire i s-a dat -/S-a-ntors de mult ̂ i s-a-nsurat!/Fldcdii lui au alfifldcdi: /E 
Negurd-mpdrat. "'^ Din nefericire â a se sfarjesc, adesea, nadejdile puse in oameni. 
"Nu trebuie sd-fi pui nddejdea in nici un om slab ^i muritor, ne sfatuie§te Toma de 
Kempis, chiar dacd-(i este drag ^ifolositor §i nici nu trebuie sd te intristezi mult 
daca uneori fi se impotrive^te §i te necdje§te. ^ 

Suntem apoi ispitip sa ne punem nadejdea in bani. Lumea capitalului i§i pune 
nadejdea in bani. Sfantul Pavel, insa, zice "cd iubirea de argint este rdddcina tuturor 
relelor "'' Iar Sfanml Maxim Marturisitorul zice ca "iubitorul de pldcere iube§te 
argintul, ca sd-^iprocure dezmierddriprintr-insul; iubitorul de slavd de§artd, ca sd 
se sldveascd printr-insul; iar necredinciosul, ca sd-l ascundd §i sd-l pdstreze, 
temdndu-se de foamete, de bdtrdnefe, de boald sau de ajungerea intre streim. 

in Pateric^'' ni se spune ca un gradinar, credincios ?i hamic, tot ca§tigul i l 
dadea milostenie; rejinea pentru el doar cele necesare pentru trai. Acesta era, de 
fapt, un angajament ce §i l-a luat in fafa lui Dumnezeu. 

" Psalmul 145, 3. 
^" George Cojbuc, Poezii, Editura Cartea Romaneasca, Bucurejti, 1982, p. 242. [ 

'3 Ibidem 246. •̂ 
Urmarea lui Hristos, Timijoara, 1991, p. 39. 

'5 1 Timotei 6, 10. • 
" Sfantul Maxim Marturisitorul, Capete despre dragoste, I II , 18; Filocalia 2, Sibiu, 

1947, p. 79. 
Pateric, Alba lulia, 1990, p. 375. 
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La un moment dat a inceput sa se ingrijoreze §i sS-§i zicS: ce voi face dacS 
ma voi imbolnSvi sau daca voi imbatrani? §i, pentru asemenea siUiapi, a inceput 
sa adune bani. i§i punea deja nadejdea in bani. 

Dumnezeu s-a suparat, iar omului i s-a cangrenat un picior Banii i-a dat doctorilor 
De fapt, nici nu i-au ajuns §i, in sfar?it, doctorul a hotarat sa-i taie piciorul. Altfel ar fi 
murit. in noaptea de dinaintea operapei, bieml om a inceput a se ruga: "adu-fi aminte 
Doamne de lucrurile pe care le jdceam, lucrdnd f/' ddndfrafilor mei... adu- fi aminte de 
bundtatea Ta ̂ i de indurdrile Tale cele nenumdrate ^i md miluie^te dupd mare ^/ bogatd 
mila Ta! ̂ izicdnd el acestea, a stdtut ingerul inaintea lui ̂ i i-a spus: unde sunt banii, pe 
care i-ai strdns... Atunci ingerul s-a atins de piciorul lui^i indatd s-a vindecat. Doctorul 
a rSmas uimit cand, venind a doua zi s§-i taie piciorul, l-a gasit sapand in gradina. 

lubififrafi, 

Singura nadejdea pusa in Dumnezeu nu dezamage§te. Chiar daca momentan 
avem necazuri §i greutap, daca ne punem nadejdea in Dumnezeu, vom ajunge biruitori. 
inainte de patimi Domnul Hristos le-a spus Apostolilor: "Adevdrat, adevdrat zic 
voud cd voi vefipldnge §i vd vefi tdngui, iar lumea se va bucura. Voi vd vefi intrista, 
dar intristarea voastrd se va preface in bucurie. Femeia, cdndsd nascd, se intristeazd, 
fiindcd a sosit ceasul ei; dar dupd ce a ndscut copilul, nu-§i mai aduce aminte de 
durere, pentru bucuria cd s-a ndscut om in lume. Deci f / voi acum suntefi trifti, dar 
iard^i cd voi vedea ̂ i se va bucura inima voastrd ̂ i bucuria voastrd nimeni nu o va 
lua de la voi. A§a au devenit plini de bucurie Luca ?i Cleope in Emaus. A?a orice 
cre§tin necajit, care-§i pune nadejdea in Dumnezeu, sfar§e§te in bucurie deplina. 

Un batran Parinte ne spune, in acest sens, ca "necazurile ingdduite de 
Dumnezeu au ca fintd curdfirea celor drepfi pe pdmdnt §i rdspldtirea in cer... 
Necazurile smeresc, deta§eazd de lucrurile lume^ti, intdresc caracterul, purified 
gdndurile ?i oferd o adevdratd slavd celor ce le suportd. 

in perioada acestora de tranzipe, cre?tinii din Romania se confrunta cu multe 
lipsuri. De necazuri §i suferinfe nu sunt scutip nici cei pupni care au o siUiape 
materiala buna. Daca insa avem starea de spirit a Sfantului Apostol Pavel, care L-a 
intalnit pe Hristos Cel inviat, vom spune dimpreuna cu el: Noi "ne Iduddm §i in 
suferinfe, bine ftiind cd suferinfa aduce rdbdare, §i rdbdarea incercare, f/ 
incercarea nddejde, iar nddejdea nu rufineazd. 

Ibidem. 
" loan 16,20-22. 
°̂ Dionysios Tatsis, Cuvintele Bdtrdnilor, Editura Reintregirea, Alba lulia, 2004, p. 113. 

2' Romani 5, 3-5. 
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NSdejdea ne dS curaj ?! ne spune c5 lucrurile se vor indrepta. Nadejdea ne 
asigura ca Dumnezeu nu-ji uita de noi. Important este ca atunci, cand nu vom mai 
duce lipsa, noi sa nu uitam de Dumnezeu. Atunci cand vom face parte din marea 
familie europeana, noi §i urma§ii no§tri, sa nu zicem ca ingerul Bisericii din 
Laodiceea: "Sunt bogat m-am imbogafit §i de nimic nu am nevoie! "̂ ^ Caci 
Domnul Hristos ne va raspunde ca §i lui: "Nu §tii ca tu e§ti cel ticdlos §i vrednic de 
plans, §i sdrac §i orb f / gol!" 

ingaduifi-mi ca in aceasta zi plina de lumina §i bucuria invierii Mantuitorului 
sa va intaresc in suflete nadejdea ?i sa va spun dimpreuna cu Alexandru Vlahufa: 

"Voi tofi, ce-afiplans in intuneric, 
$i nimeni nu va mangaiat, 
Din lunga voastrd-ngenunchere, 
Sculafi: Hristos a inviat! "^^ 

n 

t A N D R E I 
Arhiepiscop al Alba luliei 

•x. 

*• 

" Apocalipsa 3, 17 
" Prof. Zee Duna, Antologie depoezie religioasd, Alba lulia, 1995, p. 154 .; 
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t lOAN 
DIN MILA LUI DUMNEZEU, EPISCOP AL DE DUMNEZEU PAZITEI 

EPISCOPII ORTODOXE ROMANE A ORADIEI, BIHORULUI 

§1 SALAJULUI 

lubitului cler, cinului monahal fi dreptcredincio^ilor cre§tini,har, mila fipace 
de la Hristos, Domnul nostru, iar de la smerenia noastra arhiere^ti binecuvdntari! 

HRISTOS A INVIAT! 

„Fi{i treji, privegheafi, cd potrivnicul vostru, 
diavolul, umbld rdcnind ca un leu, cdutdnd pe cine 
sd inghitd. " 

(I Petru 5, 8) 

lubififii sufletefti, 

Cu ajutorul Bunului §i Atotputemicului Dumnezeu, am strabStut toate 
randuielile slujbelor noastre biserice§ti §i am ajuns la Sfanta Inviere a Domnului 
nostru Iisus Hristos, sarbatoarea biruinfei binelui asupra rSului, a invierii asupra 
morfii, a§a cum se canta la Sfintele Pa§ti: „Hristos a inviat din morfi, cu moartea 
pe moarte cSlcand, §1 celor din morminte viaf§ daruindu-le". Am socotit ca in anul 
acesta sS ne preocup§m de o realitate spirituala mereu prezenta in viafa noastra, 
adica despre diavolul. 

Diavolul prin vicle§ugurile sale, reu§e§te ca prezenfa sa sa nu fie luata in 
seama de catre noi oamenii ?i chiar sa ne convinga ca nu exista. Este una dintre 
marile sale biruinfe ca astfel sa avem atitudini nepasatoare §1 nelucratoare fafa de el. 

Aceste false constatari ale noastre sunt contrare revelafiei Sfintei Scripturi, 
care ni-1 prezinta de pe primele pagini ale sale pana la Cartea Apocalipsei. Contrar 
celor afirmate in Sfinta Scriptura, in predicile noastre vorbim mai pufin despre 
diavol 5i dupa cate §tiu este doar o teza de doctorat despre diavolul, a unui teolog 
de origine sarba. Sfinfii Parinfi insa, vorbesc foarte des despre diavolul §i lucrarile 
lui, ca unii care au luat in serios luptele contra sa. 

Oamenii de §tiinfa §1 savanfii se lasa §i ei du§i de aceasta amagire, incat in 
toate descoperirile §tiinpfice ce le intreprind nu vorbesc deloc despre diavolul. 
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despre aceasta putere a raului, dar lucrarea lui poate fi bine cunoscuta in felul cum 
aceste descoperiri sunt folosite cu urmari dezastruoase nu rareori. Spre exemplu 
puterea atomului in cea mai mare parte e folosita spre pieirea omului nu spre 
folosul lui, prin acele sofisticate bombe distrugatoare. Urmarind cu groaza toate 
aceste distrugeri apocaliptice, cum sa ne mai indoim ca este amestecat §i diavolul 
in aceste nenorociri. Numai omul singur, ca §i chip al lui Dumnezeu, nu ar putea 
savar§i asemenea grozavii, fSra amestecul acestor puteri diavole§ti. 

lubifii no§tri credincio^i, 

sa urmarim cateva prezenfe ale diavolului in Sfanta Scriptura. Prima data este 
amintit ca im luceafar ce a cazut, adica ridicarea lui luciferica contra lui Dumnezeu §i 
biruinfa arhanghelului Mihail contra sa. 11 intalnim in acfiunile sale contra lui Cain, 
asupra fi'afilor lui losif, dar cel mai activ i l intabim in Cartea dreptului lov, unde este 
prezentat cum se plimba printre ingerii lui Dumnezeu. Rabdatorul lov i l invinge prin 
statomica sa credinfa. In acfiunea sa plina de vicle§ug §i plina de rautate se apropie de 
insu?i Domnul nostru Iisus Hristos ca sa-L ispiteasca. De data aceasta nu avea in fafa 
doar un om, ci §i un Dumnezeu adevarat plin de infelepciune §i categoric in raspunsurile 
date ispititorilor lui. In neodihnita sa rautate nu s-a oprit doar la Carantania, ci a incercat 
cu toate uneltirile sale sa-L amageasca prin ispita poftei, la cea a fiicii §1 pana la cea a 
razbunatorilor de pe langa crucea rastigniri, pe toate invingandu-le cu marea Sa iubire 
de oameni, marturisindu-o prin cuvintele: „ iarta-ipe ei Doamne ca nu ?tiu ce fac " §i 
prin acel „sdvdr§itu-s-a", adica „toate plinitu-s-au". 

i l intalnim prezent §i in viafa Sfinfilor Apostoli, prezenfa ca aceea 
razbunatoare a lui lacob §i loan, precimi §1 in lepadarile cu juramant ale Sfantului 
Apostol Petru. Ei ca oameni n-au mai avut taria sufleteasca a Mantuitorului, dar 
totu§i i-au dat o lovitura de grafie prin adanca smerenie a plansului amar, care 
smerenie e o mare biruinfa asupra lui. i l intalnim in lucrarea amagitoare a lui 
Anania §i Safira ?i mai ales in tradarea lui luda Iscarioteanul. 

Nu lipse§te nici in viafa primilor cre§tini, cu uneltirile sale prin ispita fricii 
in fafa animalelor salbatice ce sfartecau trupurile. Frica este una dintre cele mai 
grele ispite. Pe cand unii cre§tini mergeau la moarte cu fafa vesela, alfii sub ispita 
fricii se lepadau. E vorba despre acei „lap§i" pe care biserica foarte con§tienta de 
greaua ispita a fricii i-a primit din nou in randurile ei. i l intalnim in viafa cuviojilor 
Parinfi ai Bisericii, adevarafi eroi ai spiritului in luptele lor cu neodihnitul diavol, 
care aparea cand sub inger de lumina, cand sub infafi§area Mantuitorului. Ei l-au 
invins prin acea dreapta judecata a minfii lor adresandu-i-se prin cuvintele: „te 
asemeni cu Hristos, dar nu avem nici un simfamant bun fafa de tine, deci nu e?ti 
Hristos" §i la auzul acestor cuvinte disparea. A$a cum am relatat mai sus, chiar $i 
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caderile in urma ispitelor lui erau mari biruinfe ale smereniei. Unii insa dintre 
cuviofi, cum a fost Antonie cel Mare, au devenit mari biruitori in luptele cu diavolii, 
incat ei in§i§i marturiseau: „sa mergem ca acesmia nu avem ce-i face". 

Dupa un oarecare timp ace§ti serio§i luptatori contra diavolului s-au mai impufinat, 
chiar §i in sfintele noastre manastiri, deplasandu-se luptele duhovnicefti spre preocupari 
gospodare^ti. desigur ca §1 cele gospodare?ti sunt necesare §i folositoare, dar se pare ca 
decalajul intre gospodaresc ?i duhovnicesc, uneori e prea mare, adica intrece mult Marta 
pe Maria, pe care Mantuitorul a laudat-o ca „partea cea buna fi-a ales". 

Drept maritori cre§tini, 

Privind peste fafa intregului pamant, se pare ca noi oamenii suferim enorm 
din cauza negospodaririi noastre duhovnice§ti in cele dinauntru ale noastre §1 ca 
urmare asistam la ingrozitoare suferinfe in familie §i societate. Sa ne gandim 
doar la Sarajevo §i Cecenia. In toate acestea diavolul i§i are o mare contribufie. 
sa fim cu multa luare aminte ca lucrarea lui asupra noastra va fi pana la sfar§itul 
veacurilor, precum ne marturise§te cartea profetica a Apocalipsei, in care este 
prezentata lupta lui contra Nascatoarei de Dumnezeu §i asupra Fiului ei, pe care 
dorea ca sa-i piarda, dar nadejdea noastra in puterea dumnezeiasca trebuie sa fie 
mare. De§i in Sfintele Evanghelii, care vorbesc despre sfar§itul lumii, prezentat 
infrico^ator, ca puterile cerului se vor clati, totu§i toate se vor sfar^i cu biruinfa 
binelui asupra raului, prin acel semn biruitor ce se va arata pe cer, „semnul 
Fiului Omului", care dupa Sfinfii Parinfi ai Bisericii, nu este altul decat sfanta 
cruce, semnul biruinfei creftine. Deci un fapt sa-1 refinem: chiar daca vom cadea, 
mereu sa ne ridicam, mereu sa luptam, ca mereu vom fi biruitori chiar §i in 
caderi, prin adancul smereniei. 

lubifii noftri credincio§i, 

Incercam cateva punctari a felului cum lucreaza diavolul asupra noastra §i 
care sunt caracteristicile acestor acfiuni ale sale. Una ?i cea mai primejdioasa este 
amagirea, apoi in^elarea ?i in ultima analiza, minciuna. De la prima ispitire a omului 
reiese clar acest fel al lui de a acfiona. De ce sa nu mancafi? Daca m&icafi vefi fi 
ca Dumnezeu. De aceea va oprit Dumnezeu ca sa nu mancafi, ca sa nu fifi ca El. 
Toate aceste susfineri nu erau decSt ni?te ?oapte amagitoare la urechea sufletului. 
Nici una dintre aceste zise nu erau adevarate, fapt care s-a adeverit indata dupa 
caderea in neascultare a omului. fn loc de a deveni ca Dumnezeu, omul a devenit 
fricos, plin de nelini?te sufleteasca, urmSnd ca prin sudoarea fhinfii sale sa-$i 
ca$tige painea cea de toate zilele, iar cele din jur toate s-au razvratit contra lui. 



PASTORALE ARHIERE§TI 

A?a s-a sSvar§it primul pScat, iar ca platS a pScatului a urmat moartea sufleteasca, 
dupa cuvantul Sfantului Apostol Pavel „ caplatapacatului este moartea " (Romani 
6,23). Este foarte interesant felul diavolului de a acpona. Staruinfa lui in amagire 
se menfine tot timpul, inainte §i dupa savar§irea pacatului. Odata pacatul savar?it, 
diavolul pleaca ?i omul revine la dreapta judecata, fSra prezenfa amagirilor, precum 
reiese chiar din textul de la Facere 3,7 unde se spune ca „ Atunci li s-au deschis 
ochii la amandoi §i au cunoscut ca erau goi". Acest fapt e des intalnit in viafa 
noastra a oamenilor. Dupa savar§irea raului, recunoa?tem ca ceea ce am facut nu 
e bine, pentru ca s-a dus de la noi diavolul cu amagirile lui. Chiar §i luda 
Iscarioteanul a fScut aceasta experienfa a recunoa§terii gre§elii lipsind amagirile, 
zicand: „gre§it-am §i am vandut sange nevinovat". Ceea ce am mai putea sa 
facem dupa aceea, e sa plangem cu amar ca §1 Sfantul Apostol Petru. Sfinfii 
Parinfi ne vorbesc tot de un fel de amagire diavoleasca inainte ?i dupa pacat, 
adica inainte de pacat ne §opte§te: „f5, ca Dumnezeu e bun §i te iarta", iar dupa 
savar§irea pacatului ne spune in §oapta sa ispititoare, „pacatul tau e prea mare 
ca sa fie iertat", ca sa ne duca sa cadem in deznadejde, unul dintre cele mai mari 
pacate, §i ca sa nu mai facem spovedania trebuincioasa §i mantuitoare, precum 
constatam din scrierile Sfantului Maxim Marturisitorul, unde ne prezinta pe 
ucenicul §i batranul, care ucenic, constatand ca nu poate iubi pe vrajma§ii sai §i 
ca mantuirea lui e in primejdie, a inceput sa planga, iar batranul i-a raspuns 
mangaindu-1, ca §i aceasta ajuta la mantuire. 

O alta acfiune a diavolului este staruinfa deosebita in ispitele sale. Chiar 
in ispita din Carantania a Mantuitorului, ni se spune ca diavolul s-a dus pana 
la o vreme, urmand sa vina din nou cu alte §i alte amagiri ispititoare, precum a 
?i venit dupa ispita poftei din Carantania, cu ispita fricii din Ghetsimani. De 
ce aceasta ravna diavoleasca staruitoare? Diavolul e foarte con§tient de 
scurtimea timpului de care dispune asupra omului, adica timpul viefii sale 
pamante§ti 70-80 de ani, sau chiar mai pufin. Cu alte cuvinte i§i foloseste bine 
timpul, uneori mult mai minufios decat noi, care nu de pufine ori suntem 
pierzatori de vreme. Sfanta Scriptura ne sta marturie, mai ales cu cele intalnite 
in Cartea lov. Cata acfiune staruitoare §i raufacatoare. Distrugerea turmelor, a 
casei, moartea copiilor §i in cele din urma ranile pe tot trupul! Cata rabdare a 
dovedit acest om la toate aceste straduinfe diavole§ti. Daca ne gandim apoi la 
neodihnitele sale incercari raufScatoare in viafa Cuvio?ilor Parinfi ai Bisericii, 
la rabdarea lor, dupa exemplul rabdarii Mantuitorului, despre care pe drept cuvant 
se canta in Saptamana Mare, „Slava indelung rabdarii Tale Doamne". Cuvio§ii 
parinfi erau intarifi in aceasta indelunga rabdare §i datorita harului dumnezeiesc 
primit in urma staruitoarei rugaciuni: „Doamne lisuse Hristoase Fiul lui 
Dumnezeu, miluie§te-ma §i pe mine pacatosul". 
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lubifii noftri credincio^i, 

Asupra noastra a celor de rand, staruinfa lui sta in faptul ca dacS nu ne poate 
amagi intr-una din cele trei patimi: „pofta trupului, pofta ochilor §i trufia viefii", 
incearca cu alta §i ne amSge t̂e cu una din ele. De aceea Mantuitorul staruia ca sa 
fim mereu intr-o stare de veghe, indemnandu-ne: „Pnvegheafi §i vd rugafi ca sd 
nu cddefi in ispitd ". 

In toate ispitele lui, diavolul urmare§te un singur scop: moartea noastra 
sufleteasca, adicS lipsa de curaj, de nadejde, de jertfelnicie §i in cele din urma 
secatuirea inimii de sfanta iubire. A§a se ajunge la o paralizie sufleteasca, la o 
impietrire a inimii, ceea ce Sfanta Scriptura nume§te „pacatul contra Duhului Sfant", 
care nu e un pScat oarecare, ci o stare de impietrire sufleteasca, ca urmare a mai 
multor pacate savar§ite fara parere de rau. 

sa fim cu luare aminte la ceea ce ne atenfioneaza Sfantul Apostol lacob: 
„ fiecare este ispitit cdnd este tras ?i momit de pofta sa, apoi pofta zdmislind na^te 
pacat, iarpdcatul odatd sdvdr^it aduce moartea" (lacob 1,14) 

De aceea, dupa exemplul neintrecut al Manmitorului, al Sfinplor Apostoli 
§i al Cuvio§ilor parinfi, sa ne impotrivim diavolului printr-o continua priveghere, 
0 continua infranare, o continua rabdare §i peste toate acestea o rugaciune staruitoare 
ca sa nu „adormim intru moarte cu pacate". Iar daca se intampla sa cadem, sa ne 
ridicam prin Taina Sfintei Spovedanii, sa ne intremam in Taina Sfintei 
Cuminecaturi. Inchei cuindemnul Sfantului Apostol Pavel catre Efeseni 6,13 „Luafi 
toate armele lui Dumnezeu, ca sd putefi sta impotriva in ziua cea rea, fi, toate 
biruindu-le, sd rdmdnefi in picioare. Stafi deci tari, avdnd mijlocul vostru incins 
cu adevdrul fi imbrdcdndu-vd cu platofa dreptdfii fi incdlfafi picioarele voastre, 
gata fiind pentru Evanghelia pdcii. In toate luafi pavdza credinfei, cu care vefi 
putea sd stingefi toate sdgefile cele arzdtoare ale vicleanului. Luafi fi coiful 
mdntuirii fi sabia Duhului, care este cuvdntul lui Dumnezeu. " 

Cu ocazia marelui Praznic al Invierii Mantuitorului, rugam pe Bunul nostru 
Dumnezeu sa-§i reverse dragostea Sa dumnezeiasca peste fiecare dintre noi §i 
peste familiile noastre, peste fara noastra §i peste orice suflet omenesc §i cre§tinesc. 

Hristos a inviat! 

Al vostru sincer rugator catre bunul nostru Dumnezeu, 

t l O A N 

Episcopul Oradiei, Bihorului §i Salajului 



H 

t JUSTINIAN 
DIN MILA LUI DUMNEZEU EPISCOPAL MARAMURE§ULUI 

§1 SATMARULUI 

lubitului nostru cler, cinului monahal, drept-credinciosului popor din 
Episcopia Ortodoxa Romana a Maramure?ului ?i Satmarului: Har, binecuvdntare 
fi pace de la Dumnezeu iar de la noi, calde urdri de linifte fi fericire pentru 
Sfintele Sdrbdtori ale invierii Domnului! 

„ Dupd ce a trecut sdmbdta, cdnd se lumina de ziua 
intdi a sdptdmdnii (Duminica), au venit Maria Magdalena 
fi cealaltd Marie, ca sd vadd mormdntul. 

§i, iatd, s-afacut cutremur mare, cd ingerul domnului, 
cobordnd din cer fi venind, a prdvdlit piatra fi fedea 
deasupra ei. 

?i infafifarea lui era ca fiilgerul fi imbrdcdmintea lui 
albd ca zdpada. 

$i de frica lui s-au cutremurat cei ce pdzeau fi s-au 
facut ca morfi. 

Iar ingerul, rdspunzdnd, a zis femeilor: Nu vd temefi, 
cd ftiu cd pe Iisus cel rastignit il cdutafi. 

Nu este aici; cdci S-a sculat precum a zis; venifi de 
vedefi locul unde a zdcut. 

§i degrabd mergand, spunefi ucenicilor Lui cd S-a 
sculat din morfi fi iatd, va merge inaintea voastrd in 

- ' Galileea; acolo il vefi vedea. lata v-am spus voud. 
Iar plecdnd ele de la mormdnt, cu fried fi cu bucurie 

mare au alergat sd vesteascd ucenicilor " 
(Mt28, 1-8) 

Prea cinstifi fi iubififrafi, 
1 • • 

in dimineafa invierii Domnului, duhovnice§te, tofi ne impSrta^im din Mielul 
Cel Nevinovat, tofi gustSm din nou din Trupul Domnului, tofi ne indulcim din 
scumpul lui Sange. Acum trSim bucuria pe care, inainte, in timpul Postului Mare, 
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cand ne-am marturisit pScatele f i ne-am cuminecat, am primit in trupul nostru 
sSmanfa invierii §i a viepi ve?nice. Tuturor, domnul astazi ne zice: Hairete, 
„Bucurap-va!" 

FSra Sfanta Imparta§anie nu exists inviere, nici viafS, nici mantuire, nici fericire, 
ci numai nefericire §i osandS ve^nicS, dupS cum Domnul a spus: „ Adevarat, adevarat 
va zic voua, daca nu vefi manca trupul Fiului Omului §i nu vefi bea sangele Lui, nu vefi 
avea viafa in voi Cel ce mananca trupul Meu fi bea sdngele Meu, are viafd vefnicd fi 
Eu il voi invia in ziua cea de apoi" (In 6, 53, 54). De aceea sfantul §i marele Apostol 
Pavel, luminat fiind de Duhul Sfant, zice: „ Sd se cerceteze omul pe sine fi afa sd 
mdndnce din pdine fi sd bea din pahar Cdci cel ce mdndncd fi bea cu nevrednicie, 
osdndd ifi mdndncd fi bea, nesocotind Trupul Domnului" (I Cor 2,28,29). 

Trei stalpi stau la temelia mantuirii noastre: Botezul, PocSinfa §i ImpSrta§ania. 
Botezul este na§terea cea intru Hristos, este u§a, este invierea cea dintai, fara 

de care nimeni nu se invrednice§te de Harul lui Dumnezeu, de vifa ce a venit in 
lume prin Iisus Hristos, $i dupS cum Iisus Hristos a primit a opta zi tSierea imprejur, 
dupa cum Dumnezeu a dat porunca lui Avraam (Fac 17,11), tot a§a §i cel nascut in 
casa celor ce cred in lisus Hristos , dupa nafterea cea trupeasca, prin Botez, este 
imbracat in haina cea imparateasca §i primefte dreptul la moftenirea cea cereasca, 
caftigata de top fii lui Adam, prin intruparea Fiului lui Dumnezeu, prin Jertfa §i 
invierea Sa. De aceea la pa§ti se canta: „Ca{i in Hristos v-ap botezat, in Hristos v-
ap fi'mbracat", pentru ca la acest Praznic, in vechime, cei ce veneau la lumina lui 
Hristos prin botez, erau primip in randul credinciofilor 

Pocainfa sau Marturisirea este drumul Crucii. Prin lacrimi, prin metanii ?i 
prin marturisirea tuturor pacatelor, creftinul se apropie de lisus Hristos, Care, prin 
crucea §i prin moartea Sa, a fters pacatele lumii. „Prin rana Sa, noi tofi ne-am 
vindecat", zice Isaia Proorocul (Isaia 53, 3). 

imparta§ania este inviere. Prin aceasta dumnezeiasca Taina, care este Taina 
Tainelor, se redeschide Raiul. Ea este inceputul drumului spre viafa vefnicS, prin 
ea primim noi viata din vifa lui Hristos (In 6, 54). 

Astazi, Hristos i-a eliberat §i pe cei robifi in iad, §i i-a luat cu Sine in Rai. 
„ Adevdrat grdiesc fie, astdzi veifi cu Mine in Rai" (Lc 23,43), zice ManUiitorul. Nu 
numai talharului ce era rastignit de-a dreapta Sa, ci Uituror celor ce zaceau in iad, cu 
nadejdea invierii §i a viepi ve§nice. De aceea acum, iubifii mei frafi, va zic: Hairete! 

Bucurap-va in ziua aceasta, ca Soarele Viefii S-a coborat in intunericul cel 
adanc §i infricofator al iadului f i l-a luminat. $i pe tofi cei ce din veac zaceau 
acolo, i-a eliberat. Bucurafi-va acum ca f i parinfii, mofii f i snamofii voftri, prietenii 
voftri, care au adormit fiind botezafi, spovedifi f i impartafifi, pe care Hristos Cel 
inviat i-a eliberat din intuneric, din umbra, din robie, din chinuri, f i i-a imbracat in 
lumina, in slava. 
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sarbatorim acum ziua invierii, invierea tumror celor iubifi ai no?tri, care au 
fost chemafi sa stea la masa cu Mielul, cu Fiul lui Dumnezeu, cu Maica Domnului 
§i cu toti sfinfii. u ,* i;k.£ ; i : 

Praznuim in ziua de Pa§ti trecerea tuturor celor care, prin Botez, prin Pocainta 
§i prin Cuminecatura s-au mutat din imparafia morfii in imparafia viefii. Nimic nu 
i l poate bucura pe un om mai mult decat mantuirea celor dragi, a celor apropiafi, a 
neamului sau, de chin, de boala, de suferinfa, de robie. Astazi, prin Harul lui 
Dumnezeu, prin invierea lui Hristos, s-a implinit misiunea aceasta. Astazi, tofi cei 
din morminte au primit speranfa eliberarii, a invierii lor Bucurafi-va! Ziua invierii 
este ziua biruinfei viefii asupra morfii. Ziua invierii Domnului este ziua in care 
dreptatea lui Dumnezeu , care este §i dreptatea omului, a biruit nedreptatea §i 
minciuna diavolului. De aceea, acum ?i ingerii striga oamenilor: Bucurafi-va! Ingerul 
morfii s-a schimbat ?i a devenit un inger al viefii, care sta in pragul tuturor 
mormintelor cu porunca, atunci cand va auzi sunand trambifa ingerului celui mare, 
sa deschida toate mormintele §i sa adune cenu^a tuturor trupurilor, carora sa le dea 
viafa, sa duca §i trupurile impreuna cu sufletele in fafa Dreptului Judecator, Care 
cu trupul §i cu firea sa omeneasca, impreuna cu firea Sa dumnezeiasca, va sta de 
fafa nu numai ca un Dumnezeu, ci §i ca un Om, §i va judeca iumea cu mila §i 
bunatate, pentru ca El a cunoscut neputinfa omeneasca. De aceea fi-afilor va zic 
acum: Bucurafi-va! 

Va fi de fafa la judecata cea de ob§te §i maica Domnului, care se va pleca spre 
Fiul ei, pe care l-a nascut ca om, §i aratand spre neamul omenesc, ii va zice: Fiul meu 
§i Dumnezeul meu, tofi ace§tia sunt din neamul nostru, miluie§te-i §i mantuie§te-i! 
Pentru ei Te-ai zamislit, pentru ei ai trait pe acest pamant in sSracie, in umilinfa §i 
instrainare, pentru ei ai indurat o judecata nedreapta, pentru ei ai rabdat palme, lovituri 
§i batjocura, pentru ei Te-ai rastignit, pentru ei ai gustat din paharul morfii §i Tu 
pentru ei ai inviat §i te-ai ridicat din mormant. Fiul meu §i Dumnezeul meu, iarta-i! 
Pentru ei au am primit sa fiu maica Ta ?i impreuna cu Tine am suferit de-a lungul 
veacurilor batjocura slugilor satanei, dar nu i-am disprefuit niciodata. Pe fiii Evei nu 
i-am parasit, ci mereu i-am iubit. De aceea, Fiul meu §i Dumnezeul meu, acum ma 
rog Tie, iarta-i! §i pe top cei ce nu au iubit pacatul f i au iubit virtutea, adormind cu 
nadejdea invierii §i a viefii vefnice, din orice neam, pentru rugaciunile maicii Tale, 
vor auzi atunci cuvandil Dreptului Judecator: "Venifi, binecuvdntafii tatdlui Meu, 
moftenifi impdrdfia ceapregdtitd voud... " (Mt 25, 34) 

Toate acestea vi le-am amintit astazi voua, ca bucuria voastra acum sa fie 
deplina §i sa fifi incredinfafi ci prin Botez, prin Pocainfa §i prin imparta?irea cu 
trupul §i cu Sangele Mantuitorului Iisus Hristos cu vrednicie, vefi gasi porfile Raiului 
deschise §i pe Fiul lui Dumnezeu primindu-va pe voi cu brafele deschise. De aceea 
va zic: fi-afilor, bucurafi-va astazi f i facefi bucurie §i celorlalfi oameni, familiei, 
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prietenilor ?i neprietenilor, cunoscuplor §i necunoscuplor, cu cuvantul, cu fapta, 
cu mila, cu dragostea, cu recunoftinfa, pentru ca fiecare om merits recunoftinfa 
noastra, fiind cS el ne lumineaza viafa noastra prin prezenfa lui, prin respectul 
lui, pe care fSra sS §tim noi, §i poate fara sa §tie nici el, ne respecta, ne iube§te, 
trSiefte alaturi de noi §i alunga din lume pustiul, nefiinfa, intunericul, iar acesta 
este cel mai important lucru. Cum ar fi viafa noastra daca am fi singuri, daca 
langa noi nu ar fi creatura lui Dumnezeu, in fruntea careia sta omul? De aceea va 
zic voua, purtafi-va cu recunoftinfa §i cu dragoste fafS de semenii vo§tri, pentru 
ca tofi sunt "fiii invierii" (In 1,12), slujitori ai viefii, frafi ai no?tri, prin Iisus 
Hristos Cel inviat. Amin. 

Hristos a inviat! 

t JUSTINIAN 
Episcopul Maramure§ului §i Satmarului 



t lOAN 
DIN MILA LUI DUMNEZEU, EPISCOP AL COVASNEI §1 HARGHITEI, 

lubitului nostru cler, cinului monahal fi dreptcredinciofilor creftini, har, 
mila fipace de la Dumnezeu-Tatal, iar de la noi, parinteascd binecuvdntare! 

„ Sd ne curafim simprile, ca sd vedem pe Hristos 
stralucind cu neapropiatd lumina a Invierii. " 

(Din Canonul Sf. Pa§ti). 

HRISTOS A INVIAT! 

lubifii meifii duhovnicefti, 

Prin mila lui Dumnezeu am sSvarfit in pace timpul Marelui Post, infranandu-
ne trupul §i sufletul de la pomirile cele rele, curSpndu-ne inima de simfirile ei vinovate, 
marturisindu-ne pScatele in fafa duhovnicului §i primind dezlegare, pentru ca fSrS 
prihana sa ne imparta§im cu Sfantul Trup §i Sange al Domnului nostru lisus Hristos. 

Dupa acest urcu§ duhovnicesc, Mantuitorul nostru ne-a pregStit acest praznic 
al Luminii. Nu este praznic mai luminat ca acesta, c^ci in fiecare an primim lumina 
din lumina lui Hristos. Aceasta lumina a invierii Domnului nu se mai stinge 
niciodata, ea ramane pentru noi arvxma luminii ve§nice din Rai, din ea ne aprindem 
candela credinfei pentru calatoria noastra pe acest pamant. 

Lumina lui Hristos ne descopera toate nelegiuirile lumii acesteia, de care, prin 
puterea credinfei, noi sa ne ferim. Dar aceasta lumina ne invedereaza noua, cre§tinilor, 
taina viefii ve?nice, adica pe Hristos Cel Inviat din morp; cu ce a biruit El pentru 
totdeauna moartea - " c h moartea pe moarte cdlcand". Hristos nu mai moare, ci cu noi 
va fi pana la sfar§itul veacurilor lata, inca o data ni se descopera "Galea"-prin Lumina, 
"AdevSrul" - prin inviere ?i "Viafa" - prin marturia ?i imparta^irea cu Hristos. 

Mantuitorul Iisus Hristos pentru tofi a murit, prin jertfa Sa pe tofi ne-a scos 
din robia pacatului ?i a morfii, impacandu-ne cu Dumnezeu Tatal care-§i deschide 
iara?i brafele parinte?ti pentru omul cazut, dar ridicat prin pocainfa, fapte bune §i 
credinfa in inviere. 
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invierea Domnului a izvorat din jertfa Sa. Ne spun insa P5rintii Bisericii ca 
jertfa izvora^te din ascultare, ascultarea izvora§te din iubire, iubirea din credinta. 
Hristos Domnul a fost credincios Tatalui Care L-a trimis in lume s-o izbaveasca 
din pacat. Cu iubire sfanta §i-a iubit Hristos Parintele, ascultator fScandu-Se pana 
la jertfa prin moartea cea de pe cruce. "Z)e aceea j / Dumnezeu L-a preainaltat pe 
Domnul - prin Inviere I-a daruit Lui name care este mai presus de orice nume, 
ca intru numele lui Iisus tot genunchiul sd se piece fi al celor cerefti fi al celor 
pdmantegti $i al celor dedesubfXY'xX 2, 10-11). 

Hristos Domnul fiind Dumnezeu adevSrat §i Om adevarat, a fost desavar^it 
intru toate §i in credinfS §i in ascultare §i in iubire §i in jertfa. Pentru aceasta, 
Hristos este putemic sa ne invefe, nu numai prin cuvinte, cum fac in general 
oamenii, ci §i cu pilda viefii, a morfii §i invierii Sale. Credinfa in inviere, frafilor, 
nu ne va face niciodata de ru?ine, ascultarea de Hristos ne inalfa. insa iubirea de 
Dumnezeu §i de semeni cere uneori, in viafa, jertfe mari; dar cele facute dupa 
chipul jertfei lui Hristos nu vor ramane fSra rasplata - ele vor fi arvuna intalnirii 
noastre, intru bucurie, cu Hristos Cel inviat. 

Iubififrafi fi surori, 

Hristos Domnul a trecut din aceasta lume prin moarte la viafa, facandu-
se pentru noi arvuna viefii ve§nice. Vedem astazi ca §i natura nu se innoie§te 
decat trecand prin moarte. Sf. loan ne spune: "Grauntele de grau cazand pe 
pdmant, de nu va muri, el ramane singur, iar de va muri, multa roadi va 
aduce" (In 12, 24). 

Am trait in acest Sfant §i Mare Post al invierii Domnului, alaturi de Hristos, 
am fost cu El in Ghetsimani, la Pilat, pe Golgota, la punerea in Mormant §i astazi 
ne bucuram de inviere. Am invafat oare §i noi ceva de la bobul de grau semanat sub 
brazda, care, rodind ne da painea §i prescura pentru Sfanta Liturghie §i de la Hristos 
care, semanat §i El trei zile sub lespedea de piatra, ne-a dat viafa ve§nica, restaurandu-
ne, redandu-ne chipul de la inceput? 

sa ne fie acest Praznic imparatesc, reper de adanca innoire sufleteasca. 
Aceasta se va petrece acolo unde viafa veche, omul cel vechi, cu pacatele ?i 
scaderile lui, a murit §i s-a adus jertfS. inainte cu ?apte saptamani, Sfanta noastra 
Biserica ne-a chemat la post §i rugaciune mai staruitoare, ne-a chemat la zdrobire 
de inima §i cainfa adanca, la lepadare de omul cel vechi, navalit de pacate §i la 
innoirea noastra sufleteasca. Facand fiecare dupa masura ravnei §i puterii sale, 
lepadand patimile ?i "sa ne curatim simfirile, ca sd vedem pe Hristos stralucind 
in neapropiata lumina a InvieriF. 
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Cat de adanc au trSit pSrinfii no§tri acest Sfant Post, ei au scris atat de 
concludent in "Canonul Pa§tilor": "leri cu Tine m-am ingropat, Hristoase, iar 
astdzi ma scol impreund cu Tine; Insufi md preamare§te, Mantuitorule, intru 
Impdrafia Ta". 

lubififii duhovnicefti, 

fnvierea Domnului nostru Iisus Hristos este un eveniment care se petrece in 
meta-istorie, dincolo de istorie, dincolo de realitatea palpabilS. Hristos cel Inviat 
trece pe un plan de viaJS inaccesibil experienfei noastre sensibile de astSzi. Sfinpi 
Evangheli§ti nu relateazS evenimentul invierii in sine, Mantuitorul CeJ inviat arStandu-
Se doar dupS Inviere, unor oameni concrefi, care au putut depune marturie despre 
invierea Sa din morfi. Totu§i, evenimentul invierii fine de istorie, noi putandu-1 situa 
in timp §i loc. Pentru realitatea §i adevarul invierii Domnului avem doua categorii de 
mamirii, fiecare cu aportul de necontestat, la acest eveniment care a imparfit lumea: 
- p&ni la moarte - §i - Intru viatS. Aceste marturii sunt: realitatea mormSntului 
gol, cu giulgiul zficSnd $i un impresionant numSr de marturii al celor care l-au 
vazut pe Hristos Domnul inviat dupa patimirea §i moartea Sa. 

Frafilor, bucuria Pa§tilor este cu totul indreptafita, caci Patima Sa cea de 
bunavoie, prin moartea §i invierea Sa cea de a treia zi, Hristos Domnul ne-a 
rascumparat din robia pacatului §i a morfii. Dupa cum vedem, mare a fost preful 
acestei rascumparari! Insu§i Fiul lui Dumnezeu S-a dat morfii pentru izbavirea noastra. 

fn dar am primit arvuna mantuirii, di dragostea §i milostivirea lui Dumnezeu 
care „afa a iubit lumea, tnc&t gipe Unul Ndscut Fiul Sdu L-a dat (jertfd), ca tot 
cel ce crede intr-tnsul si nu piari, ci si aibi viafi ve$nici" (In 3, 16). 

Preamarita minune a invierii Domnului face sa amufeasca tot graiul indreptat 
impotriva lui Dumnezeu, stralucirea ei orbe§te pe cei necredincio§i §i-i risipe§te, 
acoperindu-i de ru$ine: „C&nd se scoali Dumnezeu se risipesc vrifmafii Lui fi 
fug de la fafa Lui cei ce-L urisc pe D&nsuL Cum se stinge fumul, afa se sting, 
cum se topefte ceara de a fafa focului, afa pier picitofii de la fafa lui Dumnezeu; 
iar drepfii se bucuri fi se veselesc" (Ps 67, 1-3). 

A§a vor pieri tofi cei care asupresc neamuri, cei care varsfi sflnge nevinovat, 
numele lor nu se va mai pomeni, caci „numele necredinciofilor se va stinge" 
(Pilde 10, 8). 

Noi, cei ce in Hristos Cel inviat credem, sa ramfinem cu El de-a pururi, sa nu 
ne intoarcem iar in robia patimilor din care ne-a scos cu preful SIngelui Sau, ci sa 
traim in libertatea Evangheliei Lui, in pacea $i iubirea Lui, sl&vind $i marturisind 
prin viafa noastra invierea Lui cea de a treia zi. 
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La acest Sfant Praznic, sa ne rugam pentru neam §i farS §i pentru Sfanta 
noastr§ Biserici - cetatea cea nebiruita a sufletului $i neamului nostru 
romanesc. 

"Bucurati-vS pururea intru Domnul. Mai departe frafilor, cate sunt 
adevarate, cate sunt cinstite, cate sunt drepte, cate sunt curate, cate sunt iubite, 
cate sunt de lauda, la acestea sa va fieganduF (Fil 4, 4-8) - acestea sa le facefi, 
ca Dumnezeul Pacii ?i al iubirii sa fie cu voi. 

Har, mila §i mantuire in casa romanului! 

Hristos a inviat! 

A l vostru al tuturor, de tot binele voitor. 

t lOAN 
Din mila lui Dumnezeu, 

Episcop al Covasnei §i Harghitei 



Studii $i articole 

R E V E L A J I E §1 INSPIRATIE* 

Potrivit inva^aturii de credinfa a Bisericii noastre, Revelafia dumnezeiasca 
supranaturala s-a transmis pe doua cai: una scrisa, care este Sfanta ScripUira, §i 
alta orala, numita Sfanta Tradifie. Atat Sfanta Scriptura cat ?i Sfanta Tradifie sunt 
la fel de importante penfru credinfa Bisericii din totdeauna, intre ele existand pe 
de 0 parte o unitate perfects, iar pe de alta parte un raport de intercomplementaritate. 
Ambele exista numai in Biserica §i prin Biserica, valoarea lor fiind aceea?i. Totu§i, 
Sfanta Scriptina constituie „sursa prima ?i absoluta pentru credinfa Bisericii din 
totdeauna'" §i poseda fafa de Tradifie o calitate unica §i supranaturala: aceea de a 
fi scrisa sub directa inraurire divina^ dar fSra ca aceasta sa afecteze catu§i de pufin 
importanfa lor, sau egalitatea dintre ele. Inspirafia divina constituie temeiul esenfial 
al originii, demnitafii §i autoritafii divine a Sfintei Scripturi'. 

Din aceste motive, ori de cate ori vorbim despre Sf. Scriptura nu trebuie sa 
pierdem din vedere faptul ca ea cuprinde Revelafia dumnezeiasca supranaturala, care 
s-a fixat in scris de autori aflafi sub inspirafia Duhului Sfant. Revelafia divina §i inspirafia 
sunt cele doua acte divine carora le datoram nu numai comunicarea intregului Adevar 
manmitor, ci §i existenfa insa§i a Sf Scripturi, izvorul prin excelenfa al Adevarului". 

Cu toate ca Sf Scriptura este o opera divino - umana (teandrica), fiind rezultatul 
colaborarii dintre Dumnezeu §1 om, ramane in primul rand o lucrare dumnezeiasca pentru 
ca adevaratul ei autor este Durtmezeu, Cel care Se descopera §1 inspira pe aghiograf 

Revelafia §i inspirafia sunt doua lucrari care nu se confimda niciodata, 
ramanand distincte §i aflate intr-o stransa corelafie'. Din aceste motive, vom incerca 

* Referat alcStuit in cadrul cursurilor de doctorat, sub indrumarea pr. prof dr. Dumitru 
Abmdan, care a dat j i avizul pentru a fi publicat. , 

' Diac. Asist. Ion Bria, Scriptura §i Tradifie, in „Snidii Teologice", XXII (1970), nr. 
5-6, p. 395. 

^ Diac. Magistrand loan Glajar, Problema interconfesionald a inspirafiei biblice, in 
Ortodoxia, IX (1957), nr. 2, p. 216. 

' Pr. Prof. Comeliu Sarbu, Revelafie $i inspirafie, in „Ortodoxia", IX (1957), nr. 1, 
p. 41. , M i c . t.in 

* Idem. 
'Ibidem, p. 57. 
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sa lamurim mai multe aspecte legate de cele doua acte divine: ce ne spune Sf. 
Scriptura despre Revelape §i inspirape, cum trebuiesc infelese fiecare in parte §i, 
mai ales, care este raportul dintre ele . 

I . Revelafie §i inspirafie in Vechiul Testament 

Din paginile Vechiului Testament aflam ca autorii sfinfi, mai ales profefii -
in cele mai multe situafii - erau con§tienfi de faptul ca Dumnezeu i-a ales in a 
transmite omului Adevarurile Sale. Este adevarat, ei nu faceau distincfie clara 
intre Revelafia divina §i inspirafie, insa percepeau aceste doua acte ca o singura 
lucrare dumnezeiasca, care aveau la baza inspirafia Duhului Sfant. Totu§i, putem 
constata ca in timpul lui Moise, barbatul prin care Dumnezeu a dat Legea, 
predomina acpunea revelatoare, iar in timpul profefilor predomina acpunea de 
inspirafie*. 

Astfel, in Pentateuh intalnim mai multe locuri unde se spune ca insu§i 
Dumnezeu a dat porunca lui Moise sa scrie despre anumite evenimente din istoria 
poporului ales §i a unor parfi din legislafie pe care Le-a dat poporului Sau: "Atunci 
a zis Domnul catre Moise: scrie acestea in carte spre pomenire" (Ie?ire 17, 14; 34, 
27; 24, 4)'. Astfel opera lui Moise devine "Cartea Legii", a „Legii lui lahve" (II 
Regi 22,11), "Cartea LegamanUilui" (II Regi 23,2), sau "Legea lui Moise" (II 
Paralipomena 23,18). Aceste carfi aveau pentru iudei, in acela?i timp, o autoritate 
divina §i o origine omeneasca pentru ca au fost scrise de barbafi care ascultau o 
porunca divina §i faceau cunoscute norme divinel 

Profefii de mai tarziu au primit, pe de o parte darul inspirafiei propovaduirii, 
iar pe de alta parte - unii dintre ei-§i darul special al inspirapei de a scrie profefiile 
lor'.Ei erau convin§i de faptul ca tot ceea ce propovaduiau, sau fixau in scris nu le 
aparfinea lor, ci era cuvantul lui Dumnezeu. De aceea, foloseau expresii ca: "$i a 
zis Domnul catre mine: la o carte mare §i scrie deasupra ei cu slove omene§ti" 
(Isaia 8, 1); "Iar tu, Daniele, fine ascunse cuvintele $i pecetluie?te cartea pana la 
sfar§itul vremii" (Daniel 12, 4); sau "Cuvantul Domnului catre ...", "A§a graie?te 
Domnul...", Isaia 1,10; 43,1; leremia 1,2; 16, 12; lezechiel l,3;0sea 1, l ; l o i l 1, 
1; Obadia 1, 1; Miheia 1, 1; etc.). 

' Pr Prof Dumitru Abrudan, Profefii fi rolul lor in istoria mdntuirii, in „Mitropolia 
Ardealului", XX VIII (1983), nr. 3-4, p.465. 

' Pr.Prof VI. Prelipccan, Inspirafia Sfintei Scripturi, in „Ortodoxia", XIV (1962), 
nr.4, p. 464. 

' Ibidem, p. 465. 
' Ibidem. 
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Prin urmare, teologia Vechiului Testament nu facea nici un fel de distinctie 
in cuprinsul Sf. Scripturi intre ceea ce este Revelat de Dumnezeu §i ceea ce apartinea 
autorilor sfm|i; totul era descoperit de Dumnezeu. Acest lucru este valabil chiar §i 
pentru pasajele istorice, caci Dumnezeu era considerat un "Domn al istoriei", 
adevaratul fauritor al istoriei (acest aspect i l vom dezvolta in capitolul consacrat 
Revelapei divine). 

In acela§i timp, tradifia iudaica vechi-testamentara a afirmat §i faptul ca 
intreaga Scriptura a Vechiului Testament este inspirata de Dumnezeu. Aceasta 
conceppe este clar prezentata de Sf Apostol Pavel: "Toata Scriptura este insuflata 
de Dumnezeu f i de folos spre invafSturS, spre mustrare, spre indreptare, spre 
infelepfirea cea intru dreptate" (II Timotei 3,16) §i de Sf Apostol Petru, care zice: 
„niciodata proorocia nu s-a fScut din voia omului, ci oamenii cei sfinfi ai lui 
Dumnezeu au grait purtafi fiind de Duhul Sfanf (II Petru 1,21). 

Datorita unor astfel de concepfii, unii dintre vechii rabini au mers pana la a 
afirma o inspirafie verbala, zicand ca nu numai ideile aparfin lui Dumnezeu, ci §i 
cuvintele, literele, sau chiar semnele de punctuafie'". 

Despre caracterul divin al Vechiului Testament sta marturie §i tradifia iudaica 
din timpul Manmitorului. Marele istorie evreu losif Flavin exprima aceasta credinfa 
prin cuvintele: „Fiecarui evreu, de la na?tere, i i este imprimata §i innascuta credinfa 
ca acelea (carfile sfinte) sunt poruncile lui Dumnezeu...§i pentru ele suntem gata 
a suferi bucuro§i §i moartea" (Contra lui Apionem 1, 17), iar filozoful Filon din 
Alexandria, in cartea sa "Despre Profefi" zice: "Profefii, prin gura carora Dumnezeu 
ne-a fScut descoperire"" . 

Prin urmare, Sf Scriptura a Vechiului Testament a fost intotdeauna infeleasa 
ca 0 lucrare care cuprindea Cuvantul lui Dumnezeu (Revelafia divina) §i care a 
fost scrisa de autori sfinfi aflafi sub inspirafia Duhului Sfant. Insa, pentru vechii 
evrei faptul inspirafiei nu era cunoscut §i ,de aceea, intre Revelafie §i inspirafie nu 
putea sa existe nici un fel de distincfie; cele doua acte divine se confiinda. Scriptura 
era dumnezeiasca atat dupa cuprins, cat §i dupa forma in care s-a transmis . 

2. Revelafie ?i inspirafie in Noul Testament 

in ceea ce prive^te Noul Testament, problema Revelafiei divine §i a inspirafiei 
sunt mult mai clare. Revelafia Noului Testament este fScuta de Dumnezeu in mod 
direct, prin insu§i Fiul Sau: "Dupa ce Dumnezeu odinioara, in multe randuri §i in 

'"Ibidem, p. 485. 
" Studiul Vechiului Testament-Manual pentru uzul studenfilor Institutelor Teologice, 

Pr. Vlad Prelipcean, Pr. Nicolae Neaga, Pr. Gheorghe Bama, Bucurejti, 1955, p. 31. 



34 REVISTA TEOLOGICA 

multe chipuri a vorbit parinfilor no?tri prin prooroci, in zilele acestea de pe urma 
ne-a grait noua prin Fiul, pe care L-a pus mo§tenitor a toate §i prin care a facut ?i 
veacurile" (Evrei 1, 1-2). Noul Testament prezinta viata, activitatea ?i invatatura 
Mantuitorului Iisus Hristos, adica Revelatia desavar§ita; in el vorbe§te insu§i Fiul 
lui Dumnezeu „ale carui cuvinte nu pot sa nu fie inspirate de Duhul Sfant pentru 
ca Fiul are aceea î fiinta cu Duhul"'^. 

Bineinteles, nu putem nega faptul c&, pe langa Adevarurile descoperite de 
Fiul lui Dumnezeu, Noul Testament cuprinde ?i idei care apartin autorilor sfmp 
(mai ales in cartea Faptele Apostolilor §i Epistole), insa totul este pus in legaturS 
cu Revelafia facuta de Hristos; totul este subordonat acestei Revelatii. $i, pe langa 
aceasta, "Sfinfii Apostoli aveau con§tiinfa ca propovaduirea lor orala sau scrisa -
care avea ca temei pogorarea Duhului Sfant in Biserica - poarta pecetea inspirafiei 
divine (II Corinteni 2, 17; 13, 3)'^. 

Caracterul inspirat al unor scrieri nou-testamentare este confirmat chiar in 
mod direct, de pilda atunci cand Sf Apostol Petru pune Epistolele pauline pe 
acela§i plan cu scrierile vechi-testamentare (II Petru 3,15-16), sau cand autorul 
Apocalipsei, in finalul scrierii sale, se exprima de a§a maniera incat sa nu lase 
nici o indoiala asupra autoritSfii divine a lucrarii, cu nimic mai prejos decat cea a 
Pentateuhului (Apocalipsa 22, 18-19; cf Deuteronom 4, 2; 12, 32)'". 

Sfinfii Apostoli nu predicau un adevar nascocit de mintea lor, ci predicau 
pe Hristos j i iinvafatura Lui. Or, invafatura Mantuitorului nu este niciodata 
desparfita de El insu?i; Adevarul pe care-L marturise§te Biserica nu este un 
simplu dat teoretic, ci este insu§i Hristos - Adevarul (loan 14,6)" .Deci, Hristos 
este prezent in mod real atat in cuvantul predicat,cat ?i in cel scris; cuvantul 
rostit sau scris i l descopera pe Mantuitorul, care este "Cuvantul lui Dumnezeu 
care S-a facut trup" (loan 1,1. 14). 

Ucenicii Domnului au fost martori oculari §i auriculari ai activitafii 
Mantuitorului, iar propovaduirea lor a fost de fapt propovaduirea Lui §i a adevarului 
SSu. Sf Apostol Pavel, care nu a facut parte din grupul celor 12, s-a bucurat §i el 
de o Revelafie speciala: „Va fac cunoscut, fraplor, ca Evanghelia cea bine vestita 
de mine nu este dupa om, pentru ca nici eu n-am primit-o de la om, nici n-am 
invafat-o, ci prin descoperirea iui Iisus Hristos " (Galateni 1, 11-12). 

'2 Pr. Prof. VI. Prelipcean, art. cit., p. 469. 
" Pr. Prof Vasile Mihoc, Canonul fi inspirafia Sfintei Scripturi vazute din punct de 

vedere ortodox, in „Ortodoxia" XLVIII ( 1997), nr. 1 - 2 , p. 29. 
Ibidem. 

" Pr. Prof. Vasile Mihoc, Tradifie fi contemporaneitate, in foaia „lisus Biruitorul", 
anul 9 (1998), nr 20 , p. 1. 
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La Cina cea de Taina, in Cuvantarea de desp5r|ire, Manmitorul scoate in 
evidenfa doua lucruri importante in legStura cu comunicarea Adevarului mantuitor 
facuta de Dumnezeu prin Fiul Sau: a) Fiul face cunoscut pe Tatal §i Adevarul Sau: 
"Cel ce M-a vazut pe Mine a vSzut pe TatSl" (loan 14, 9) §i "cuvantul pe care-1 
auzip nu este al Meu, ci al Tatalui care M-a trimis " (loan 14, 24); b) Duhul Sfant 
asigura transmiterea adevarului mai departe, in modul cel mai deplin: "lar cand 
va veni Acela, Duhul AdevSrului, vS va cSlauzi la tot adevarul, caci nu va vorbi de 
la Sine, ci cate va auzi va vorbi" (loan 16, 13). 

Deci, este vorba despre acpunea Duhului Sfant asupra Apostolilor in opera 
lor de propovaduire orala a Evangheliei. InsS, inspirafia Duhului Sfant i i insote§te 
pe Apostoli §i la fixarea adevarului in scris: "Predicarea orala §i fixarea ei in scris 
sunt numai doua feluri de a imparta§i aceea§i invafatura a Domnului. Fixarea in 
scris era numai o continuare §i perpetuare a predicii orale. A§a fiind, ea nu putea 
sa fie lipsita de inraurirea binefacatoare a Duhului Sfant, care avea sa ramana 
pururi cu Sfinfii Apostoli (loan 14, 17)"'^ Duhul lui Dumnezeu, sau Duhul Sfant 
(I Petru 1,12), care vorbea prin prooroci §i care este prezent in lucrarea apostolica, 
nu este altul decat „Duhul lui Hristos " (I Petru 1,11), adica Duhul revarsat la 
Cincizecime, ca rod al lucrarii mantuitoare a lui Hristos (loan 7, 39; 14, 26; 15, 
26; 16, 13)". A§adar, inspirafia scrierilor Noului Testament i§i are originea, in 
mod direct, in revarsarea Sf Duh la Rusalii, Duh care marturise§te despre Hristos 
(loan 15, 26) §i care caiauze§te la tot adevarul (loan 16, 13)'*. 

Prin urmare, scrierile Sfinfilor Apostoli care formeaza canonul biblic al 
Noului Testament cuprind Revelafia dumnezeiasca desavar§ita facuta de 
Mantuitorul Iisus Hristos. Pentru a predica §i fixa in scris Revelafia, autorii sfinfi 
au fost inspirafi de Duhul Sfant. 

* 

in urma celor prezentate, putem afirma faptul ca atat Vechiul Testament, cat 
mai ales Noul Testament ne ofera informafii suficiente care sa ne indreptafeasca 
sa spunem ca la baza alcatuirii Sfintei Scripturi au stat cele doua lucrari 
dumnezeie§ti: Revelafia divina §i inspirafia Duhului Sfant. Sfanta Scripmra este 
rezultatul colaborarii dintre Dumnezeu §i om, dar §i al impletirii celor doua acte 
divine. 

" Vasile Gheorghiu, Introducere in Sfintele Cdrfi ale Testamentului Nou, 1929, p. 
759 - 760. 

" Pr. Prof Vasile Mihoc , Canonul.., p. 32. 
" Ibidem. 
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intotdeauna, Revelafia divinS ?i inspirafia se intrepatrund a§a de bine incat 
este foarte greu sa faci o distincfie tran^anta intre ele, o distincfie care totu§i exista. 
Teologia ortodoxS a facut mereu distincfie intre Revelafia divina §i inspiratie, 
afirmand totodata §i stransa corelafie dintre ele. Chiar teologii din primele veacuri 
creatine §i cei din epoca patristica fac distincpe clara intre cele doua lucrari 
dumnezeie§ti §i nu le-au confundat niciodata, insS nu insista asupra raportului 
dintre ele". 

O data cu ivirea Protestantismului se inaugureaza tratarea sistematica §i ampla 
a inspirafiei, mai ales in sanul cre§tinismului apusean, ajungandu-se la accentuarea 
in mod excesiv a factorului divin din cadrul inspirafiei biblice in a§a fel incat s-a 
confundat inspirafia cu Revelafia, ceea ce a generat formarea unui cult exagerat al 
Bibliei^". Teologia romano - catolica a mers pe linia tradifionala a Bisericii, 
afirmand distincfia dintre Revelafia divina §i inspirafie, dar nu s-a ocupat 
indeaproape in a prezenta raportul dintre ele-̂ '. 

3. Conceptui de Revelafie divind 

Termenul de "revelafie" provine din latinescul revelo, -are = a lua, a 
indeparta, a ridica valul care impiedica infelegerea unui lucru, a descoperi ceva 
ascuns Astfel, Revelafia inseamna descoperirea unui adevar, sau fapt necunoscut, 
tainic, ascuns. Sf Scriptura traduce termenul latinesc prin doua cuvinte: <t)avepcocn.(;, 
pentru Revelafia divina naturala (Romani 1, 19) §i a7iOKaA,\)\|n(; pentru Revelapa 
divina supranaturala (Romani 14, 24; I Corinteni 2, 10; Efeseni 1,17; Filipeni 3, 
15)̂ 1 Este vorba de o lucrare a lui Dumnezeu prin care Acesta descopera omului 
(in special poporului ales) acele Adevaruri sau fapte numai de El §tiute, cu un 
scop precis. 

Revelafia divina a fost definita ca fund o lucrare prin care Dumnezeu se 
descopera pe Sine, planul, voia §i lucrarile Sale lumii create prin cuvinte, fapte, 
evenimente, semne §i minuni, mai intai prin intermediul proorocilor Vechiului 
Testament §i apoi, in mod personal, prin Fiul Sau pentru a ne face cunoscuta "taina 
voii Sale" (Efeseni 1, 9), precum §i cuprinsul acestei taine, pe care Apostolul 

" Despre prezenfa acestei distincfii in istoria literaturii patristice j i postpatristice, 
vezi Pr. Prof Comeliu Sarbu, art. cit., p. 42 - 46. 

2° Ibidem, p. 47. 
2' Ibidem. 

Lagrange - Garrigou , De Revelatione per Ecclesiam Catholicam proposita, 2 -
a editio , Romae , 1932 , p. 120. 

" Pr. Prof Comeliu Sarbu, art. cit., p. 52. 
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Pavel o nume§te "bogafia intelepciunii ?i a §tiin|ei lui Dumnezeu " (Romani 11, 
33), in vederea mantuirii intregului neam omenesc Altfel spus, Revelatia divinS 
este grairea pozitiva a lui Dumnezeu catre om (Isaia 50,4; Osea 1,4; Evrei 1,1) in 
sens de comunicare, sau imparta§ire a unui adevSr sau a unui fapt ascuns, sau 
necunoscut". 

Deci, Revelapa este pe de o parte lucrarea, acfiunea lui Dumnezeu prin care 
El comunica omului cele necesare pentru mantuire, iar pe de alta parte confinutul 
acestei lucrari, adica totalitatea adevarurilor de credinfa descoperite oamenilor^*. 
Prin Revelafie, Dumnezeu vorbe§te oamenilor despre Sine insu§i §i despre ceea ce 
cere El de la ei, §i totodata vine in mod personal in mijlocul lor (Facere 35, 7; 
Ie§ire 6, 3; Galateni 1, 15-16)̂ 1 A§a trebuie sa infelegem teofaniile din Vechiul 
Testament (Ie§ire 3,2; 19,11-20; lezechiel 1) §i rolul ingerului lui lahve, care este 
0 manifestare evidenta a lui lahve insu?i (Facere 16, 10; Ie§ire 3, 2; etc.)^l 

Trebuie sa precizam §i faptul ca Dumnezeu a descoperit Adevarul Sau in 
mod progresiv atat in ceea ce prive?te confinutul, cat §i in ceea ce prive§te timpul 
in care a fScut aceasta. Astfel, se vorbe§te despre o dezvoltare doctrinara a 
Revelafiei, dar §i despre o dezvoltare istorica a ei, ambele aspecte impletindu-se 
reciproc pana la a se putea confiinda uneori, dar sunt deosebite esenfial una de 
alta^'. Dezvoltarea doctrinara se refera la marirea treptata calitativa §i cantitativa a 
invafaturii, ea fScandu-se sub permanenta asistenfa a Duhului Sfant'". Aceasta 
dezvoltare ?i-a cunoscut apogeul §i finalul in Mantuitorul Iisus Hristos. Dezvoltarea 
istorica a Revelafiei divine se refera la faptul ca ea a aparut in timp, dandu-se prin 
organe revelafionale". Putem spune ca Revelafia s-a facut pe mSsura ce timpul 
(istorie) a trecut, Dumnezeu descoperind Adevarul Sau prin intervenfii directe in 
modul concret al viefii omului. 

" Pr. Prof Dr. Ion Bria, Dic{ionar de teologie ortodoxa A-Z,ed.& doua, Bucurejti, 
1994, p. 327. 

" Pr. Prof. Comeliu Sarbu, art. cit., p. 53. 
Pr. Prof Dr. Isidor Todoran, Etapele Revelafie, in „Mitropolia Ardealului", I 

(1956), nr. 1 - 2 , p. 84-85. 
'̂ J.D. Douglas, Dicfionar biblic, frad. rom. de Liviu Pup j i John Tipei, Ed. „Cartea 

Crejtina", Oradea, 1995 , p. 1118. 
^« Ibidem. 
^' Pr Prof Petru Rezu§, invafatura ortodoxa despre dezvoltarea $i implinirea 

Revelafiei divine, in „Ortodoxia", XVIII (1966), nr. 1 , p. 37. 
3° Ibidem. 
" Pr. Prof Ion Pop, Dezvoltarea istorica a Revelafiei divine, in „Studii Teologice", 

IV (1952), nr. 1-2, p. 79. 
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Revelafia in Vechiul Testament s-a fScut prin: semne §i cuvinte (Facere 24, 
12-14; Judecatori 6, 36-40; 1 Regi 15, 28-30), darul vizionarului (omului lui 
Dumnezeu) de a cunoa§te viitorul (I Regi 9, 6; 9, 15; I I Regi 24, 11; I I I Regi 22, 6; 
Amos 7, 11; Isaia 29, 10; 30, 10), visele §i interpretarea lor, tragerea sacra la sortii 
Urim §i Tumim (Deuteronom 33, 8-10; I Regi 14, 36-40), judecata divina, 
indrumarile preofilor (Deuteronom 17, 9. 12), extazul §i profetia". Altfel spus, 
Revelapa s-a facut prin acte, fapte, cuvinte §i imagini". 

Potrivit acestei conceppi, Revelapa dumnezeiasca consta intr-o serie de acte 
savarsite de Dumnezeu, sau promise de El, in raport cu lumea §i istoria omeneasca'". 
Fiecare eveniment din viafa poporului ales era o treapta dintr-o acfiune ce reprezinta 
0 suita de trepte in sens ascendent spre f inta fmala: in Vechiul Testament, Dumnezeu 
se descopera ca §i Domn (stapan) al istoriei; toata istoria fiind opera lui Iahve'^ 
Aghiografii descriu §i comenteaza intamplari istorice, redau minunile §i 
evenimentele in care au loc intervenfii divine cu cursivitate fireasca'*. Revelafia 
este una §i unic§ implinita in lume §i istorie. Pentru tradifia biblica Revelafia naturala 
§i supranaturala nu sunt desparfite: Revelafia supranaturala se desfa§oara §i i§i 
produce roadele in cadrul celei naturale, ca un fel de ie§ire mai accentuata in relief 
a lucrarii lui Dumnezeu de conducere a lumii fizice §i istorice spre finta spre care 
a fost creata, dupa un plan stabilit din veci". 

" Theological Dictionary of the New Testament, editori Gerhard Kittel ?i Gerhard 
Friedrich, voi. I l l , „W.M.B.Eerdmans Publishing Company", Grand Rapids, Michigan, 
1965, p. 571. 

' ' Aceasta tema este dezvoltata de Pr. Prof Dumitru StSniloae, in studiul Revelafia 
prin acte, cuvinte fi imagini, in „Ortodoxia", XX (1968), nr. 3, p. 347 - 377. 

Teologia mai noua a pus in relief acest confinut de acte al Revelafiei divine, spre 
deosebire de teologia mai veche care vedea Revelafia intr-o „descoperire de invataturi 
pozitive" din partea lui Dumnezeu. Aceasta idee a fost lansata de ̂ coala teologica protestanta 
numita „a istoriei mantuirii", care vedea Revelafia ca un §ir de acte ale lui Dumnezeu in 
istorie, iar mantuirea ca o realizare treptata in istorie . Teoria a fost apoi preluata de Biserica 
Romano-Catolica care a consacrat-o prin Decretul „Despre Revelatia divina " al Conciliului 
al Il-lea de la Vatican (mai multe amanunte vezi la Doctorand Nechit M. Vinereanu, Sfanta 
Scriptura ca izvor al Revelafiei divine dupd Constitufia „ De divina Revelatione " a Conciliului 
alll- lea Vatican, in „Ortodoxia", XXI -1969, nr. 1, p. 56-62). La noi, aceasta tema a fost 
dezvoltata de Pr. Prof Dumitru Staniloae, „in Revelafia prin acte...", p. 347-360. 

" Theological Dictionary, p. 572. 
" Nikos Matsoukas, Introducere in gnoseologia teologica, trad, de Maricel Popa, 

Ed. „Bizantina", Bucure?ti, 1997, p. 166. 
" Pr. Prof Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica Ortodoxa, vol. I , ed. a Il-a, 

Bucuresti, 1996, p. 11. 
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Actele Revelatiei Vechiului Testament pregatesc §i condiponeaza actul venirii 
lui Hristos, iar acesta le incoroneaza pe acelea; actele Revelapei vechitestamentare 
deshid istoria pentru coborarea lui Hristos in ea'l Revelafia divina cuprinde toate 
evenimentele istorice in centrul carora s-a consumat marea drama a Fiului lui 
Dumnezeu, dar §i marea opera a mantuirii''. 

Dar, Revelapa divina s-a transmis mai ales prin cuvinte §i prin descrierea 
fintei superioare la care vrea sa-1 conduca Dumnezeu pe om. Cuvintele profetilor 
sunt o adevarata "apocalipsa " care dezvaluie sensul ascuns al istoriei §i a energiei 
divine care ajuta neobservat la desfa§urarea ei*". Esenfa cuvintelor Vechiului 
Testament sunt profefiile mesianice, care i l descopera pe Hristos ca fund Mesia 
cel prezis §i a^teptat. De aceea, aproape toate cuvintele Revelafiei vechi­
testamentare sunt la timpul viitor (sunt profetice); cele la timpul trecut se refera la 
implinirile de ordin pamantesc, ca temeiuri de credinfa in implinirile viitoare ce se 
fagaduiesc"'. Cuvintele Vechiului Testament pregatesc poporul in vederea primirii 
"Cuvantului intrupat " (loan 1,1). 

Revelafia s-a facut apoi §i prin imagini. Cuvantul §i imaginea sunt interioare 
unul altuia, atata doar ca in cuvant predomina sensul, iar in imagine - forma 
Astfel, cea mai vie §i cea mai ontologica imagine a Dumnezeirii a fost umanitatea 
lui Hristos, imagine realizata prin actul intruparii :„Hristos, ca om, este imaginea 
umana a sa ca Dumnezeu, el fiind in acela§i timp Dumnezeu Insu§i" (Sf Nichifor 
Marturisitorul)'". "Hristos este centrul, Cuvanml total, definitiv, plinirea Revelafiei, 
in jurul Caruia gasim cercurile concentrice ale activitafii creatoare a Fiului, ale 
manifestarii Sale in univers §i ale multor cuvinte ale lui Dumnezeu trimise din 
timp in timp ca inainte mergatoare ale Cuvantului care le incununeaza pe toate""". 

Revelafia Noului Testament se face §i ea tot prin acte, cuvinte §i imagini, 
insa mult superioare celor vechi: actele sunt cele ale mantuirii propriu-zise, cuvintele 
sunt invafatura descoperita de Fiul lui Dumnezeu, iar imaginea este cea reala, cSci 
"Dumnezeu s-a aratat in trup " (I Timotei 3,16)"'. 

Deci, Revelafia divina este atat descoperirea adevarurilor dumnezeie§ti pe cale 
pozitiva, prin profefi, cat §i precizarea modului in care s-a manifestat Dumnezeu in 
istorie, mai ales fafS de poporul Sau, in a-1 calauzi spre cunoa?terea Adevarului 

" Pr. Prof D. Staniloae, Revelafia ca dar §ifagaduinfa, in „Ortodoxia", XXI (1969), 
nr. 2, p. 180. 

" Pr. Prof Petru Rezu§, Problema interconfesionald a Revelafiei divine, in 
„Ortodoxia", II (1950), nr. 2, p. 237. 

Pr. Prof D. Staniloae, Revelafia prin acte..., p. 354. 
"' Pr Prof D. Staniloae, Revelafia ca dar..., p. 181. 
"̂  Pr Prof D. Staniloae, Revelafia prin acte..., p. 354. 
"' Ibidem, p. 362. 
"" Luis Alonso - Schoel, Inspiration, in „Sacramentum mundi", in „Encyclopedia of 

Theology", vol. I l l , New-York - London, 1969, p. 145. 
"5 Pr. Prof D. Staniloae, Revelafia ca dar..., p. 185-188. 
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absolut descoperit de §i prin Iisus Hristos. Revelatia divina este o impletire de 
adevSruri pozitive §i evenimente istorice, care au avut ca autor principal pe Dumnezeu 
§i care au fost fixate in scris de autori sfinp aflap sub inspirapa Duhului Sfant. 

4.Conceptul de Inspirafie diving 

Termenul de "inspirafie " provine din latinescul inspiratia, care la randul 
sau este corespondentul substantivului grecesc deoTiveuaia (0eO(; = Dumnezeu 
?i Tcveco, Ttveiv = a sufla), care inseamna "suflata de Dumnezeu " (11 Timotei 3,16; 
I I Petru 1, 21) - ceea ce arata ca este vorba de o influenfa divina, de o putere 
tainicS ce izvore§te din Dumnezeu §i acfioneaza asupra omului''*. Deci, putem 
defini inspirafia divina ca fiind o inraurire pozitiva a Duhului Sfant asupra autorilor 
sfinfi, care cuprinde in sine suscitarea lor naturala la scriere, sprijinirea §i ferirea 
lor de eroare la scrierea Revelafiei §i a evenimentelor legate de ea §i apoi 
comunicarea de noi adevaruri §i revelafii pozitive in timpul scrierii"''. 

In sensul cel mai restrans al cuvantului, inspiratia divina este acea inraurire 
speciala a lui Dumnezeu asupra unui om oarecare, in urma careia: 1) mintea omului 
respectiv se lumineaza in mod excepfional, primind o privire mai adanca in tainele 
adevarului §i comunicandu-i in parte §i cuno§tinfe noi, la care nu ar fi putut sa 
ajunga niciodata cu puterile sale proprii; 2) voinfa i se intarejte spre a hotari §i a 
persista in cele bune; 3) el este indemnat sa scrie cele ce §tie §i cele ce i s-au 
comunicat de sus §i 4) este ajutat sa nu cada in gre§ala"^ 

Prin urmare: 
Privita ca acfiune divina, inspirafia este o lucrare a lui Dumnezeu in afara, 

comuna celor trei persoane trimice, dar care se atribuie mai ales Duhului Sfant -
prin care se imparta§e§te harul sfinfitor; este o harisma care se ofera anumitor 
persoane spre folosul altera (ca in I Corinteni 12); 

Sesizam distincfia dintre inspirafia unita cu Revelafia (inspirafia Revelafiei 
divine), care se transmite prin cele trei mijloace: viziunea, extazul §i visul, precum 
§i inspirafia fara Revelafie .Cu privire la exteriorizarea ideilor inspirate, distingem 
inspirapa la propovaduire (inspirafia profetica) j i inspirafia la scriere; 

In raport cu omul care prime?te inspirafia, acfiunea lui Dumnezeu inraurejte 
asupra facultafilor naturale ale aghiografului (asupra inteligenfei, voinfei, 
imaginafiei, memoriei §i, in general, asupra funcfiilor psihice ale lui), dar §i asupra 
funcfiunilor suflete?ti in a§a fel incat acesta sa faca lucrarea incredinfata cu dragoste 
deplina fafa de Dumnezeu §i Adevarul Sau"'. 

"' Diac. Magistrant loan Glajar, art.cit., p. 217. 
Prof Dr. V. Tamavschi, Introducere in Sfintele carfi ale Testamentului Vechi, 

Cemaufi, 1928, p. 10-11. 
Andi6deBo\is,\nDictionnairedespiritualite, fascicules L I , Paris, 1971 ,col. 1798. 

"' Pr Prof VI. Prelipcean, art.cit., p. 464, 476, 477. 
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Dar, care este actiunea desfa§urata de inspiratia divina asupra autorului sfant? 
Trebuie precizat de la inceput ca este vorba de o acpune complexa §i multipla care 
pune intr-o lucrare noua intreaga fiinfa a aghiografiilui .In prima faza, inspirapa 
determina voinfa autorului spre a scrie; in a doua faza inspirafia revarsS in sufletul 
aghiografului o lumina dumnezeiasca care intare§te, lumineaza §i calauze§te lucrarile 
facultafilor cognitive pe ttei direcfii: introduce in intelect concepte noi (inspirafia se 
imbina cu Revelafia divina), face mai clare §i mai definite in intelect concepte obscure 
sau uitate §i reune§te concepte mai dinainte existente in intelect, iar in a treia faza 
inspirafia devine o asistenfa divina pozitiva care consta infr-o acfiune de supraveghere 
a auotorului sfant pe tot parcursul redactSrii spre a-1 feri de eroare'". 

Dogmatistul grec Hr Andrufos prive§te inspirafia divina a Sfintei Scripturi 
din doua puncte de vedere: ca inspirafie propriu-zisa in parfile Scripturii unde se 
cuprind adevaruri care depa§esc limitele marginite ale omului §i care izvorasc 
numai de la Duhul Sfant sau din Revelafia divina, precum §i ca supraveghere a 
Duhului Sfant pentru toata Scriptura". 

Inspirafia biblica este ea insa§i imparta?ire de putere dumnezeiasca "§1 nu 
poate fi redusa la o simpla acfiune de inraurire savar§ita de Duhul Sfant asupra 
autorilor sfinfi"". Ea are §i un profiind caracter teandric, care evidenfiaza rolul 
activ al factorului uman. Numeroase texte biblice ne arata ca aghiografii i§i pastrau 
con§tiinfa de sine in vremea iluminarii lor de catre Duhul Sfant: "Prorocii §i 
Apostolii deopotriva au primit Duhul ca sa infeleaga tainele dumnezeie§ti, care 
fSra vreo intervenfie divina ar fi ramas inacceptabile pentru ei (loan 14, 26; I 
Corinteni 2,10)"". Pastrarea con§tiinfei de sine in momentul inspirapei §i al primirii 
descoperirilor divine este o dovada ca sfinfii autori sunt activi in exprimarea 
cuvantului lui Dumnezeu, care totodata este §i al lor 

Sf Scriptura este Cuvantul lui Dumnezeu exprimat in cuvintele omului; este 
adevarul divin exprimat in termeni umani, dar nu in sensul inspirafiei verbale'". De 
aceea, nimeni, niciodata nu poate face distincfie in Scriptura intre ceea ce aparfine 
lui Dumnezeu §i ceea ce aparfine omului. Totul formeaza o unitate desavar§ita". 

'" Pr. Prof Comeliu Sarbu, art.cit., p. 55-57. 
" Hr. Andrufos, Simbolica, trad, de Justin Moisescu, Ed. Centrului Mitropolitan al 

Olteniei, Bucuresti, 1955, p. 115. 
Pr. Conf Hie Moldovan, Cunoafterea Sfintei Scripturi dupa invafatura ortodoxa, 

in „Ortodoxia", XXXIII (1980), nr. 2, p. 253. 
" Ibidem, p. 248. 
^ Norman Geisler, Apologeticd creftind, trad, de Livius Pup Percy, Illinois, USA, 

1992, p. 399. 
" Unirea ipostatica ofera un model de unire j i colaborare a celor doua aspecte, divin §1 

uman, ale Sf Scripturi, cf Bishoff Cassian, Das studium des Neues Testamentes in der 
Orthodoxen Kirche, in Kyrios, 1961, p. 32; Inspirafia are toate elmentele oricami act divino-
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* 
In unna celor prezentate pana aici, putem spune ca, intr-adevar, Revelapa 

divina §i inspirapa sunt doua lucrari distincte ale unuia §i aceluia^i Dumnezeu, 
care nu se confiinda intre ele. Daca Revelapa divina este imparta§ire de adevaruri 
dumnezeie§ti, inspirapa este mijloc de comunicare §i transmitere a Revelapei. 
Esenta Revelatiei divine este descoperirea §i comunicarea, in interiorul organului 
revelational, de adevaruri noi, iar esenta inspirapei este iluminarea supranaturala 
care face pe cel inspirat capabil sa inteleaga, sa primeasca ?i sa voiasca sa transmita 
aceste adevaruri semenilor sai'*. 

De altfel, Metodiu din Olimp facea urmatoarea constatare: in Revelatia divina 
este mai activ Logosul - §i de aceea Revelatia este dezvaluire de adevar - iar in inspiratie 
este mai activ Duhul Sfant, care vegheaza la difuzarea curata a adevarului divin §i, 
prin urmare, Logosul este Cel ce da adevarul inspirat, pe cand Sfantul Duh stimuleaza 
vestirea profetica in afara". Deci, Cuvantul §i Sfantul Duh sunt cele doua Persoane 
care transmit impreuna Revelatia. Ele sunt "cele doua maini ale Tatalui", adica cele 
doua Persoane lucratoare, dupa expresia Sf. Irineu care fac impreuna straveziu, in 
mod progresiv, pe TataPl "Intre Cuvantul §i Duhul Sfant exista o reciprocitate continua 
a revelarii §i Ambii implinesc o revelare comuna a Tatalui ^ i o spiritualizare comuna a 
creatiei. Niciodata Cuvantul nu e lipsit de Duhul care ne face sa primim pe Cuvant, §i 
nici Duhul Sfant de Cuvantul cu care ne une§te tot mai mult''. 

Daca Fiul ?i Duhul Sfant sunt nedespartip, dupa cum Ambii sunt nedespartiti 
de Tatal, inseamna ca §i lucrarile Lor in afara sunt nedespartite; se gasesc intr-o 
corelatie §i armonie perfects. Este o singura lucrare dumnezeiasca cu doua efecte 
diferite. Astfel, ori de cate ori vorbim despre Revelape §1 inspiratie nu trebuie sa 
le privim separat, ci mereu prin relatia stransa dintre ele, prin raportul de stransa 
corelatie care exista (raportul despre care vom vorbi in capitolul urmator). 

Raportul dintre Revelatia divinS §i inspiratie.'* Daca teologia a facut mereu distinctie 
intre Revelafia divina ?i inspirape, totu$i nu s-a preocupat prea muh de raportul dintre ele. 

uman, cf Diac. Prof N. Nicolaescu, Studii biblice in Biserica Ortodoxa Romdna, in „Studii 
Teologice", XXIII (1971), nr. 1-2, p. 29, sau Pr. Prof Dr. Vasile Mihoc, „Canonul...," p. 33. 

" Diac. Magistrand loan Glajar, art. cit., p. 219. 
" Pr. Prof Comeliu Sarbu, art.cit., p. 44-45. 
'* Pr. Prof Dr. D. Staniloae, Teologia Dogmatica Ortodoxa, vol. I , ed.a Il-a, Bucure§ti, 

1996, p. 32. 
'"Ibidem, p. 33. 
^ Daca teologia a fScut mereu distinctie intre Revelafia divina §1 inspirafie, totu§i nu 

s-a preocupat prea mult de raportul dintre ele. Un istorie al raportului ?i un studiu temeinic 
pe aceasta tema a realizat Pr. Prof Comeliu Sarbu, art.cit., p.41-66. De asemenea, referiri 
gasim 5i la Pr. Magistrand loan Glajar, art.c it., p. 219-221. 
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intre Revelatia divina §i inspiratie exists un raport de stransS corelatie §i 
solidaritate, fara insa ca ele sa se confunde. Aceasta relape stransa este: noponala, 
existenpala, fixncponala §i de destin*'. Corelapa noponala dintre cele doua se refera 
la faptul ca nu putem vorbi despre Revelatia divina fara inspiratie §i invers; nu 
putem privi cele doua acte decat prin unitatea care exista. Ele nu pot ftincpona 
decat impreuna. intre ele exista §i o relape ontologica: Revelapa divina este factorul 
intemeietor §i determinant; este elemenml prim in procesul de descoperire a 
Adevarului (Isaia 50,4; Osea 1,4; Ps 84,9; Evrei 1,1), iar inspiratia apare ca ceva 
inerent, in parte, comunicarii §i transmiterii a ceea ce rezulta din Revelapa divin5*l 
Fara inspirape, Revelapa nu se poate comunica; existenfa inspiratiei, fara Revelafie 
nu justifies rapunea de a fi . 

Corelafia ontologies atrage dupa sine §i o corelafie existenfialS §i fiincfionala: 
pe de o parte, Revelafia divinS determinS atat existenfa §i natura, cat §i funcfia 
inspirafiei, iar pe de alta parte inspirafia - §i anume inspirafia Revelafiei divine -
condifioneazS, intr-o anumitS mSsurS, comunicarea AdevSrului dumnezeiesc 
in ce prive?te transmiterea mai departe a Revelafiei, inspirafia are flmcfia de vehicul, 
sau instrument. Deci, intre cele douS acte divine exists §i solidaritate de destin. 

Pentru a prezenta mai indeaproape raportul dintre Revelafia divinS §i inspirafie, 
vom avea in vedere urmStoarea distincfie; pe de o parte, inspiratia Revelatiei divine, 
iar pe de altS parte relafia dintre Revelatia divind §i inspiratia bibliei: 

Vorbind despre inspirafia Revelafiei divine ,avem in vedere, in primul rand, 
comunicarea AdevSrului de catre Dumnezeu persoanei alese. Deci, ne referim la 
raportul dintre inspirafia numita „ad intelligendum" §i Revelafia intemS*". Scopul 
Revelafiei interne este acela de a descoperi adevSruri necunoscute (noi), iar cel al 
inspirafiei "ad intelligendum" de a spori la maximum potenfialul fiincfiilor spirituale 
ale mijlocitorului revelafional, in vederea primirii §i asimilSrii in mod fidel a 
adevSrurilor comunicate prin actul supranatural al Revelafiei interne. Esenfa 
Revelafiei interne este descoperirea §i comunicarea, in interiorul organului 
revelafional, de adevaruri noi, iar esenfa inspirafiei in cauzS este iluminarea 
supranaturalS care face pe cel inspirat capabil sS primeascS §i sa voiasca sS transmits 

" Pr Prof Comeliu Sarbu, art. cit., p. 57. 
" Ibidem, p. 58. 
" Ibidem, p. 59. 
" Revelafia, ca act descoperitor, este imediatS j i mediatS, iar cea imediatS este extemS 

?i interns (vezi temeiurile acestei distincfii la Alexiu Comoro?an, Prelegeri academice din 
Dogmatica Ortodoxa, CemSufi, 1887, p. 25-27). In contextul de fafS, avem in vedere 
raportul inspirafiei „ad intelligendum" cu Revelapa imediatS interna (Revelapa intemS), 
care de-a lungul timpului, datorita legaturii indisolubile dinte ele, au fost uneori identificate 
fie sub denumirea de inspirafie, fie sub cea de Revelape interna. 
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aceste adevaruri semenilor sai*'. Inspiratia Revelatiei divine imbraca una din 
urmatoarele forme: agrairea interioara poziPva, vedenia, visul §i extazul **. 

insa, Revelapa se face cu scopul de a fi transmisa | i altera, lucru care se 
realizeaza de cel ales fie prin predica orala, fie prin intermediul cuvantului scris. 
Vorbind despre Sfanta Scriptura, vom avea in vedere: 

RaporUil dintre Revelapa divina §i inspirapa biblica: Daca in cadrul inspirapei 
Revelapei divine Dumnezeu este un factor activ, iar cel caruia I se face descoperirea 
este un factor pasiv, atunci cand vorbim despre raportul dintre Revelapa divina ?i 
inspirafia biblica, atat Dumnezeu cat §i omul sunt factori activi, fiecare contribuind 
la fixarea in scris a Revelafiei. 

intre Revelafia divina §i inspirafia biblica exista o deosebire esenfiala de 
sens §i conpnut. Deosebirea de sens consta in faptul ca Revelafia divina urmare§te 
descoperirea §i comunicarea pe cale supranaturala a unui fapt sau adevar 
necunoscut, iar inspirafia biblica desmneaza actiunea divina prin care se mijloce§te 
autorului sfant capacitatea transmiterii fidele, pe calea scrisului, a Revelafiei divine. 
De unde rezulta ca inspirafia biblica, fara a fi in esenfa ei Revelafie, implica totu§i 
Revelafia divina intr-o anumita masura, §i anume: fiind mijloc de transmitere pe 
calea scrisului a Revelafiei divine, inseamna ca inspirapa biblica poate intra in 
fiinfare §i lucrare numai in funcfie de Revelafia divina*'. 

Aceasta dependenfa a inspirafiei biblice de Revelapa divina se prezinta sub 
doua aspecte: fie ca are de a face cu o coincidenfa in timp a insu§i procesului 
Revelafiei divine (ceea ce se intampla mai rar, dar nu este exclus), fie ca transmite 
un adevar deja revelat**. Inspirafia intra in ftincfiune chiar ?i atunci cand este vorba 
de adevaruri dobandite de autor pe cale naturala, sau pe alte cai, deoarece ele 
devenind parte componenta a Scripturii, fac parte din Revelafie, in ansamblul sau. 

Deci, inspirapa biblica are in vedere fixarea in scris a adevarurilor descoperite 
de Dumnezeu fie pe calea Revelafiei supranaturale, fie pe calea Revelafiei naturale, 
sau pe alte cai. Este vorba de adevaruri transmise de Dumnezeu, sau descoperite 
de aghiograf pe cale naturala, prin efortul sau personal, adevaruri care - la momentul 
fixarii in scris - existau deja in mintea omului. 

Inspirafia biblica exercita asupra autorului sfant o dubla acfiune: pozitiva §1 
negativa. Acfiunea pozitiva se refera la stimularea facultafilor suflete§ti ale autorului 
sfant in aja fel incat acesta sa redea cat se poate de fidel ceea ce i-a descoperit 
Dumnezeu prin Revelafia supranaturala, dar §i la potenfarea la maximum a 
facultafilor intelectuale ?i naturale ale autorului in a§a fel incat adevarurile §i faptele 

*' Pr Magistrand loan Glajar, art. cit.. p. 219-220. 
" Despre fiecare dintre aceste forme in parte, vezi Pr. Prof Comeliu Sarbu, art. cit., p. 51. 
*' Pr Prof Comeliu Sarbu, art. cit., p. 60. 
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pe care le-a dobandit din Revelafia naturala, sau pe alte cai (cugetarea sa proprie, 
cercetarea altor surse, etc.) sa fie bine selectate spre a se afla in relafie directa cu 
adevarurile primite prin Revelafie pozitiva, sS §i le reaminteasca pe cele uitate 
total sau parfial, sa-§i clarifice §i defineasca concepte, sa-?i reuneasca, coordoneze 
§i combine concepte §i fapte cunoscute §i inca proaspete in memorie, sa-§i 
organizeze materialul dupa un plan bine inchegat pentru a fi cat mai u5or de infeles 
§i receptat de cei din jur*'. Pe plan negativ, inspirafia biblica inseamna asistenfa 
divina negativS (ferire de gre?eala), care se ofera pe tot parcursul scrierii. A§adar, 
inspirafia biblicS nu tinde sa transmita adevaruri, ci sa mijloceasca comunicarea §i 
difiizarea a ceea ce era deja revelat. 

Fondul revelafional se compune din adevaruri descoperite de Dumnezeu §i 
adevaruri care provin din revelafia naturala §i cugetarea personals a autorilor, 
acestea din urma aflandu-se in relafie directs cu cele divine. Astfel, dacS Moise 
sau alfi autori bibliei indicS fapml ca ceea ce scriu le-a fost descoperit de Dumnezeu 
(Ie§ire 17, 14; Isaia 7, 7; 28, 16; leremia 7, 3; 9, 17; Galateni 1, 11-12; Efeseni 3, 
3), alfi aghiografi scot in evidenfS §i efortul lor personal: "Am gasit §i eu cu cale, 
prea putemice Teofile, dupS ce am urmSrit toate cu de-amSnuntul de la inceput, sS 
fi le scriu pe rand..." (Luca 1,3). Rolul aghiografului este substanfial in cel pufin 
douS situafii: in expunerea evenimentelor cu caracter istorie, la care, de cele mai 
multe ori, el insuji a fost martor activ (loan 19, 35; I loan 1, 1) §i in modul de 
expunere a invSfSturilor §i faptelor, care reflects personalitatea §i cultura lui 
(intr-un fel scrie §i concepe cartea profetul Isaia, o personalitate complexa a vremii, 
§i in alt fel scrie profetul Amos, un modest pSstor de langS Betleem). Dumnezeu 
lasS la latitudinea autorului forma in care expune Revelafia tocmai pentru ca ea sS 
fie bine infeleasS §i primitS de marea masS a credincio§ilor Trebuie sS amintim §i 
faptul ca, prin inspirafie, Dumnezeu sugereazS care sunt evenimentele are trebuie 
sS le fixeze in scris pentru cS acestea sunt in legSturS cu Revelafia (fac parte din 
Revelafie) ?i care trebuie iSsate ca peste ele sS se a§teamS vSlul uitarii. 

Inspirafia biblicS nu acfioneazS mereu cu aceea§i intensitate; intensitatea ei 
depinde de mai multe lucruri: importanfa adevarului, sursa de provenienfa, 
capacitatea sufleteascS §i intelectuala a autorului, etc. Putem spune cS intensitatea 
maxima a inspirafiei biblice se poate constata atunci cand fixarea in scris coincide 
cu Revelafia pozitivS, iar cea minimS atunci cand se rezumS la asistenfa negativa. 

in ceea ce prive§te extensiunea inspirafiei biblice, Sf Apostol Pavel a spus 
foarte clar: "ToatS Scriptura este insuflatS de Dumnezeu" (II Timotei 3,16), ceea 
ce inseamna cS acfiunea inspirafiei biblice cuprinde in sfera sa atat fondul cat §i 

«' Ibidem. 
*' Pr. Magisnant loan Glajar, art.cit., p. 225. 
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forma adevarului revelat. Aceasta actiune consta in inspirarea pozitiva a fondului 
§i in asistarea speciala a lucrarii de redactare, cu scopul de a asigura expresia 
exacta §1 adecvata fondului inspirat, inspirapa sugerand uneori chiar folosirea 
cuvintelor §i expresiilor celor mai potrivite ™. Nici intr-un caz, nu poate fi vorba 
de inspirape verbala. 

Dar, inspirapa biblica are caracter teandric §i, prin urmare, elemenmlui uman 
I se lasa loc atat in ce prive§te fondul (idei ^ i sentimente pur omene§ti, ca de 
exemplu 1 Timotei 5, 23; I I Timotei 4, 13, reprezentari ce nu corespund realitapi, 
inexactitap), cat §i in ce prive§te forma Scripturii (incorectitudini in formarea 
frazelor, gre§eli gramaticale etc.)". Nici unul dintre aceste aspecte negative, insa, 
nu afecteaza adevarul fixat in scris. 

Prin urmare, daca Revelapa divina mijloce^te cunoa§terea unui fapt sau 
adevar, inspirapa (in general) mijloce§te transmiterea lui autorului sfant, sau 
transpunerea in scris a acelui adevar (inspirapa biblica). De aceea, daca pe de o 
parte trebuie sa vorbim despre Revelapa divina §i inspirape ca despre doua lucrari 
distincte, fiecare avand specificul sau inconfiindabil, pe de alta parte nu le putem 
vedea ?i analiza decat prin corelapa, legatura stransa dintre ele, caci numai prin 
aceasta impreuna-lucrare (simbioza) s-a putut comunica omului Adevarurile 
dumnezeie5ti mantuitoare. 

6. Concluzii 

Revelapa divina §i inspirapa sunt cele doua acte divine care au stat la baza 
comunicarii Adevarului ^ i alcatuirii Sfintei Scripturi. Or, daca in comunicarea 
Adevarului putem constata un progres dogmatic §i istorie §i daca Revelapa divina 
nu poate fi conceputa fara inspirape, inseamna ca acela§i progres se poate constata 
§i in ceea ce prive§te intelegerea, din partea omului, a fiecareia dintre cele doua 
acpuni dumnezeie?ti §i amandoua luate impreuna. intelegerea Revelapei §i a 
inspirapei era strans legata de insa§i descoperirea treptata a Adevarului: Daca 
Revelapa Vechiului Testament era incompleta, tot incomplet era §i modul de 
intelegere al ei, iar daca Revelapa Noului Testament este desavar§ita, este de infeles 
ca ?i cele doua lucrari divine pot fi infelese in mod deplin. 

La fel, tot treptat a fost infeles §i rolul aghiografiilui in comunicarea Revelafiei 
§i fixarea ei in scris. intr-adev5r, autorul principal este Dumnezeu, insS §i omul -

™ Pr. Prof Comeliu Sarbu, art. cit.. p. 64. 
" Ibidem, p. 65. 
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cel caruia ?i prin care s-a ttansmis Revelatia - a avut un rol important, atat in ceea 
ce prive§te primirea, cat §i propovaduirea, sau fixarea lui in scris. Pentru vechii 
evrei, totul aparfinea lui Dumnezeu, omul fiind considerat un adevarat instrument 
pasiv §i mecanic (Psalm 44, 2; leremia 37, 2 ) ' l Este vorba de teoria inspiratiei 
verbale, imparta?ita mai ales de vechii reformatori, precum Luther, Calvin §i 
Zwingli, sau de autori romano-catolici mai vechi: Suarez, Salmeron, Bannez, 
Belarmin, Canus, etc.". Ortodoxia a fost mereu impotriva acestei conceppi §i a 
afirmat de fiecare data faptul ca Sfanta Scriptura este o opera teandrica, care are la 
baza sinergismul: Duhul sfant ilumineaza §i asista pe aghiograf in transmiterea 
adevarului, iar aghiograful, con§tient de marea lui sarcina §i asistat de harul divin, 
cauta sa exprime cat se poate de bine in forme omene§ti realitafi care de multe ori 
depa§esc puterea noastra de infelegere'". 

Distincfia dintre Revelafia divinS §1 inspirafie este o realitate evidenta, care 
nu ne permite sa le confundam niciodata; fiind vorba de doua lucrari distincte. 
insa intre ele nu se poate face separafie, caci Revelafia nu se poate transmite fara 
inspirafie, iar inspirafia fSra Revelafie nu ar avea sens. Cele doua lucrari se impletesc 
inn-o armonie perfects. Expresia "toata Scriptura este insuflatS de Dumnezeu" 
(II Timotei 3,16) apare in contextul in care se vorbe§te despre "credinfa cea intru 
Hristos Iisus" (II Timotei 3,15), ceea ce ne indreptSfe§te sa spunem cS Sfanta 
ScripturS este in intregime cuvantul lui Dumnezeu (inspirat)". 

Prin acfiunea ce o desfS?oarS, inspirafia biblicS asigura identitate de substanfa 
intre Revelafia divina §i cuprinsul de natura revelata al Sfintei Scripturi. Cuprinzand 

" O astfel de concepfie in care aghiograful era adesea comparat cu un instrument 
muzical, lira, fluier, ?i de care Duhul Sfant se folosea ca $i artistul de instrumentul SSu, s-a 
constatat §i la scriitori cre§tini, precum Sf lustin Martiml ?i Filozoflil, Teofil din Antiohia, 
Atenagoras din Atena, sau Clement Alexandrinul (vezi Pr Prof Mircea Basarab, Autoritatea 
Sfintei Scripturi in Biserica Ortodoxa, in „Ortodoxia" XXXII (1980), nr. 2, p. 226). 

" Pr Prof Mircea Chialda, Carfile anaghinoscomena ale Vechiului Testament in 
Biserica Ortodoxa, in „Ortodoxia", XIV (1962), nr. 4, p. 485. 

'" Unii exegefi ortodoc§i, de§i resping teoria inspirafiei verbale in sensul de dictare, 
totu§i, in cazuri speciale, o admit ca posibila, atimci cand aghiograful avea sa exprime 
adevSruri mai inalte. Sfanta Scriptura ar indica acest gen de inspirape cand vorbejte despre 
momentul transmiterii celor Zece Porunci lui Moise, sau cand are in vedere inistere j i profefii 
despre care omul nu poate cunoa§te nimic fSra ajutor divin - vezi Vasile Gheorghiu, op. cit., p. 
765. adevaruri mai inalte. Sfanta Scriptura ar indica acest gen de inspirafie cand vorbe?te 
despre momentul transmiterii celor Zece Pomnci lui Moise, sau cand are in vedere mistere 
j i profefii despre care omul nu poate cunoa§te nimic fSra ajutor divin - vezi Vasile 
Gheorghiu, op. cit., p. 765. 

" Pr Conf Hie Moldovan, art. cit., p. 245. 
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Adevarul revelat, Biblia este cuvantul lui Dumnezeu in cel mai autentic sens al 
cuvantului §i, prin urmare este: sfanta, infailibila (Matei 26,31; Luca 4,21; Romani 
3,4) §i are autoritate dumnezeiasca (Matei 4,4; 5, 18; 7, 10; loan 5, 39; 8, 17; 10, 
38; Romani 4, 17). 

Biserica Ortodoxa limiteaza fenomenul inspirapei exclusiv la autorii sfinp 
§i la timpul in care ei au redactat lucrarile pentru care au primit indemnul de la 
Duhul Sfant'*, iar traducerile §i transcrierile ulterioare nu au mai beneficiat de 
inraurire de sus. A§a se poate explica ca, intre timp, in cuprinsul Sfintei Scripturi 
au aparut §i locuri mai confuze, care nu pot exprima Adevarul in modul cel mai 
deplin - ceea ce se datoreaza in exclusivitate omului - insa aceasta nu diminueaza 
cu nimic valoarea ei. Sfanta Scriptura va ramane pana la sfar§itul veacurilor Cartea 
Sfanta in care omul din toate timpurile gase§te "cuvintele viepi celei ve?nice" 
(loan 6, 68). 

Pr. loan Voineag 
Doctorand, Facultatea de Teologie Ortodoxa «Andrei §aguna», Sibiu 

Abstract: Approaching anew the venerable theme of the content and 
relationship between Revelation and Inspiration, the author explores it throughout 
the Old and the New Testaments, respectively, andfollowing Orthodox Systematics. 
Both Revelation and Inspiration are acts of the One and the Same God, Each of 
the Three Persons working it according to the proper hypostatic distinction. The 
Revelation means disclosure and partaking of divine truths, while inspiration means 
supernatural illumination, which makes the inspired persons able to receive, 
understand and communicate to the others, by synergetic engagement, the truths 
from above. There is no inspiration without Revelation; without inspiration 
Revelation would lack human reception. 

'"' Pr Dumitm Abrudan, Septuaginta fi problema inspirafiei ei, in „Ortodoxia", 
XXVII (1975), nr. l ,p. 200. 
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F i l l LUI DUMNEZEU §1 F I I C E L E OAMENILOR 
(Facere 6,1-4) 

Aceasta pericopa este una dintre cele mai obscure parfi ale Torei §i aproape 
toate ipotezele interpretative avansate in ultimele generafii nu au reu§it sa elucideze 
sensul propriu al acesteia, ci, dimpotriva, au fScut ca aceasta sa fie din ce in ce mai 
incomprehensibila. 

Pentru a ne apropia de sectorul sensului propriu al pasaj ului cred ca ar trebui 
mai intai sa fixam aproximativ cadrul ideatic in care s-a nascut. Nu voi intra acum 
in stufo§enia de ipoteze privitoare la originea Pentateuhului, calea sa de formare 
sau timpul in care s-a constituit. Voi privi scrierea in potenfialitatea sa unitara, 
de§i o simpla privire a parfii intai a Facerii (c. 1-11) ne arata ca avem de a face cu 
o suma de teme u?or de individualizat j i fiecare in parte nu necesita cu rigurozitate 
sa fie intr-o anume succesiune cu cele anterioare sau posterioare. Forma mitica cu 
care este investita una sau alta dintre acestea nu va fi, de asemenea, o piedica atata 
vreme cat acceptam sensul revelat al rescriptului mozaic. Prin aceasta forma mitica 
nu mai este de factura ficfiunii, ci devine un ansamblu de vorbiri sau expresii 
simbolice menite sa reveleze sensul transcendent al mesajului. in aceste condifii 
se pune intrebarea: care este ideea fimdamentaia a acestei parfi cunoscute §1 sub 
numele de istoria universala a omenirii ? Cred ca cel mai sintetic raspuns poate fi 
redat intr-o pereche de termenii concept: cadere (impra§tiere) §i alegere (adunare, 
re-venire). A fi in chipul lui Dumnezeu poate fi o cheie interpretativa a destinului 
mesianic al istoriei, dar §i o cale de justificare a alegerii. Prezenfa manifestarilor 
liturgice in etapa post-edenica certifica realitatea con§tiinfei omului ca este om 
numai in relafie, ca ruperea relafie na§te mon§trii, iar ace§tia sunt fira de Dumnezeu. 
Cu toate acestea cred ca explicitarea nu este suficienta daca nu se are in vedere §1 
timpul in care trebuie sa fi fost elaborat acest tip de discurs. in timpul ie§irii din 
captivitatea egipteana, dupa disparifia pericolului egiptean, poporului i i ramane in 
fafa 0 singura perspectiva: Canaanul. Aici el va intra mult mai tarziu, dar era firesc 
ca sa obfina unele informafii despre acesta. in acest sens au fost trimise iscoade 
care au relatat ca in Canaan traiau §1 fii lui Enac, vestifii uria§i. Introducerea acestui 
episod ar putea fi un raspuns menit sa sublinieze vulnerabilitatea acestor uria§i 
care nu se bucurau ca §i poporul ales de ajutorul lui Dumnezeu. Acesta poate sa 
fie motivul introducerii de catre autor a pasajului pe care dorim sa-1 analizam. 
Perspectiva cronologica nu ar fi o piedica daca admitem ca inifial nu era prevazut 
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ca poporul cel vechi sa-§i lase oasele in pustie §i doar noul Israel sa se invredniceasca 
de intrarea in Pamantul fagaduinfei. 

Din dorinfa de a oferi o perspectiva rezumativa obiectiva a spinoasei 
probleme exegetice ridicate de text vom prezenta in cele ce urmeaza principalele 
direcpi exegetice elaborate cu privire la" fii lui Dumnezeu §i fiicele oamenilor". 

Mai intai s-a incercat sa se determine cine sunt "bnei haelohim" - fii lui 
Dumnezeu. Au fost oferite mai multe explicapi, dar problema nu a fost pe deplin 
elucidata. 

Cea mai veche interpretare, pe care o cuno§tem, spune ca sunt ingerii. Aceasta 
opinie a servit ca baza a povestirii din Cartea lui Enoh, c. 6., fiind prezenta §i in alte 
scrieri apocrife', in Documentol Tadokit descoperit de Schechter, fiind acceptata de 
cStre Filon , de losif Flavin §i de catre unii dintre Parinpi Bisericiil In consens cu 
aceasta interpretare sunt unele manuscrise ale Septuagintei care traduc pasajul cu: 
"ayyeA-Oi xox> Oeov)" - ingerii lui Dumnezeul Legendele intemeiate pe aceasta 
povestire au fost preluate intr-o serie de Midra|imuri, de exemplu in Pirqe Rabbi 
Eliezer 22, in Yalkut 44 (care cu siguranfa au folosit o sursa mai veche) §i de asemenea 
in alte scrieri". in Talmud ei nu sunt pomenifi in chip special, dar sunt incidental pomenip 
de doua ori: B. Yoma 67 spune ca in §coala lui R. Ishmael se crede ca Azazel are acest 
nume pentru ca face ispa§ire pentru episodul de la Uzza §i Aza'el, iar B. Nidda 61 a 
spune ca Sihon §i Og sunt fii lui Ahia fiul lui $amhazai. Akin are la aceste evenimente 
o explicatie in cadrul careia afirma ca avem in fafa o ipostaza de tip mitic, o reminescenfa 
a vechilor mituri, care a supraviefuit ca element alienat in cartea Facerii'. 

Alfii spun ca expresia "bnei haelohim" trebuie aplicata unui grup special 
din sanul neamului omenesc. Una dintre aceste interpretari ne-o ofera infelepciunea 
rabinica care crede ca ea trebuie aplicata" fiilor celor mari (ai conducatorilor) §i ai 
principilor - bnei ravravi - sau - bnei diini - dupa spusele lui Rabi Simeon ben 
Yohai din Bere§it Rabba*; \)ioi SwaoeDOVccov - in traducerea lui Simah, sau 
Dioi TCOV StJvaaTOXiv in alte manuscrise grece§ti nenominalizate. "Banot haadam" 
fiicele oamenilor sunt, din aceasta perspectiva exegetica, fiicele clasei de jos a 
societafii corespunzatoare expresie "bnei adam" pe care o gasim in Ps 48, 2 in 

' A se vedea Cartea Jubileelor 4,22.1; Testamentul lui Ruben 5,6-7. 
^ U. Cassuto, The episode of the Sons of God and the daughters of man, p. 17. 
' Vezi Ms. A. 
" Vezi Comentariul Theodor la Bere§it Rabba, p. 247; Ginzberg, Legends of the 

Jews, V, pp. 169-172 ?i Midra? Bere^it Rabbati, ed. Albeck, Jerusalem, 1940, pp. 29-31. 
' De aceiaji parere sunt j i Holzinger, Gunkel, Skinner, Proksch, Kahana, j i alfii, un 

studiu comprehensiv in acest sens oferindu-ne Morgenstem, 77ie Mytological Background 
of Psalm 82, in HUCA XIV, 1939, pp. 76-114. 

* Aceasta interpretare este uzuaia in cadml iudaismului medieval. O intalnim la 
Rashi, la R. Abraham ibn Ezra §i Nahmanide. 
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antitezS cu "bnei i§" - fii omului (in traducere literala, ambele expresii inseamna 
fii oamenilor; Ps 48, 2: "deopotriva, mici ?i mari"). 

O alta ipoteza exegetica afirma ca expresia "bnei haelohim" indica pe fii cei 
drepfi ai lui Set, pe cand termenul "banot haadam" desemneaza fiicele pacatoase 
ce descind din Cain'. Alpi, dimpotriva, considera ca fii lui Cain trebuie sa fie 
numifi" bnei haelohim" intrucat Cain este fiul unui inger*. Interpretari similare au 
mai fost emise pe parcursul anilor plecand de la nopunea de existenfa tipica, cum 
ar fi de pilda ipoteza lui Jacob', care infelege prin "bnei haelohim" o forma de 
plural al lui "i§ haelohim" sau cea a lui Colson'" care considera ca "bnei haelohim" 
semnifica "omul" in general §1 "banot haadam" "femeia" . 

U. Cassuto spune ca toate interpretarile prin care se afirma ca "bnei haelohim" 
desemneaza un grup de fiinfe umane sunt inacceptabile, el aminte?te chiar §i o ipoteza 
bizara care susfine existenfa unui grup de oameni, o rasa speciala, pre-adamici, dar 
despre ace?tia nu avem nici o marturie. Analizand textul primelor doua versete 
conchide ca cele doua expresii sunt folosite in antiteza una fafa de cealalta §i deci, 
fira nici un dubiu, ttebuie sa spunem ca daca una desemneaza reprezentanf ii neamului 
omenesc, cealalta trebuie sa se refere la o cu totul alta condifie, adica la un grup de 
fiinfe care nu aparfin sferei umane. In sprijinul acestei afirmafii aduce textele din Ps 
29, 1; 89, 7; lov 1, 6; 2, 1, 37, 7 §i Deut 32, 8 unde expresiile "bnei elohim, bnei 
elim", in conformitate cu Septuaginta, desemneaza lumea angelica. Deci, acolo unde 
gasim expresia "bnei haelohim" fara o explicafie adifionala trebuie sa o interpretam 
ca atare. Conclude, a^adar, ca in mod evident expresia ebraica desemneaza numai §i 
numai lumea ingerilor Aceasta concluzie este confirmata de o serie de marturii 
cuprinse in cadrul exegezelor originale aparfinatoare tradifiei Israelite, cu toate ca 
cei mai mulfi rabini nu imparta§esc legenda caderii ingerilor". In midra§ul Bere§it 

' Interpretare adoptata de cea mai mare parte dintre Sfinfii Parinfi j i pe care o gasim 
in unele surse iudaice: Ginzberg, Die Haggada bei den Kirchenvatern, Berlin 1900, pp. 
75-76; Legends, V, p. 172; Junker, in Biblica XVI, 1935, pp. 205-212 sau in comentariul 
lui Heinisch (p. 161) care considers ca expresia desemneaza pe cei drepfi, in general. 

' Ginzberg, Legends, V, p. 172, nota 14. 
' Das erste Buck der Tora, Berlin 1934, pp. 175-177. 
"> Die Sunde der Sohne Gottes, Roma 1937, pp. 153-184. 
" In perspectiva interpretativa a acestui mit se poate identifica o direcfie filologica 

cu note pozitive pentm infelegerea cre?tina. Se pleaca de la termenul "nefilim" - uria?i, 
dar radacina "nifal" - insemneaza a cadea, deci termenul nu trebuie luat ca strict aparf inator 
descrierii fizionomice, ci ?i in sens figurat - oamenii care au cSzut. A se vedea: Ginzberg, 
Legends, V, pp. 157 - 158; Heller, La Chute des anges: Schemhazai, Ouzza et Azael, REJ 
LX, 1910, pp. 202 - 212; Jung, Fallen Angels in Jewish, Christian and Mohammedan 
Literature, JQR, Second Series, XV, 1924-1925, pp. 467-502; Lods, La chute des anges, 
RHPhR VII, 1927, pp. 295-315. 
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Rabba citim ca Rabbi Simeon ben Yohai folose?te anatema pentru tofi cei care 
intrebuinfeazS termenul de "bnei haelohim". Sesizand periculozitatea acesteia pentru 
credinfa monoteist iudaic§ propune inlocuirea sa cu "bnei diin". Acela§i tip de 
polemics gSsim in Dialogul cu iudeul Trifon. Trifon, reprezentand iudaismul, ofera 
aceasta interpretare in opozifie cu cea cre^tinS care crede ca expresia trebuie aplicata 
ingerilor'^ Din aluziile din Talmud (B. Yoma 67 b; B. Nidda 61 a) este limpede ca §i 
in cercurile iudaice autoritare exista opinia ca de fapt pasajul se refera la ingeri, §i, 
dupa respingerea acestei interpretari, unele urme ale acesteia au supraviefuit inca §i 
§i-au gSsit exprimSri accidentale pe ici-colo. 

Totu§i, problema nu este incS rezolvatS in intregime ?i necesitS o elucidare 
ulterioara, deoarece chestiunile relatate in secfiunea aflata in discufie nu sunt in 
acord cu caracterul ingerilor menfionafi in alte secfiuni ale CSrfii Facerii. In celelalte 
secfiuni ei sunt inftfi§afi ca fiinfe neprihSnite §i inSlfatoare, care 11 reprezinta pe 
Domnul, vorbesc in numele Lui §i indeplinesc misiunea Sa, pe cand in cel dinainte 
ei apar ca personalitafi care acfioneaza independent §i nu neaparat cu o mare 
neprihanire. Cele doua tipuri de ingeri nu sunt asemanatoare. Schimbarea in ceea 
ce prive§te terminologia ridica, de asemenea, dubii: de ce nu folose§te Biblia §i 
aici denumirea "malki elohim" [„ingeri ai lui Dumnezeu"] sau "malki hai" [„ingeri 
ai Domnului"]? 

Pentru a infelege problema, trebuie sa examinam mai atent conotafia 
expresiilor "bnei haelohim" §i "bnei elim". Am vazut deja ca acestea indica ingerii. 
Dar in ce fel §i din ce motiv au ajuns stramo§ii lui Israel sa foloseasca ace§ti 
termeni? Daca avem in vedere faptul ca tradifia lingvistica §i literara ebraica este 
doar o continuare a tradifiei lingvistice §i literare canaanite, trebuie sa pomim de 
la aceasta din urma. In scrierile ugaritice gasim expresia bn 'il (echivalentul 
ebraicului "bnei el", care inseamna zeitap in general, §i fraza mphrt bn 'il sau phr 
bn 'ilm, care semnifica totalitatea §i adunarea zeilor," una din divinitafile din 
Canaan, mt, fiind deseori numita bn 'ilm, adica „fiul zeilor". Pe de alta parte, 
teologia israelita, care recunoajte doar un Dumnezeu Unic, concentreaza toate 
puterile §i funcfiile pe care popoarele idolatre le atribuiau diferitelor zeitap, cum 
ar fi comanda o§tilor cere§ti sau stapanirea diverselor fenomene ale naturii, 

in PSB 2, p. 186 : "cele ale lui Dumnezeu sunt sfinte, explicafiile voastre insa sunt 
me$te§ugite, dupa cum se arata ?i din cele graite de tine. Ba, ceva mai mult, ele sunt chiar 
defSimatoare, caci ai spus ca sunt ingeri care au lucrat in chip viclean $i care s-au indepartat 
de Dumnezeu... .ip voi da o marturie din Isaia care zice ca in Tanis locuiesc ingerii rai. (Is. 
30,1-5) - 0X1 eimv ev Tavei apxriyot ayyEA-oi Ttovripoi - . 

A se compara cu inscrippa feniciana de la Yehimilk, menponata mai departe in 
lucrare. Trebuie finut cont j i de obiceiul arabilor pSgani de a le desernna pe zeife drept 
„fiicele lui Allah" (Wellhausen, Reste arabischen Heidentumes, Berlin 1887, p. 20). 
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Domnului sau mmi?ilor S§i - Insu§i Domnului, dacS acestea sunt atribufii potrivite 
Prezenfei Dumnezeie§ti, sau in alte cazuri fiind atribuite solilor sau ingerilor SSi. 
Aceasta explica de ce multe din numirile §i termenii care semnificau, in limba 
canaanita, anumifi zei care indeplineau insarcinSri specifice au fost transferate de 
catre israelifi lui Dumnezeu sau ingerilor §i demonilor care acponau in numele 
sau.'" Astfel, spre exemplu, desemnarea rkb 'rpt, care corespunde ebraicului 
"rocheb arbeot" [„Cel care merge calare pe nori"], pe care canaanipi o atribuiau 
lui Baal in calitate de aducStor de ploaie asupra pamanmlui, a devenit printre 
israelip o denumire a Domnului. Tot a?a, numirea "el elion", care ne este cunoscuta 
din Facere 14, 18-20, de la Filon din Byblos §i dintr-o inscrippe aramaica, drept 
numele unei zeitap canaanite al carei inalt statut i l transcende pe acela al celorlalfi 
zei, a fost transferata in acela§i fel Domnului. Acela§i lucru se intampla §i in cazul 
titlului special rezervat pentru "koneh jamaim vearef: el elion" [„Facator al cerului 
§i al pamanmlui: este Domnul Cel Inalt"] (Facere 14, 19-22). Numele zeitafii 
canaanite mt, pe care am menfionat-o mai devreme, zeul morfii §i imparatul lumii 
de jos," a devenit printre israelifi numele unei oarecare entitafi, un fel de demon, 
imparat al terorii, care domnejte in lumea dedesubt, a?a cum reiese din multe 
versete biblice, in care cuvanml "mavet" [„moarte"] nu semnifica concepml formal 
de moarte, ci o personalitate concreta;" acesta a fost numit de generafiile urmatoare 
"melek hamavet" [„ingerul morfii"]. Intr-un fel similar putem explica de asemenea 
caracterul omului [i§]care s-a luptat cu patriarhul lacob in vadul labocului." De 
vreme ce ingerii au luat locul zeilor canaanifi, expresiile care denotau pe zei ca un 
trup §i adunarea congregafiei lor s-au schimbat de asemenea, in conformitate cu 
aceasta dezvoltare. Expresiile "bnei elim" sau "bnei haelohim", §i de asemenea 
termenii "adat el" [literal, „congregafia lui Dumnezeu"], "kahal kedo?im" 
[„adunarea celor sfinfi"], "sod kedo§im" [„consiliul celor sfinfi"]," sunt conotate 
de literamra biblica drept familia cereasca, congregafia ingerilor care stau in fafa 
Domnului, veghindu-L. De aici devine limpede de ce in lov 38, 7 cuvintele "bnei 

'* Am avut pe deplin de a face cu acest subiect in eseul, „I1 capitolo 3 di Habaquq e 
i test di Ras Shamra", Annuario di studi ebraici I I , 1938, p. 9-10 §i in articolul despre 
Psalmul 68 in Tarbiz XII, 1941, p. 4. 

" Am facut referire la acest aspect al caracterului lui mt in articolul „I1 palazzo di 
Baal", in Orientalia, New Series, VII, 1938, p. 266-267, 286; j i in Tarbiz XII, 1940, p. 5. 
De asemenea, am dezbatut subiectul pe larg in the Bulletin of the Jewish Palestine 
Exploration Society IX, 1942, p. 41-47. 

" Vezi referinfele citate in nota precedenta. 
" Vezi cartea mea La Questione della Genesi, Florence 1934, p. 294-296. 
" in inscripfia canaanita de la Yehimilk, adimarea zeilor Byblosului este desemnata 

prin mphrt 'Igbl qdsm [„Adunarea sfinfilor zei ai Byblosului"]. 



54 REVISTA TEOLOGICA 

haelohim" paralele cu "chochbi boker" [„stelele diminefii"]: stelele diminefii, care 
ftisesera zeitap in cadrul cultului idolatru, au fost transformate in veghetori ai 
Domnului in religia lui Israel." In mod similar, congregafia "bnei haelohim", care s-
au infafi§at inaintea Domnului in lov 1,6 §i 2,1, apare in paralel cu "teva ha§amaim" 
[„o§tirea cereasca"] in 3 Regi 22, 19 "omed alaiv mimino umi§melo ukol teva 
ha§amaim" [„§i toata o§tirea cerului stand langa El, de-a dreapta §i de-a stanga Sa"]. 
Tot a§a, gSsim in Psalmul 102, 3: "barchu hai melchio ... beracho hai kol tevio" 
[„Binecuvantati pe Domnul, voi, toti ingerii Lui... binecuvantati pe Domnul, voi, 
toate puterile Lui"], §i in Psalmul 148,2: "haleloho kol melcheio haleloho kol tevio" 
[„Laudati-L pe El, top ingerii Lui, laudap-L pe El, toate puterile Lui"]. 

Este inutil sa mai spunem ca ingerii, conform conceptiei Israelite, aparfin unor 
categorii diferite: exista ingeri cu rang inalt ?i ingeri cu un rang mic, unii dintre ei 
simt apropiafi Prezenfei Divine, cum sunt aceia care vor fi denumifi, intr-o perioada 
ulterioara, ingerii veghetori, in vreme ce ceilalp au fost numifi, in vremurile din 
urma, demoni sau ingeri ai distrugerii. Cu toate cS Biblia nu poseda inca o 
anghelologie dezvoltata, ca aceea care va lua forma treptat intr-o epoca ulterioara, 
este evident totu§i cS incS din vremurile biblice categoriile se distingeau unele de 
altele, precum acestea tocmai citate. Aici, in secfiunea noastra, aflam din context ca 
referinfa nu se face la ingerii neprihanifi §i inalfatori, ci la cei apartinand unei clase 
inferioare. Este logic sS concluzionam ca, atunci cand lucrari ca acelea indicate in 
pasajul nostru sunt atribuite ingerilor, Sf Scripmra nu vorbe§te despre cel mai inalt 
ordin al lor, ci de cea mai degradata clasa.-^° Prin urmare Biblia nu folose§te aici 
cuvantul "melakim" pentru cS in Cartea Facerii aceasta numire este rezervata strict 
ingerilor superiori, care reprezinta slava Prezenfei Divine. Din contra, Scriptura a 
preferat expresia generala "bnei haelohim", de vreme ce este comuna tumror 
veghetorilor Domnului, atat superiori cat §i inferiori, buni ^ i rSi, incluzand aici §i pe 
demoni §i pe ingerii distrugatori. In Cartea lui lov, chiar §i Satan este inclus printre 
"bnei haelohim". In Facere 32, 29. 31, numele "Elohim" se referS la demonul cu 
care s-a luptat lacob (compara §1 Osea 12, 4). In acela?i fel, in Deuteronom 32, 8, 
conform interpretarii Septuagintei, termenul "bnei haelohim" ii denume§te pe „Prinfii" 
[ingeri PSzitori] neamurilor $i chiar §i in scrierile Ugaritice mt („moarte") semnifica 
„fiii zeilor", a5a cum am aratat mai inainte. 

lata, deci, care ar fi aserfiunile in legatura cu interpretarea celor doua expresii 
din perspectiva procesului de constituire a unui discurs teologie iudaic coerent. 

" A se compara, in textele Ugaritice (IV AB i , randurile 3-4), bn 'il in paralel cu 
[p]hr kbkbm (adica adunarea stelelor"). 

°̂ infelepfii rabini susfin de asemenea ca ingerii veghetori nu au progenituri, in vreme 
ce demonii se reproduc {B. Hagiga 16a). 
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distins de cel canaanit ?i circumscris monoteismului mozaic. Cercetarea poate fi 
dezvoltata din acest punct in sensul revelarii semnificafei pe care o are secpunea 
biblica abordata. 
,̂ !. Printre popoarele vechiului Orient erau la moda, a§a cum §tim, diferite mitmi 

cu privire la legaturile dintre zei ?i fiicele oamenilor §i la copiii care s-au nascut in 
urma acestor legaturi §i care erau privip ca semizei sau erau chiar ridicap la rangul 
de zeitafi. Printre canaanip erau de asemenea raspandite legendele de acest fel, 
a§a cum stau marturie textele Ugaritice.^' Poemul despre zeii pldcufi fi frumo§i 
este, e adevarat, obscur in privinfa detaliilor, insa este cat se poate de clar ca 
vorbe§te despre tatal zeitaplor. El, care a luat de neveste pe doua fiice ale oamenilor 
§i a avut cu ele doi fii, Shr ?i Sim, care au devenit amandoi zei. 

in fragmentul aflat in discufie, Tora adopta o atitudine cu privire la aceste 
mituri ?i la nopunile care reies din acestea. Era drept ca pana la acest punct, dupa 
genealogia de la Adam la Noe §i fiii sai, ca aceasta problema sa fie discutata, 
pentru a putea raspunde intrebarilor care s-ar putea ridica in mintea cifitorului, dar 
mai ales in mintea celor care au auzit relatarile despre Canaan §1 care fiigeau din 
fafa unui colos militar, cum era cel egiptean, la vremea aceea. Ajungand la acest 
punct, cititorul ar putea spune: am auzit deja cum familiile oamenilor, descinzand 
din Adam ?i Eva prin procesul natural al procreafiei, s-au nascut §1 inmulfit, 
ramificandu-se, dar §tiu §i ca mai demuh uria§ii au trait pe pamant, ace§tia fiind cu 
muh mai inalfi ?i mai puternici decat oamenii obi§nuip, ?i ca avem o tradipe, 
transmisa noua de catre stramo§ii no?tri, conform careia amnci cand au intrat in 
Jinutul lui Israel au gasit acolo capva din uria§ii rama§i. Care este originea lor, de 
vreme ce ace§tia erau diferifi de oamenii ca noi? Credem ca la o astfel de intrebare 
cauta Tora sa dea raspuns in secfiunea noastra. 

Raspunsul contrazice miturile pagane tocmai menfionate, dar fara o polemica 
directa. Acesta este stilul Torei, chiar §1 amnci cand scopul ei este acela de a se 
opune nofiunilor paganilor, aceasta nu face derogare, coborandu-se la controversa, 
de la marefia §i splendoarea ei inradacinata. Aceea?i metoda este de asemenea 
adoptata §i in pasajul luat in discufie. Urmandu-§i procedura obi§nuita, Tora explica 
in ce mod au luat fiinfa uria§ii, §i din ceea ce este afirmat putem sa ne dam seama 
ce este respins. Uria§ii nu sunt absolut deloc inrudifi - Fereasca Dumnezeu! - cu 
Divinitatea, ci doar cu ,fiii lui Dumnezeu", adica cu anturajul Divin, servitorii lui 
Dumnezeu, de fapt cu cei inferiori dintre ace§tia. 

Fiecare cuvant este cantarit cu grija. Tora a fost concisa in mod deliberat, 
acordand acestui subiect doar cateva versete, ca §i cum ar fi dorit sa spuna ca 

'̂ Nu ne bazam pe declarapile lui Filon din Byblos, deoarece nu sunt suficient de limp)ezi. 
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episodul nu i i convenea absolut deloc, acesta nefiind mentionat de dragul sau, ci 
doar pentru a scoate din gre?eala mintea cititorului in privinta catorva concepte. 

Cand fiii lui Dumnezeu au vazut - ne informeaza Scriptura - ca fiicele 
oamenilor erau bune, adicS erau ftnmoase,̂ ^ au luat pe cateva dintre ele de neveste. 
Nu este nici o aluzie aici cu privire la o revolta a fiilor lui Dumnezeu impotriva 
Domnului, nici la vreun comportament obscen din partea lor Fiii lui Dumnezeu 
nu au acela?i rang ca §i ingerii Veghetori, care nu procreeaza," dar se aseamana in 
acest fel fiilor oamenilor Deci nu este deloc surprinzator ca §i-au luat neveste. 
Toate expunerile cu privire la fapte de violenta §i la altele asemanatoare, care 
cauta sa lege secpunea noastra de evenimentul Potopului, nu au nici un fel de 
fundament in textul biblic.„§i §i-au luat sopi" este expresia normala pentru o 
casatorie legala. Textul spune: „?i-au ales dintre ele sopi" §i nu „toate pe care 
le-au ales".-̂ " Pasajul nu este in nici un fel in legatura cu relatarea Potopului. 

Cuvintele Domnului citate in versetul 3, daca sunt infelese corect, nu conpn 
nici un cuvant de dojana sau de repro?. Totu§i, interpretarea verbului "iadon" este 
foarte dificiia, fiind avansat un numar de sugestii cu privire la el. insa toate 
explicapile propuse, bazate pe premisa ca avem aici un verb 'Ayin-Y6d^^, trebuie 
respinse, pentru ca in acest caz verbul ar fi trebuit sa aiba puncmapa "iadun" sau 
"idiin"; incercarile facute pentru a explica vocalizarea cu un Hdlem nu s-au 
dovedit foarte reunite. Nu poate fi nici o indoiala ca trunchiul este un verb de tip 
'Ayin- 'Ayin - "danan". Totu§i, interpretarea propusa de Vollers^* pe baza trunchiului 
acadian dandnu, „a fi putemic", nu se potrive§te contextului. Nota scrisa de 
Guillaume" cu privire la tmnchiul arable, care inseamna, la conjugarea a patra, „a 
ramane", „a exista", este inadecvata, deoarece verbul nu este folosit cu acest sens 
la conjugarea intai; de aici se crede de obicei^* ca, conjugarea a patra este 

" Au fost avansate multe explicapi fanteziste ale cuvantului "tovot" [literal, „bun"] 
chiar §i in lucrarile exegetice modeme, dar acesta inseamna pur j i simplu „fhimos", sens 
cu care este intalnit $i in versetul: vetira oto chi tov hu [,,§1 vazandu-1 cat e de fhimujel"] 
(lejire 2, 2). 

Cu privire la aceasta, vezi deasupra. 
*̂ Opinia avansata de mulji dintre comentatori cum ca Mem de aici poate fi explicat, 

ca $i cel din propozipa mekol a?er beharbe meto [„toate cele ce erau pe pamant uscat, 
toate au murit"], se dovedejte incorecta. 

" Vezi aceste sugestii in detaliu in comentariile asupra Carfii Facerii (care leaga 
verbul nostm cu cuvantul diin [,judecata"], sau madon [„lupta"], sau cu cuvantul arab 
corespondent. 

2'Z4XIV, 1899, p. 349-356. 
^'ASJL\y\, 1939, p. 415-416. 

Vezi Lexiconul lui Lane cu privire la acest trunchi. 
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denominativS §i este derivatS din substantivul arab corespondent verbului in cauza, 
care denume§te un vas ceramic cu baza ascupta, care este afundat in pamant pentru 
a ramane acolo permanent. Totu§i, trebuie adaugat ca in acadiana exista un al 
doilea trunchi dandnu, gasit in substantivele dinnu, dinnutu, madnanu, care 
inseamna un fel de „a§temuf' sau „pat". Daca luam in considerare aceste substantive 
precum §1 cuvantul menponat anterior, care apare nu numai in araba, ci §i in 
acadiana, siriaca, aramaica talmudica §i posibil ca §i in ebraica,^' putem presupune 
ca trunchiul "dnn", din care sunt derivate toate aceste substantive, inseamna de 
asemenea §i in Qal „a ramane definitiv". In aparenfa, verbul apare cu aceasta 
conotafie, §i de fapt §i in Qal, in aramaica, in idiomul talmudic,'" §i probabil ca in 
acela§i fel §i in ebraica." Daca vedem acest lucru conform vechii tradipi 
interpretative, reflectata in Targum-ul lui Onkelos, Septuaginta, Vulgata ?i Peshita, 
este exact semnificafia pe care cuvantul o are in versetul nostru §i se pare ca nu ne 
in§elam daca o consideram pe aceasta drept interpretarea sa corecta,'^ intregul 
pasaj putand fi apoi cu u^urinja inteles conform interpretarii noastre. Domnul a 
spus: Duhul Meu, duhul viefii pe care 1-am suflat in narile omului, nu va ramane 
pururea in om, aceasta vrand sa spuna ca, copiii nascufi din impreunarea fiilor lui 
Dumnezeu cu fiicele oamenilor nu vor fi nemuritori ca tafii lor, ci vor muri cand le 
va veni randul, ca tofii membrii rasei umane, pentru ca omenirea, cu toate ca se 
afla deasupra tuturor celorlalte creaturi vii de pe suprafafa pamantului, sunt fi ei, 
de asemenea, trup ca ele." Cu alte cuvinte: nu credefi in mimrile pagane cu privire 

'̂ De asemenea in ebraica, daca expresia dan dani sau dono dani (Tosefta Shabbat 
VII [VIII], 3, ed. Zuckermandel-Lieberman, p. 118, randul 8; B.Shabbat 6Tb; P. Shabbat 
VI, p. 8c) este ebraica j i nu aramaica (vezi adnotarea lui Rashi cu privire la B. Shabbat, 
loc. cit., 5i la Anich s. v. dan; precum $i interpretarea in B. Pesahim 4 a). Vezi Lewin, Ofar 
ha-Geonim, Pesahim, Jemsalem 1931, p. 2-3, §i Liebermann, Ha-yerushalmi Kiphshufo, 
Part I , Vol. I , Jerusalem 1934, p. 112, ?i Tosefet ha-Rishonim, I , Jemsalem 1937, p. 129. 

5° M. L. Margolis, ZAW XKXl, 1911, conform textului manuscris Gottingen, B. 
Ta 'anit 25a: behi doheka (corecteaza in veeizil) ad eimet idon veeizil. Vezi Margolis, 
Grammatik,p. 65*, 102*. 

'̂ Vezi nota 29. 
Nu este nevoie sa corectam textul, a§a cum au propus cafiva exegefi (ichon, idor, 

idom §i cei asemenea). 
" De asemenea in ceea ce prive?te cuvantul bi$gam se pare ca interpretarea corecta 

este ce oferita de vechile traduceri. In Cartea Facerii cuvantul bearer mai apare de doua 
ori cu sensul „pentm ca" (39, 9; 39, 23). Aici, de vreme ce versetul este poetic, Scriptura 
a preferat forma care se gasejte de altfel j i in vechea cantare a Deborei (Judecatori v. 
7). Daca textul ar fi spus basar bea$er gam hu, ar fi fost o exprimare prozaica, in timp ce 
bi$gam hu basar este un vers poetic. In ceea ce prive§te conotapa cuvantului gam, vezi 
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la oamenii de origine divina care au devenit nemuritori. Acest lucru este neadevSrat, 
pentru ca in cele din urma top oamenii trebuie sa moara, pentru ca §i ei sunt trup. 

„Insa zilele sale vor fi de o suta douazeci de ani", vrea sa spuna ca specia 
umana va ajunge treptat la un stadiu in care existenta celor care se vor bucura de 
cea mai mare longevitate va ajunge la o suta douazeci de ani.'" Opinia pasajului 
este, se pare, urmatoarea: Primele generapi, care erau mai putemice datorita 
apropierii lor de Originea Divina, traiau aproape o mie de ani - zilele 
Atotputemicului - insa masura viepi descre§tea continuu de la generatie la 
generape, oprindu-se in cele din urma la acest hotar - cum ca persoanele sanatoase, 
care nu vor suferi de vreo boala sau vreun accident, nu vor fi capabile sa traiasca 
decat pupn peste un secol, sau o suta douazeci de ani conform numarului rotund 
tradiponal. Aceasta va fi soarta tuturor celor care apartin omenirii, fie cS erau 
copiii oamenilor obi§nuip, fie ca erau nascup din casatoriile mixte ale fiicelor 
oamenilor cu fiii lui Dumnezeu. 

„Nerilimii erau pe pamant in zilele acelea". Infelesul este: pe baza celor 
afirmate in versetele anterioare se poate vizualiza originea ?i natura celor pe care 
i i numim "enakim", "nefilim" - [„uria§i"] sau "refaim" [„umbre"], §i putem intelege 
cum s-au nascut, §i cum era determinat destinul lor Totu§i, trebuie sa ne dam 
seama ca ei erau doar „pe pamant", §i „pe pamant" au ramas, nu au devenit zei sau 
fiii lui Dumnezeu ?i nu au ajuns in Cer, ramanand printre cei care sala?luiesc jos, 
pe pamant. 

„.. .§i chiar dupS aceea...". Sensul este: $i dupa primele generapi s-au nascut 
astfel de fiinte. Era esenpal sa se refere §i la acest fapt, pentru a putea raspunde in 
intregime intrebarilor Pana acum am vazut cum s-au nascut uria§ii antediluvieni, 
insa nu aflam nimic despre cei care au ramas pe pamant dupa Potop,'-' pana ce 
Biblia ne informeaza cS §i „dupa aceea" - adica §1 dupa „acele zile" - a existat o 

comentariul lui Ramban (Nahmanides). Unii ar putea explica propozipa ca insemnand, 
„pentm cS $i el este tmp", insa in ciuda accentelor, interpretarea pe care am dat-o deasupra 
imi pare preferabiia. Celelalte interpretari emise datorita cuvantului bi$gam sunt 
nesatisfScatoare. Vezi de asemenea $i Ben Mordecai in ASJL LVII, 1940, p. 306-307). 

Aceasta interpretare (Lactanpu: „paulatim diminuit, metam collocavit"; vezi de 
asemenea observapile lui Isaac Abravanel in Comentariul sSu) face abstracjie de obiecpa 
care ar putea fi ridicata cu privire la relatarile biblice ulterioare in care se vorbejte despre 
oameni care au trait mai mult de 120 de ani. Explicapile celor care presupun cS este dat un 
termen limita pentra cainja par a fi incorecte, continuarea pasajului neconpnand nici o 
referinfa cu privire la faptul ca timpul acordat a trecut ?i fiii oamenilor nu s-au cSit. 

" Legenda cu privire la salvarea lui Og din apele Potopului este binecunoscuta, insa 
Pentateuhul nu conpne nici o referire cu privire la salvarea altei persoane in afara lui Noe 
$i a familiei sale. 
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reinnoire a fenomenului, de fiecare data cand ingerii sau demonii aveau relafii cu 
oamenii, nascandu-li-se copii. „Ace§tia", adica ace§ti copii, „sunt uria§ii din 
vechime", despre ale cSror fapte ap auzit acum cateva generapi, „oamenii cei 
vestip". Cu toate ca erau oameni vestifi, erau totu|i oameni, nimic mai mult decat 
oameni. Secpunea se incheie cu aceasta emfaza asupra caracterului uman al 
Nefilimilor. 

Vedem astfel ca nu este vorba aici despre o relicva a miturilor popoarelor 
vechiului Orient, care s-a pastrat in Cartea Facerii ca un anacronism gre^it plasat, 
a§a cum se crede de obicei in zilele noastre. Din contra, intenfia pasajului este de 
a contrazice legendele pagane §i de a reduce la minim conpnutul vechilor tradipi 
cu privire la uria§i. Din aceasta povestire nu s-a pastrat nimic cu exceppa a ceea ce 
nu putea sa zdruncine credinfa monoteista a lui Israel, §i in nici un fel diminuata 
de cinstirea Shekinah-Wor sau a veghetorilor aflafi in apropierea Dumnezeirii. 
De-abia in vremea generapilor mai recente, cand s-a creat iar o noua mitologie care 
a cautat sprijin in acest paragraf, invafafii evrei s-au vazut obligafi sa abandoneze 
simpla interpretare a acestuia ?i sa-1 explice conform opiniilor lor, pentru a respinge 
nolle concepte, pe care le vedeau periculoase pentru integritatea credinfe. 

§i totu§i problema nu este pe deplin elucidata. Este foarte greu sa vezi acest 
pasaj ca pe o descriere conjuncmrala menita sa corijeze o influenfa politeista 
manifestata in cadrul credinfei monoteiste. De aceea a? propune un nou recurs la 
contextul ideatic teologie al acestei prime parfi a carfii Facerea. Sa privim cu 
atenfie mersul spiritual al omenirii in faza post-edenica. Vom observa cu multa 
u§urinfa ca exista doua direcfii de dezvoltare divergente: o direcfie ascendenta 
marcata de Abel, Enoh, Set, Noe §1 una descendenta marcata de Cain §i de cea mai 
mare parte a omenirii. Aceste direcfii ne conduc in sfera decantarilor ideatice ce 
conduc la structuri decizionale, ca §i in cazul versetelor de fafa ("sunt numai trup 
- nu va ramane pururea Duhul Meu in oamenii ace§tia"). Dar, in acest caz, trebuie 
sa existe doua decizii corespunzatoare §i ele pot fi privite ca realitafi definite de 
verbul a ramane: ne-ramanerea Duhului lui Dumnezeu, ?i totuji ramanerea omului 
cu Dumnezeu (a aflat har la Dumnezeu). Am putea spune ca acest tip de demers 
este construit in sensul revelarii acfiunii de elecfie, de dubla elecfie ca sursa, dar 
de unica elecfie ca §i confinut al acfiunii, a actului teandric. In acest caz, ingerii 
erau fiinfe statomicite in bine (cei care nu au cazut), nici chiar ingerii rai nu pot fi 
percepufi ca fiinfe dispuse acestei unirii. Din aceasta cauza a§ vedea in textul de 
fafa mai degraba un pasaj care ne vorbe?te despre caderea celor care mergeau pe 
calea statomicirii in unitate cu Dumnezeu, ace?tia erau, cel mai adesea (vezi Saul!), 
percepufi ca oameni mari, dar mulfimea trupului nu reflecta un real adanc al 
infelepciunii. Tocmai de aceea cele mici, de necinste pentru mulfi, demne de dispref, 
s-au ridicat ca marnirie sofianica adevarata. Numai ca ace?tia sunt prezenfe tipologic 
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mesianice in Vechiul Testament §i nu este cazul sa fie introduse in dezbaterea 
noastra. Daca in ecuatia exegetica am introduce §i chipul angelic al acestui veac, 
monahul, cred ca pozipa patristica ar fi muU mai bine justificata, ?i de aceea noi 
ne raliem ei: sunt oameni dedicap unirii, trairii in chip, care au cazut de sus, amagip 
de o alta frumusete decat cea a Sulamitei. 

Pr. conf. dr. loan Chirila 
Facultatea de Teologie Ortodoxa, Cluj-Napoca 

Abstract: Gen 6:1-4 is unquestionably one of the obscurest sections of 
the Torah, and all the varied views advanced concerning it by later generations 
not only did not contribute to its elucidation, but, on the contrary, served to cloud 
its significance and make it more and more incomprehensible. First of all, we 
must endeavor to determine who are the sons of God mentioned in the Bible text. 
The oldest interpretation, published in Romanian by Prof. Cirstoiu, so far as we 
know, is: the angels. This view serves as the basis of a complete narrative in the 
Book of Enoch; it is also reflected in many passages of the Pseudepigrapha and in 
the Zadokite Document and was accepted by Philo, Josephus and many of the 
Church Fathers and ecclesiastical writers. Other interpretations have been put 

forward, according to which bnei haelohim are a specific group of people; or 
indicates the righteous sons of Seth, while the term banot haadam connotes the 
sinful daughters of Cain. Some contrariwise, considerate that it was the sons of 
Cain who are called bnei haelohim. Very use similar interpretations have been 
suggested through the years up to the Two Latest attempts, that of Jacob, which 
regards bnei haelohim as a plural of ish haelohim and that of Closen who considers 
bnei haelohim to signify men generally and banot haadam women in general. All 
these interpretations, which assign the designation bnei haelohim to a given group 
of human beings, are unsatisfactory. I have presented the history of exegesis texts 
and I've conclude that the Biblical text must be interpreted in consensus with the 
Fathers of the Church which said that the bnei haelohim are the man which stay 
fort in the way of the law of God and which abdicated from this for the sensual 
life, and which must became through law, in the field of redemption. 
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iNVIEREA DOMNULUI DUPA EVANGHELIA 

DE L A MATEI * 

Sunt mulfi acei exegefi care discern in scrisul mateian o accentuata intenfie 
eclesiologicS,' de exprimare a adevSrului ca „cei din corabie" (Mt 14, 33) sunt 
cre§tinii salvafi in Noua Area a Bisericii din valtoarea pacatelor lume?ti. Dar temeiul 
eclesiologiei mateiene consta tocmai in invierea lui Hristos, in biruinfa Lui asupra 
morfii, prin Cruce, biruinfa care l-a asigurat calitatea de „cap al trupului Bisericii" 
(Col 1,18 .24). „Principala consecinfa a viepi §i a morfii sacrificiale a lui Iisus 

^ subliniata in Evanghelia de la Matei este intemeierea Bisericii lui Dumnezeu, in 
care iudeii §i neamurile formeaza impreuna noul popor al lui Israel. «Evanghelia 
se deschide cu proorocia ca Iisus este Emanuel, Dumnezeu cu noi (1, 23) §i se 
incheie cu fagaduinfa ca acela§i lisus, acum Hristos Cel inviat, va fi cu ucenicii 
sai, chemafi din toate neamurile, pana la sfarjiml veacului»".^ 

Raspunsul cre§tinilor - care justifica existenfa entitafii lor spirituale - in fafa 
paganilor era intotdeauna identic: noi suntem cre§tini datorita invierii lui Hristos 
(cf. 1 Cor 15,14). Astfel, Cre§tinismul este prin excelenfa religia invierii.' Adevarul 
cu privire la Iisus nu s-a descoperit deplin inainte de inviere. Evangheliile nu explica 
§i nu descriu momenml insu§i al invierii. Cu toate acestea, doar invierea este cea 
care poate explica Evangheliile. Orice aspect al invafaturii lui lisus care parea mai 
inainte „cuvant greu" (In 6,60) este privit in lumina invierii ca izvor de infelegere §i 
bucurie. invierea arunca deodata o lumina putemica asupra a tot ceea ce a precedat-o. 
invierea este pecetea §i confirmarea Jertfei mantuitoare de pe Cruce.'' Nu e nicidecum 
un adaos opfional sau un epilog incidental al Evangheliei, ci e intrinseca acesteia, 

* Referat akaniit in cadral cursurilor de doctorat, la disciplina Noul Testament, sub 
indrumarea pr prof dr Vasile Mihoc, care a dat $i avizul pentru a fi publicat. 

' Considerape bazata desigur pe faptul esenpal ca doar in cadml primei Evanghelii 
apare cuvantul eKK^ricna, fiind atribuit lui Iisus (16, 18; 18, 17 5. u.); cf Donald Guthrie, 
New Testament Introduction, Intervarsity Press, USA, 1990, p. 30-31. Pe langa acest lucm, 
in Ev. de la Matei avem 0 intreaga cuvantare bisericeasca (18, 1-35). 

^ Pr prof dr Vasile Mihoc, art. Aspecte ale spiritualitafii fi comunitdfii mateiene in 
lumina textelor fi trdsdturilor specifice primei Evanghelii, in vol. Teologie, Slujire, 
Ecumenism, Sibiu, 1996, p. 323. 

' N. T. Wright, The Challenge of Jesus - Rediscovering Who Jesus Was and Is, 
Intervarsity Press, 1999, p. 126. 

" Thomas C. Oden, The Word of Life, volume two. Harper San Francisco, 1992, p. 451. 
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afirmand, atestand §i validand intt-un mod deosebit misiunea pamanteasca mai 
enigmatica a lui Iisus. Nici-o Evanghelie nu se sfar§e§te cu Crucea §i mormantul. 
Toate cele patru Sfinte Evanghelii au ca pnta invierea lui Iisus, punctui lor culminant, 
iar ca deznodamant instaurarea imparapei cerurilor in lumea aceasta prin Biserica. 

*** 

Pentru o intelegere mai adecvata a invierii Mantuitorului §i a noutapi absolute 
pe care ea o implica trebuie sa facem mai intai o prezentare a sensurilor diferite pe 
care le comporta nopunea invierii in cadrul lumii grece§ti §i in sanul poporului 
ales, avand in vedere desigur §i faptul ca Biserica mateiana are un pronuntat caracter 
iudeo-cre§tin. 

invierea in lumea greac^ 

Pe langa ideea de transmigrape a sufletelor, care apare la Platon in Phaedon, 
72 d.,' in termenul de ocvaPicoCTKecTGai, in general grecii vorbeau de inviere 
intelegand-o in doua feluri: pe de o parte, ca o imposibilitate (Homer, Iliada. 24, 
551 - Ahile catre Priam despre Hector: ovbe piv avCTxriaeK;; c f ibid., 756; 21, 
56.), iar pe de alta parte, ca un fapt posibil, insa numai ca miracol izolat, particular 
(Platon, Symposion, 179c: eboaav TOVXO yepac, oi 9eoi, Aidov aveivai TcaA.iv 
TTiv \ |A)xriv).* 

Ideea despre invierea universala la sfar§itul veacurilor este necunoscuta lumii 
grece§ti. In FA 17, 18 avaaTttCTt pare a fi infeles gre§it de cStre ascultatorii din 
Atena, ca un nume propriu (Cf 17, 31). Pe scurt, se poate afirma ca in cadrul 
elenismului se admitea indeobste doar nemurirea sufletului, insa nu invierea 
trupurilor' Despre trup, grecii invatau ca este o piedica in calea viefii adevarate §i, 
de aceea, moartea era privita ca o eliberare din catu§ele sale.* 

Invierea in Vechiul Testament ?i in Iudaism 

Vechiul Testament aminte§te despre unele invieri individuale in 1 Regi 17,17-
25 (cea a fiului femeii vSduve din Sarepta Sidonului, inviat de Ilie), 2 Regi 4, 18-37 
(Elisei invie pe fiul unei femei sunamite) §i 13, 20-21 (mortul inviat pentru ca s-a 
atins de osemintele lui Elisei). Au existat de asemenea §i pregatiri penfru intarirea 

' Vezi edipa romaneasca a acestui tratat etic, ap. la Ed. Humanitas, 1994, p. 63. 
' Cf Theological Dictionary of the New Testament, vol. I , p. 369. 
' R. P. L6once de Grandmaison, Jesus Christ - sa personne, son message, ses preuves, 

Paris, 1930, p. 530. 
«Dicfionar biblic, Oradea, 1995, p. 705. 

http://TcaA.iv
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unei speranfe legate de invierea universale in forma ei eshatologica (lez 37,1-14; Is 
53, 10; lov 19,25 §. u.; Ps 73). Este clar exprimatS in Is 26, 19: avaoTnoovxai oi 
VEKpoi (in LXX pt. ebr THQ sinonimul ETEpOriaovTai, pt. vn' §i Daniel 12, 2: 
noXXoi TCOV Kaeei)6ovTC0V eTEpGrioovTai (iakiu) §i va fi dezvoltata mai explicit 
in Apocalipsa. Cand se va preciza invafatura eshatologica, se va stabili ca mai intai 
drepfii se bucura de inviere, iar la sfar§it cei pacato§i. In lezechiel 37 invierea era §i 
o imagine ce sugera marea intoarcere din exil, reinnoirea Legamanmlui de catre 
Yahweh fafa de poporul Sau, cand pacaml §i moartea din Israel se vor §terge. Astfel, 
invierea morfilor devine metaforS §i metonimie, dar §i simbol pentru venirea veacului 
nou propriu zis, in sens literal.' 

Saducheii §i samaritenii respingeau aceasta speranfa in inviere (Mc 12, 18 §i 
loc. par; FA 23, 8; losif Flavin, Razb. iud., 2, 165; Ant. iud., 18, 16). Acest refuz 
revine constant. „Ni se relateaza ca disputele in aceasta privinfa au dus la 
modificarea liturghiei care era folosita la templu. «La sfar§iml fiecarei binecuvantari 
din sanctuar, se spunea: Pentru totdeauna, dar cand saducheii au pervertit adevarul 
§i au declarat ca nu exista decat o singura lume, s-a dat porunca sa se spuna de aici 
inainte: Din ve§nicie in vefnicie (Ber, 9, 5)".'" Cand a fost intrebat de saduchei 
(care negau invierea pe baza fapmlui ca nu ar fi amintita in Pentateuh) cu privire 
la situafia celor casatorifi in viafa de dincolo, Iisus le-a spus ca sunt in ratacire caci 
nu infeleg Scripmrile §i puterea lui Dumnezeu (Mc 12,26-27; vezi Gen 50,24; Ie§ 
2, 24; 6, 3-8; Lev 26, 42). Au existat insa §i pareri in favoarea invierii. De pilda, 
trataml Sanhedrin 70, / se indreapta in mod expres impotriva necredinfei in inviere: 
„Oricine spune ca invierea morfilor nu poate fi dedusa din Torah nu va avea parte 
in lumea viitoare". Intreg iudaismul de mai tarziu include speranfa invierii ca o 
parte necesara §i esenfiala a credinfei sale (Schemone Esre, 2)." In iudaismul 
elenistic, nadejdea invierii este spirimalizata. Nici losif §i nici Filon nu folosesc 
o v a a T a a j in sens de inviere. losif interpreteaza speranfa sa despre nemurire in 
termenii invafaturii fariseice {Razb. iud., 2, 163). Filon infelege nemurirea nu ca 

' N . T Wright, 0/7. or , p. 135. 
'»A. Cohen, Talmudul, Ed. Hasefer, 2000, p. 470. 
" "In invafamantul religios al rabinilor privitor la lumea cealalta, doctrina invierii 

ocupa locul cel mai important. Ei au facut dintr-insa im articol de credinfa care nu poate fi 
contestat fSra a pacatui. Dupa ei, «daca cineva respinge credinfa in invierea morfilor, el nu 
va avea parte la inviere» Sanh., 90a" (A. Cohen, op. cit., p. 469). Intre cele 18 binecuvantari 
citim: „Tu susfii cu dragoste pe cei vii, Tu invii morfii cu mare indurarc.Cine se poate 
asemana cu Tine, stapane, cu acfiuni putemice, cine ip seamana, Rege, care faci sa moara 
j i faci sa traiasca din nou...Da, Tu ejti credincios pentm a invia morfii. Binecuvantat sa fii 
Tu, Doamne, care invie morfii" {ibid., p. 470). 
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pe o continuare a viepi, ci, mistic, ca o eliberare din particularitate, o na§tere din 
nou. Dupa conceppa sa, iadul nu este altceva decat o separape de Dumnezeu care 
se produce aici §i acum.'^ 

Au existat, totu§i, §i prezentari mai adanci ale invierii, cel pupn in scrierile 
apocaliptice. Astfel, ea apare ca adevaratul inteles al istoriei universale. Multe 
documente din primul secol cre§tin atesta o intensa a§teptare, in sensul ca invierea 
generala (sau sfarfitul istoriei) este iminenta. Acest lucru rezulta din manuscrisele 
de la Qumran §i din apocaliptica iudaica tarzie. La un sfert de secol dupa moartea 
§i invierea lui Iisus, Sf. Pavel a§tepta ca invierea de ob§te (§i implicit sfar§itul 
istoriei) sS se produca curand (1 Tes 4, 15-17; 1 Cor 15, 51)." 

invierea in Noul Testament 

Daca evreii aveau o idee destul de vagS despre invierea morfilor, iar grecii o 
considerau de-a drepml aberanta (vezi reacfia atenienilor la predica Sf. Pavel din 
Areopag, FA 17,32), in Crejtinism ea devine realitate dogmatica indubitabila, datorita 
Celui care a supus definitiv moartea, facandu-Se parga a invierii celor adormip. 

1. Noul Testament ne relateaza despre invierile individuale din morfi: a fiului 
vaduvei din Nain (Lc 7, 11-18; Mt 27, 52-53), a fiicei lui lair (Mt 9, 18-26; Mc 5, 
22-24,35-43; Lc 8,40-56) §i cea a lui LazSr din Betania (In 11,43). Ele se deosebesc 
radical de invierea lui Hristos, fiind resuscitari la viafa in sensul ?i condifia ei 
coruptibila, dovada cS ei iara§i vor muri. A§a cum cineva i l strigS pe unul care 
doarme sau este bolnav, i l ia de mana §i-l ridica, in acela§i fel procedeazS §i 
dumnezeiescul Taumaturg cu cei morfi, iar ei invie (Mc 5,42; cf. 9,27; FA 9,40 §. 
u.). N.T. insu§i reflects o simafie in care astfel de situafii nu sunt complet neobi§nuite 
concepfiei contemporanilor Mantuitorului (Irod despre Iisus ca loan redivivus, 
Mc 6, 14; sau Evrei 11, 35: invierea ca un rezultat deosebit al credinfei: „prin ei, 
unele femei §i-au luat pe morfii lor inviafi"). Cu toate acestea, FA 20, 10 §. u. -
cazul tanSrului Eutihie, care de fapt nu era mort - ne releva o capacitate de a face 
distincfie intre inviere §i resuscitare sau aducere la viafS a unuia care era pe moarte. 

Cuvintele privitoare la invierile din morfi sSvar^ite de Iisus (Mc 5, 21-43 §i 
par; Lc 7, 11-17; In 11, 1-44) se disting prin gravitate, sobrietate §1 solemnitate. 
SculSrile din morfi sunt semne ale erei mesianice §i, ca atare, nu sunt minuni 
izolate (Mt 11, 5; In 11,25-26, cf. 5,20 §. u.; 6,39-40.44. 54). In aceea§i ordine de 

Cf Oepke, art. aviarrini, avaoTaaig in Theological Dictionary of the New 
Testament (presc. TDNT), edited by Gerhard Kittel, volume 1, Eerdmans Publishing 
Company, USA, 1995, p. 368-372. 

Thomas C. Oden, op. cit., p. 456. 
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idei, se poate invoca ?i textul din Mt 27, 53, referitor la cei care, mor|i fiind, au 
inviat la RSstignirea Domnului. 

2. invierea Mantuitorului Iisus Hristos (adesea, de§i nu intotdeauna, cu 
menfiunea E K veKpcov) a fost anticipate de El insu§i (Mc 8, 31 §i par.; 9, 9 ?i par.; 
9, 31 §i par., 10, 34) §i este descrisS incS in cea mai timpurie propovaduire ca o 
opera a Tatalui prin care Cel Rastignit a fost preasiavit la mesianicul 6o^a (FA 1, 
22; 2,24,31 §. u.; 4, 33; 10,41; 13,33 §. u.; 17, 3, 31; Rom 1,4; 1 Cor 15,1 §. u.). 

3. invierea lui Hristos este cheza§ia invierii de ob§te (FA 26,23: Tipcoxoc; 
avaaxaoecoc; veKpcov; 1 Cor 15, 20: anapx^ KeKoipripevcov; v. 21: 5 i ' 
av9pco7iot) avaaxacTK; veKpcov; Col 1,18: apxri, TiponoxoKOc; eK tcov veKpcov. 
„invierea Sa ne-a fost oferita ca argument evident pentru propria noastra nemurire, 
caci daca El, Dumnezeu intrupat §i om ca fiecare din noi, a inviat, inseamna ca 
fiecare din noi va invia".'" 

in N.T. rafiunea insa§i a credinfei este spre inviere (1 Cor 15,22; Rom 8,11; In 
6,39-40.44.54: cxvacrrriao) amov ev vr\ ecj^cxtri tipepa). Concepfia predominanta 
este cea a dublei invieri (In 5,29: cxvcxcjxacHc; C^<;. Kpiaeco<; ; cf Rom 14,9; 2 Cor 
5,10). Probabil in Lc 14,14: r| ocvcxcrxacTK; xcov SvKCXicov, §i sigur in Apoc 20,5-6: r\ 
otvaaxacnc; r\ Jipcoxn se urmarejte tradifia iudaica, iar invierea spre viafa e privita ca 
primul act din cadrul evenimentelor eshatologice. Trebuie sa consideram 1 Cor 15,23 
§. u. in acela§i fel daca xo xeXoq nu inseamna sfar§itul lumii, ci „odihna" morfilor De 
asemenea, in 1 Tes 4,16 §. u. unirea credincio§ilor inviafi §i a acelora care sunt inca in 
viafa cu Domnul lor pare sa aiba loc fSra judecata. In Rom 2,16; 2 Tes 1,9-10; 1 Cor 
4, 5; 2 Cor 5,10 pare sa predomine o perspective diferita. Hristos a nimicit moartea §i 
ne-a adus viafa §1 nemurire (aphtarsian) (2 Tim 1,9-10). 

De§i pentru credincio§i ea este un fapt prezent, invierea spre viafa este inca 
pnta nadejdii ?i a stradaniilor lor (Filip 3, 11: e^otvacfxacTK;, intalnit doar aici, in 
NT), in Efeseni 5,14 apare cu sens figurat accentuat: ocvaaxa eK xov veKpcov, Kai 
eJU(|)av)aei aoi o Xpiaxoc;. Cei din Corint care negasera invierea (1 Cor 15,12) au 
fost probabil atra§i de concepfii materialiste iudaice." In scrierile Sf Ap. Pavel, 
viafa de dincolo a credincio§ilor e prezentata ca participare la invierea lui Hristos 
prin care credinciosul e imbracat in trup duhovnicesc ?i e parta§ la viafa lui Hristos 
cel inviat (1 Cor 15, 42-54). Cre§tinul ttaie^te o viafa ascunsa in Hristos - e nascut 
de sus prin puterea Duhului Sfant, intrupand §i proclamand in viafa sa vestea buna a 
invierii, infSptuind consecvent binele, fiind gata sa se jertfeasca pentru adevar, traind 
intru innoirea viefii §i in speranfa invierii din ziua cea de apoi. 

'" iPS Dr Antonie Plamadeaia, Cuvinte la zile mari, Sibiu, 1989, p. 197. 
''TDNT, vol I, p. 370-371. 
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ArStarile Domnului dupS Inviere in Noul Testament 

Au existat un numSr mare de astfel de intalniri cu Domnul dupa Invierea Sa 
din morfi. Ni s-a transmis numai o selecfie din acestea. Perioada de timp a acestor 
aratari, a durat conform FA 1,3 patruzeci de zile, §i anume de la Pa§ti la inalfare, 
ele fund insofite de „multe semne doveditoare".'* 

Evanghelistul Matei relateaza despre doua intalniri cu Iisus cel inviat, cea a 
femeilor mironosife §i cea a ucenicilor in Galileea (cap. 28). Evanghelia dupa 
Marcu in forma ei de azi cuprinde patru intalniri cu Iisus cel inviat: cea a Mariei 
Magdalena (16, 9), cea cu cei doi ucenici pe drumul spre Emaus (16, 12), cea a 
celor unsprezece in lerusalim (16, 14) §i inca una, in Galileea (16, 14). Sf Luca 
relateaza despre un numSr mare de intalniri (FA 1, 3). Dintre acestea el descrie 
mai pe larg cea a ucenicilor pe drumul spre Emaus (Lc 24,13 §. u.), a lui Petru (24, 
34), a celor unsprezece in lerusalim (24,36 §. u.) §i intalnirea pe Muntele Maslinilor 
chiar inainte de Inalfarea la cer (FA 1, 6 §. u.). Sf loan menponeaza intalnirea 
Mariei Magdalena cu Cel inviat (20, 14 §. u.), a celor zece fara Toma (20, 28 §. u.) 
§i a celor unsprezece (de fafa fiind §i Toma), §i in final cea de la Lacul Ghenizaret, 
in Galileea (21, 1 5. u.) catre numai ^apte dintre Apostoli. 

in 1 Corinteni 15, Sf Ap. Pavel prezinta §ase din aceste intalniri:" cea cu 
Petru; cu cercul celor unsprezece, cu cei peste cinci sute de fi-afi stran§i laolalta, 
cu lacov,'* apoi cu Apostolii §i, in sfar§it, cea a lui insu§i. 

" "Pentm noi este important - dupS cum a spus un istorie de seama - ca invierea lui Iisus 
este evenimentul cu cele mai multe marturii din antichitate. Aceasta cunoa§tere istorica nu ne 
exclude desigur credinfa" (Heinz-Werner Neudorfer, Faptele Apostolilor, vol. 8-9, p. 38). 

" Acestea sunt introduse de o importanta afirmafie dogmatica (preluata $i in Simbolul 
niceean), redata in forma paralelismului antitetic: „Hristos a murit pentm pacatele noastre, 
potrivit Scripturilor ?i a fost ingropat ?i a inviat a treia zi, dupa Scripturi, j i ca S-a aratat lui 
Chefa, apoi Celor Doisprezece...". Ambele parfi ale acestei antiteze, moartea 
rascumparatoare a lui Hristos (devenita sensibila prin ingropare) j i invierea in slava, devenita 
sensibila prin aratarile Sale, se regasesc in fondul doctrinar al Epistolelor pauline. Referatul 
din 1 Cor 15 reprezinta fSra indoiala cea mai timpurie invafatura cre?tina cu privire la 
inviere, fiind parte a acelei kerygma sau propovaduiri de baza din Epoca Apostolilor (Alan 
F. Segal, Paul's Thinking about Resurrection in its Jewish Context, in rev. New Testament 
Studies, nr. 3/iulie 1998, p. 414). Ceea ce face ca Sf Pavel sa fie egalul celodalp Apostoli 
este faptul ca intmnejte ca ?i ei aceeaji calitate de martor al invierii (cf ibid., p. 415). 

'* Evanghelia apocrifa cdtre Evrei prezinta aceasta aratare catre lacov (cf La Bible 
de Jerusalem, p. 1329, nota g), a carei amintire prezenta 0 importanfa speciala pentra 
credincio?ii de origine sau tendinfa iudaica. 
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TrSsdturi principale ale arStSrilor 

Dupa Leonce de Grandmaison se pot identifica cateva caracteristici comune 
§1 definitorii ale textelor despre Inviere §1 ale aratSrilor: mai intai, absenfa oricarei 
indicafii temporale §i a unei descrieri cu privire la faptul fundamental: momentul 
insu§i al Invierii", apoi menfiunea despre aflarea mormantului gol in zorii zilei de 
duminica de catre femeile pioase, dintre care un loc special i l ocupS incontestabil 
Maria din Magdala. MSrturia lor a reu§it sS sensibilizeze pe unii apostoli, in special 
pe Petru §i loan care vin s§ verifice exactitatea informapei primite. In sfar§it, in 
majoritatea cazurilor, Invafatorul Se arata direct ucenicilor Sai.^° 

Hans Urs von Balthasar '̂ enunfa faptul ca aratarile au rolul de a comunica o 
putere asupra ucenicilor care consta in urmatoarele: a) e vorba de intalniri reale, de 
ni§te intampinari ale lui Iisus, nu de ni§te secvenfe abstracte, fabricate postfactum-^^ 
inifiativa aparfine Celui care se arata. Care fine sa-§i faca cunoscuta identitatea cu 
Iisus cunoscut de ei inainte de moarte; b) Cel ce Se arata subjuga, converte§te, 
angajeaza pe cei carora li Se arata; c) determina din partea ucenicilor recunoa§terea 
definitiva a dumnezeirii Celui inviat; in intalnirile cu El dupa inviere, I se aduce 
pentru prima data, neindoielnic, Inchinare ca lui Dumnezeu (Mt 28, 9 ?i 17; In 20, 
16); d) aceste intalniri pun inceput misiunii lor Hristos i i trimite acum in toata lumea, 
pentru ca El are acum putere peste tofi. Practic, aceste aratari au loc tocmai in vederea 
trimiterii lor, careia nu i se poate raspunde cu indiferenfa („Precum M-a trimis pe 
Mine Tatal §i Eu va trimit pe voi" (In 20,21; Lc 24, 47-49; FA 1, 8; Mt 28, 18-20). 

Profefiile Mantuitorului despre invierea Sa din morfi, 
!n Evanghelia de la Matei 

Pe langa faptul ca a fost prezisa de prooroci (Ps 15,10; FA 2,31; 13, 34-37; 
Is 26, 19; 53, 10) evenimentul mesianic central care este invierea, a fost profept 
de Domnul insu§i (Mt 16,21; 17,9b. 23; 20,19; 26, 32; Mc 8, 31; 9, 9,31; 10,34; 
14, 28; Lc 9, 22; 18, 33; In 2, 19-22). 

in patru randuri, invafatorul desavar§e§te tabloul suferinfelor Fiului 
Omului prin trasatura glorioasa a invier i i Sale: dupa marturisirea lui 

" Privitor la acest moment, apocrifa intitulata Evanghelia lui Petru vrea sa fumizeze 
cateva elemente descriptive. 

R. P. L6once de Grandmaison, op. cit., p. 554-555. 
^' LeMystere Pascal, p. 135, apud pr prof dr. D. Staniloae, Teol. Dogm. Ort., vol I I , 

p. 172-174. 
Fapt imposibil, deoarece, nu ucenicii au fost cei care au provocat sau determinat 

intalnirea, ca in viziunile subiective, rolul acesta L-a indeplinit de fiecare data Hristos. 
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Petru" de la Cezareea lui Filip a divinitSfii Mantuitorului, urmeaza prima vestire a 
Patimilor: „De atunci a inceput Iisus sa le arate ucenicilor Sai ca El trebuie sa mearga 
la lerusalim §i sa patimeasca multe de la batrani §i de la arhierei §i de la carturari ?i sa 
fie omorat §i a treia zi sa invie" (Mt 16,21). Texml insinueaza ca misiunea galileana a 
lui Iisus dedicate oamenilor obi?nuip se incheie in acest punct, de acum Domnul 
urmarind in special instmirea ucenicilor^" La Marcu este in loc de Tr\ xpixn rjpEpa 
eTEp&nvca - „a treia zi", pfxa xpexq ripepaq ocvacrxrivai. invierea a avut loc potrivit 
Tradifiei in ziua duminicii ce a urmat Vinerii Rlstignirii., J)upa trei zile" din profepa 
aceasta a fost intotdeauna infeleasa ca „in a treia zi", socotind ziua Rastignirii ca prima." 
Astfel avem la Sf Pavel in 1 Cor 15, 4, in Fapte 10, 40, la primul §i la al treilea 
evanghelist. Mc 8, 31; 9, 31; 10,34 §i Mt 12,40; 27, 63 care refin cele „trei zile".^* 

" „in stransa legatura cu aceasta marturisire, toate Evangheliile sinoptice ne comunica 
faptul ca, plecand de la acest moment j i ca urmare a statuarii de catre Apostoli a mesianitafii j i 
dumnezeirii Sale, Domnul a inceput sa le vorbeasca pregatitor ucenicilor Sai, in mod deschis, 
ca El, Mesia, va trebui sa se supuna unor patimiri ingrozitoare care-L vor duce la moarte, dar ca 
a treia zi va invia ca un Dumnezeu...Domnul accentueaza ca a treia zi va invia din morfi ca sa nu 
se creada ca Invierea Sa va avea loc in ziua cea de apoi, cand tofi morfii vor invia", voind 
totodata sa dezradacineze conceppa grejita despre un Mesia ca erou politic naponal (Cf Leon 
Anon, Comentarii la Evanghelia dupd Matei, Ed. Limes, 1999, p. 208-209). 

Dupa Lc 24, 25 5. u. aceasta invafatura era facuta in raport cu Scripturile sfinte, 
dar aici nu se precizeaza deloc de acest fapt. 

in felul iudaic de a calcula, fiecare zi in care a fost mort, fie in parte sau intreaga, e 
socotita ca o zi deplina, chiar daca El a murit j i a fost ingropat in Vinerea Mare (14 Nisan), a 
zacut in mormant in sambata Mare (sabatul pascal) j i a inviat duminica dimineafa (16 Nisan). 
Era obi§nuit sa se socoteasca fiecare zi ca incepand odata cu apusul soarelui. Deci Hristos a fost 
in mormant doua zile fragmentare j i ziua intreaga dintre ele. Tertia dei reprezenta pentra profetul 
Osea un motiv pentra exprimarea vindecarii lui Israel: „In ziua a treia El ne va restaura, ca noi 
sa putem trai in prezenfa Lui" (cf 1 Sam 30, 12; 2 Regi 20, 5; 8; Lev 7, 17-18). Dar de la 
inceputuri, acest text a dobandit sens mesianic clar: „Sf Ap. Pavel este primul autor care a 
intrezarit in Os 6,2 0 oglindd a celor viitoare, mai precis 0 prefigurare a morfii ?i invierii celei 
de a treia zi a Domnului... O alta marturie de data aceasta indirecta ca acest text a fost privit inca 
de Biserica primara drept 0 profepe mesianica referitoare la invierea Domnului o gasim in 
Targumul lui lonatan, de unde lipsesc in mod intenfionat cuvintele cheie. Aceasta traducere 
parafi-azata a textului oseian (datand din secolul al V-lea dupa Hristos) se vrea un raspuns 
polemic la interpretarea mesianica pe care 0 dadeau cre$tinii acestui verset. Primul autor crejtin 
care a pnut sa vorbeasca in mod explicit despre raportul dintre Os 6,2 §i tradipa cre?tina a fost 
Tertulian, in lucrarea s&Adversus Marcionem IV, 43. Mai mult, marele apologet se folose?te de 
textul oseian pentra a sprijini cu argumente biblice acpunea femeilor mironosife in dimineafa 
invierii" (Eugen J. Pentiuc, Cartea profetului Osea, introd., trad, fi comentariu, Ed. Albatros, 
2001, p. 165). Faptul ca Domnul a inviat „a treia zi" rezulta $i din Lc 24,21: „astazi este a treia 
zi de cand s-au petrecut acestea", spun cei doi caiatori in drumul spre Emaus. 
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A doua a avut loc posterior SchimbSrii la fafa §1 vindecarii fiului lunatic: 
„intorcandu-se ei din Galileea, Iisus le-a spus: Fiul Omului va sa fie dat in mainile 
oamenilor §i-L vor omori §i a treia zi va invia. §i ei foarte s-au intristat"^' (Mt 17, 
22-23). La Luca nu apare menfiunea cu privire la Inviere, in vreme ce aici ea este 
prezenta, dar cu o modificare fata de Marcu; aceasta modificare este in conformitate 
cu terminologia obi§nuita Bisericii, dupa care Iisus n-a inviat dupa trei zile (Mc), 
ci „a treia z i" (cf 16, 21=Lc 9, 22; 1 Cor 15, 4). De asemenea, Matei cuno§tea 
formula din Marcu (cf Mt 27, 63); Pe de alta parte, Matei a substituit verbul 
ocvaaxriaeTai din Marcu cu o terminologie a invierii mai adecvata concepfiei 
dominante timpului sau: o inviere care este un act suveran al lui Diunnezeu care 
ridica (scoate) pe Iisus de sub puterea morfii (eTEpOrioexai, c f 26, 32).̂ * 

A treia vestire a facut-o Iisus in drumul spre lerusalim, in ultimul an al 
activitafii Sale pamante§ti: „Iata ne suim la lerusalim, §i Fiul Omului va fi dat in 
mana arhiereilor §1 a carturarilor, §i-L vor osandi la moarte; §i-L vor da pe mana 
paganilor, ca sa-1 batjocoreasca §i sa-L biciuiasca ?i sa-L rastigneasca, dar El a 
n-eia zi va invia" (Mt 20, 18-19). 

Imediat dupa Cina de Taina, Domnul reaminte?te faptul invierii Sale, voind sa-
i intareasca p>e ucenici in credinfa: „Anmci Iisus le-a zis: in aceasta noapte voi tofi va 
vefi poticni intru Mine, ca este scris: Bate-voipastorul fi se vor risipi oile turmei. Dar 
dupa ce voi invia, voi merge mai inaintea voastra in Galileea" (Mt 26,31-32). 

Dupa cum aflam din marturia celor ce le-au consemnat §i transmis pentru 
noi, aceste cuvinte profetice au ramas neinfelese in fimpul scurtei misiuni a 
Mantuitorului §1 chiar dupa aceea. Gravate in memoria ucenicilor, datorita 
caracterului lor paradoxal, dar j i prin forma lor ritmata §i sentenfioasa, aceste 

*̂ Cf Willoghby C. Allen, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel 
According to St. Matthew, Edinburgh, 1965, p. 180. 

" "innistarea va fi avut acela§i temei: neimpacarea cu gandul ca Domnul lor, ca 
Mesia, ar accepta o soarta atat de trista. Foarte adanc inradacinata era in inimile lor ideea 
deplasata, ca Mesia trebuie sa fie un erou politic nafional §i ca El nu va trebui sa moara. E 
drept ca le vorbea j i despre invierea Sa cea de-a treia zi, dar faptul acesta era de-a dreptul 
enigmatic ?i nu puteau pammde infelesul acestor cuvinte (Cf Mc 9,32; Lc 9,45). Dar nici 
unul dintre ei nu indraznejte Sa-i ceara lamuriri (cf Mc 9,32; Lc 9,45), probabil de teama 
de a nu se expime imei mustrari, cimi se expusese data trecuta Apostolul Petm (16, 23) 
(Leon Arion, op. cit., p.230). 

'̂ Cf Pierre Bonnard, L 'Evangile selon Saint Matthieu, Delachaux et Niestle, Paris, 
1963, p. 263. Noul Testament nu-L prezinta pe Hristos nu numai ca obiect al invierii, ci j i 
ca subiect al actului invierii. "Atribuirea ahemativa a actului invierii cand Tatalui, cand 
Fiului arata o impreima-lucrare a Lor, care include j i o intensa impreuna-lucrare a Duhului 
Sfant" (Pr. Prof D. Staniloae, TeoL Dogm. Ort., vol. I I , p. 167). 
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predicfii devin clare in lumina Pa?tilor^' La o privire comparative atenta prevestirile 
Patimilor §i Invierii comporta un paralelism progresiv, dezvoltand inclusiv ideea ca 
procesul Mantuitomlui va avea douS faze, una in care acuzatorii §i judecatorii vor fi din 
partea iudeilor, respectiv „batranii, arhiereii §i carturarii", alta in care rolul acesta il vor 
define paganii. Dupa intaia vestire, a urmat reacfia lui Petm, dupa a doua evanghelistul 
Matei tine sa arate intristarea foarte mare a tuturor ucenicilor Dar se remarca un progres 
§i in privinta afirmafiilor despre inviere, caci in 26,32 Domnul precizeaza §i aceea ca va 
merge dupa Inviere inaintea lor in Galileea. In afarS de aceste anticipari profetice, doua 
cuvinte ale Domnului se raporteaza mai clar obiecmlui nostm, fiind considerate, de 
altfel, datorita importanfei, intre cele mai semnificative ale Evangheliei. 

1. Semnul lui lona 

a. Sintagma aceasta apare in contextul imei opozifii fafa de Iisus din partea 
carturarilor §i fariseilor care atribuiau semnele minunate ale misiunii Sale lui 
Beelzebul, „domnul demonilor" (Mt 12, 38-42; Lc 11,29-32): „Aninci I-au raspuns 
imii dintre carturari §i farisei: Invafatorule, vrem sa vedem un semn de la tine...Iar El 
le-a zis: Neam viclean §i desfranat cere semn, dar semn nu i se va da, in afara de 
semnul lui lona proorocul. Ca precum a fost lona in pantecele chitului trei zile §i trei 
nopfi, tot a§a va fi §i Fiul Omului in inima pamantului trei zile §i trei nopfi. Barbafii 
din Ninive se vor scula la judecata cu neamul acesta §i-l vor osandi, caci ei s-au 
propovaduit la propovaduirea lui lona; §i iata, aici e mai mult decat lona! Regina de 
la Miazazi se va scula la judecata cu neamul acesta §1-1 va osandi, caci ea a venit de 
la marginile pamanmlui ca sa asculte infelepciunea lui Solomon; §i iata, aici e mai 
mult decat Solomon!" ludeii reclamau un semn probabil asemanator celui din vremea 
lui Moise, savar§it de acesta in fafa lui Faraon (I§ 7, 8 ?. u.), care sa justifice in ochii 
lor conduita Mantuitorului. Deja Iisus refuzase lui Satan sa savar§easca un semn la 
cererea sa (Mt 4, 5-6; Lc 4, 9). Iisus n-a voit sa forfeze credinfa oamenilor prin 
anumite semne sau minimi; minunile Sale reprezentau un raspuns la credinfa celor 
ce-1 cereau. Tom§i anumite minuni ale Domnului trebuie privite ca semne. De pilda, 
vindecarea paraliticului (Mc 2, 1-12; Mt 9, 1-8; Lc 5, 17-26), §i mai ales cele §apte 
minuni-semne din loan. Aceste semne, de§i savar§ite in public, erau menite sa 
provoace uimirea, sa determine problematizarea; ele suscitau la unii reacfii pozitive, 
negative la alfii (ex: inmulfirea painilor urmata de cuvantarea despre painea viefii 
(In 6); vindecarea orbului (In 9), etc. Dar semnul decisiv savar§it de Iisus va fi 
tocmai semnul lui lona,'" adica propria-I moarte .'ji inviere. 

" Leonce de Grandmaison, op. cit., p. 584. 
'° Nicolas Koulomzine, Cours de Nouveau Testament - Les Evangiles Synoptiques, 

Paris, 1987, p.62-63. 
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b. A l doilea context al aparifiei expresiei „semnul lui lona" este la Matei 
imediat dupa a doua inmulpre a painilor (Mt 16,1 -4; Mc 8,11 -13). „$i apropiindu-
se fariseii §i saducheii" §1, ispitindu-L, I-au cerut s5 le arate semn din cer'^ Iar El, 
raspunzand, le-a zis: cand se face searS, voi zicefi: va fi timp frumos, ca e cerul 
ro§u. Iar dimineafa ziceti: cerul e ro§u posomorat, a?a cS azi va fi furtunS. 
Fafamicilor, fata cerului §fifi s-o talmaciti, dar semnele vremilor" nu putefi. Neam 
viclean §i desft-anat cere semn, §i semn nu i se va da, fSra numai semnul lui lona. 
§i lasandu-i, a plecat". Cuvintele „din cer" din cererea fariseilor §i a saducheilor 
nu desemneaza vreun semn pe care lisus l-ar putea arata pe cer, ci un semn care 
vine din cer, adica acordat de catre Dumnezeu, care-L acrediteaza pe lisus in fafa 
poporului sau (cf Mc 8, 11). Iisus savar§ise atatea semne, dar acestea nu au fost 
recunoscute ca atare §i infelese de mai-marii iudeilor (vezi §i Mt 11, 5).'" Pentru 
Israel a mai ramas doar acest ultim §i decisiv semn: moartea §i invierea lui Iisus, 
a caror prefigurare anticipativa a avut-o in intamplarea din viafa profemlui lona. 

" Fapml ca s-au aliat aceste doua partide antagonice intre ele, mai ales datorita 
concepfiei despre nemurire j i inviere, „descopera pericolul pe care-L constituie Iisus in 
ochii lor". Conform Marcu 8,11 intamplarea s-a petrecut in regiunea Dalmanuta-Magdala 
(Gerhard Maier, Comentariu biblic - Evanghelia dupd Matei, vol. I-II , Ed. Lumina 
lumii, 2000, p. 539). Origen, noteaza in comentariul sau la acest text, ca asocierea a doi 
factori decizionali antagonici s-a mai inregistrat in viafa lui Iisus, ?i anume la Judecarea 
Sa cand Irod §1 Pilat s-au facut prieteni „sa poata sa-L ucida". „Prietenia lor parelnica 1-
a fScut pe Irod mai putemic in cererea sa impotriva lui Iisus, iar pe Pilat sa voiasca 
probabil, datorita noii prietenii, sa faca ceva pentm a-1 mulfumi pe Irod §i intregul popor 
iudeu". Mai departe, arata Origen, se pot constata astfel de „prietenii" la adversarii lui 
Iisus din toate timpurile j i invoca cazuri similare din istoria iudeilor: Faraon cu 
Nabucodonosor (2 Regi 24, 7) Tirhakah, regele Etiopiei cu Senaherib (2 Regi 19, 9) 
(Origen, Commentary on Matthew, p. 449-450, in seria Ante-Nicene Fathers, vol 9, 
USA, Hendrickson Publishers, 1995). 

" „Iudeul este interesat in primul rand de problema puterii, nu de cea a cunoajterii, 
ca grecul (cf Mc 15, 32; In 2, 18; 4, 48; 6, 30; 1 Cor 1, 22). El are un Dumnezeu care se 
reveleaza prin fapte. De aceea trebuie Mesia sa faca semne. Grejeala consta in faptul ca 
semnele nu pot fi „comandate", ci pot fi primite cu smerenie ca revelape divina" (Gerhard 
Maier, op. cit., p. 540). Doar ranile din tmpul inviat al Mantuitomlui vor fi „semnele" 
cemte, ele reprezentand un adevarat trofeu vejnic al victoriei Sale asupra morfii. 

" Expresie ce trimite la semnele proprii zilelor venirii lui Mesia. In acest context, se 
poate raporta fie la minunile sau semnele savarsite de Iisus (de pilda, vindecarile §i inmulprea 
painilor, cf 11, 3-5), fie la Iisus Insuji ca Semn prin excelenfa (cf TOB, p. 2347, nota e). 

" Ibidem, nota c. 
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2. Semnul Templului rezidit 

Contexml aparipei acesUiia este redat doar in Evanghelia de la loan: Iisus 
tocmai a izgonit negustorii §i schimbatorii de bani din Templu (In 2, 17-22: „§i 
ucenicii Sai §i-au adus aminte cS este scris: Rdvna casei Tale m-a mancat. Dar 
I-au raspuns iudeii zicand: De vreme ce m faci acestea, ce semn ne arap? Iisus le-
a raspuns §i le-a zis: Daramafi templul acesta §i in trei zile i l voi ridica. §i au zis 
ludeii: in patruzeci §i ?ase de ani s-a zidit templul acesta! §i tu i l vei ridica in trei 
zile...Dar El le vorbea de templul trupului Sau. Deci, cand a inviat din morfi, 
ucenicii Sai §i-au adus aminte ca El zisese aceasta §i au crezut Scripturii §i 
cuvanmlui pe care-1 spusese Iisus".); in timpul interogatoriului lui Iisus, in noaptea 
cand a fost judecat, se cauta marturii mincinoase impotriva Sa: „?i au zis: Acesta 
a spus: pot sa daram templul lui Dumnezeu §i in trei zile sa-1 zidesc" (Mt 26, 61; 
Mc 14, 57-59); pe dealul Golgota (Mt 27, 39-40; Mc 15, 29-30 - batjocorirea din 
partea trecatorilor). 

Din confruntarea acestor texte se constata ca intre viafa Domnului §i 
invierea Sa exista o armonie interna, care o face pe aceasta din urma demna de 
credinfa. invierea ratifica invafatura mesianica a lui Iisus pentru ca El a explicat 
„deschis" ucenicilor ca „Fiul Omului trebuie sa patimeasca multe §i sa fie 
defSimat de batrani, de arhierei §i de carturari §i sa fie omorat, iar dupa trei zile 
sainvie"(Mc8,31-32a). 

Referatul mateian despre invierea lui Iisus (28,1-20) 

Ne surprinde in acest referat concizia stilului, sobrietatea catehetica a 
expunerii." Daca la Marcu ingroparea constimie o parte integranta a relatarii 
Rastignirii, la Matei observam o reorganizare a materialului, el plasand ingroparea 
Domnului mai aproape de inviere. Astfel, se impune o tratare unitara a textului 
cuprins intre 27, 57 - 28, 20. intre relatarea ingroparii §1 invierii lui lisus §i cea a 
na§terii §i copilariei Sale este o adevarata simetrie, bazata pe altemanfa dintre 
momentele favorabile §i cele potrivnice lui Iisus (cf 1,18-2,23, §i mai ales altemarea 
episoadelor cu losif §i Irod). Se pot desprinde cinci astfel de momente: inmormdntarea 
(27,57-61), lasa sa se infeleaga ca losif din Arimateea era bogat §i totodata ucenic al 
lui Iisus. Paza mormdntului (27, 62-66), despre care vorbe§te doar Matei, denota o 
intenfie apologetica care prive§te polemica iudaica impotriva invierii. Colaborarea 

" De altfel, aceasta reprezinta o coordonata a stilului mateian din care lipsejte 
anecdoctica specifica lui Marcu, aja cu reiese mai evident din compararea minunilor lui 
Iisus la cei doi Sfinp Evangheli§P. 



STUDII §1 ARTICOLE 73 

dintre Pilat, arhierei §i farisei'* pentru folosirea soldaplor in scopul de a suspne 
ipoteza fiirtului trupului lui lisus ne duce cu gandul la complotul lui Irod cu arhiereii 
§i carturarii de a trimite sS fie ucis Pruncul Iisus (2,4. 16-20). Apoi urmeaza scena 
mormdntului gol (28,1 -10). Ca ?i la fuga in Egipt, intervenpa dumnezeiasca nimice§te 
complotul ostil. Mai intai, s-a produs un cutremur; ingerul Domnului, pogorandu-se 
din cer, a pravalit piatra de la u§a, iar de frica lui soldatii strajeri s-au inspaimantat §i 
s-au facut ca ni§te morfi. Mesajul ingerului catre femei despre biruinfa lui Iisus are 
0 urmare deosebita fafa de cel din Marcu; Ele au alergat cu bucurie sa spuna ucenicilor, 
bucuria lor fiind intarita prin aceea ca, intr-adevar, lisus Insusi li s-a aratat. Urmeaza 
mituirea soldafilor de catre arhierei §i minciuna cu privire la furtul ttnpului lui lisus 
(28,11 -15). A cincea secvenfa §i ultima e cea a ardtdrii Domnului cdtre cei unsprezece 
Apostoli (28, 16-20) pe un munte din Galileea." 

Tinand seama de acest paralelism \̂ de aceasta simetrie ne dam seama o data 
in plus de caracterul mnemotehnic al Evangheliei mateiene, in virtutea caruia 
invafatura cu privire la Iisus se poate transmite §i asimila mai cu u§urinfa. 

in general referatul de la Matei despre inviere urmeaza pe cel din Marcu 
(16,1 -8), dar adauga doua scene pe care nu le regasim in sursa marcana: (1) aparifia 
ingerului §i cutremurul de pamant ce a insofit-o (vs. 2-4) §i (2) aparifia Domnului 
inviat (v. 9-10). Prima din aceste doua scene prezinta miraculoasa indepartare a 
pietrei de la intrarea in mormant §i insista pe aparifia ingerului, a carui prezenfa e 
doar presupusa in texml de la Marcu. in scena a doua Iisus insu§i repeta porunca 
ingerului pentru ucenici de a merge in Galileea (vezi Mc 16, 7 ?i Mt 28, 7).'* 

1. Femeile mironosife la mormantul gol^' (1-4) 

„1. Iar intru tarziul Sambetei, cand se lumina spre ziua cea dintai a 
saptamanii"", Maria Magdalena §i cealalta Marie au venit sa vada mormantul. 2. 

" in narapunea despre Patimi, fariseii nu sunt menponafi deloc de Marcu ?i Luca, ci 
doar de data aceasta de catre Matei. 

" Cf Raymond E. Brown, An Introduction to the New Testament, The Anchor Bible 
Reference Library, USA, 1997, p. 202-203. 

'* Cf Barclay M. Newman and Philip C. Stine, A Handbook on the Gospel of Matthew, 
UBS Handbook Series, 1992, p. 875. 

" imparfirea capitolului dupa cuprinsul tematic urmeaza pe cea propusa de Dr. 
Gerhard Maier, op. cit., p. 1005. 

*̂  Expresia "prima zi a saptamanii" nu apare in tradipa iudaica decat odata cu autorii 
Evangheliilor (Mt 28, 1; Mc 16, 2, 9; Lc 24, 1; In 20, 1, 9, vezi FA 20, 7; 1 Cor 16, 2). 
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§i iata, cutremur mare s-a facut; ca ingerul Domnului, pogorandu-se din cer ?i 
venind, a pravalit piatra de la u§a §i §edea deasupra ei. 3. §i infati§area lui era ca 
a fulgerului §i imbracamintea lui, alba ca zapada.4. §i de frica lui s-au cutremurat 
strajerii §i s-au facut ca ni§te morfi'"". 

Nici una dintre Evanghelii nu descriu faptul insu§i al invierii, prezenta 
mormantului gol (cf Mc 16, 1-8; Lc 24, 1-12; In 20, 1-10) fiind considerata de 
catre evangheli§ti drept dovada limpede a acestui moment. Taina invierii ca §i 
intruparea Domnului, nu poate fi exprimata adecvat in cuvinte. in cazul in care 
autorii Evangheliilor ar fi incercat s-o redea pe calea discursiva, ar fi facut probabil 
senzatie, dar era iminenta in acest caz dizolvarea, pana la disparitie, a Tainei. „Ne 
uime§te raceala limbajului - spune un autor - care refine numai ceea ce s-a putut 
observa efectiv. Aici nu exista nimic fanatic, exagerat sau ahtiat dupa senzafie...Este 
vorba despre o relatare ulterioara a unor evenimente deja petrecute, un lucru care 
corespunde stilului ebraic... Nici un cuvant despre fenomenul invierii! Taina curata 
a minunii din dimineafa aceea nu este forfata in mod speculativ sau curios, incepand 
de acum, invierea lui Iisus este efectiv presupusa ca un fapt, ca o realitate. Acest 
lucru vorbe§te in favoarea caracterului demn de incredere al relatarii".''^ Rezerva 
Sf Evangheli?ti in privinfa procesului invierii in sine se va menfine pana in epoca 
apocrifelor (cf Evanghelia lui Petm, 12, 50 - 13, 57)."' 

Referitor la timpul in care au venit sfintele femei la mormant, acesta este 
redat diferit in versiunile romane§ti ale Sf Scripturi. Cea mai noua versiune are: 
„Iar intru tarziul Sambetei, cand se lumina spre ziua cea dintai a saptamanii..." 
(28, la)"". Matei i§i incepe relatarea invierii cu doua indicii temporale. Primul 
dintre acestea este suficient de clar: sabatul se incheiase. Insa al doilea presupune 
o dificultate de interpretare, deoarece ziua iudaica incepea de fapt cu la apusul 
soarelui, in vreme ce numai ziua romana incepea o data cu ivirea zorilor Daca 
acceptam traducerea „intru tarziul sambetei, cand se lumina spre ziua cea dintai a 
saptamanii", atunci evenimentele s-au produs in seara ce a urmat zilei sabatului, 
iar scena descrie cele doua femei umbland in intuneric sa caute (sa vada) mormanml. 
in acest caz, relatarea mateiana contrasteaza cu cea de la Marcu, dupa care cele 

"' Citatele din Noul Testament sunt preluate dupa edipa revizuita a IPS Bartolomeu 
Anania, EIBM, Buc, 1993. 

« Gerhard Maier, op. cit., p. 1009. 
Pierre Bonnard, L 'Evangile selon Saint Matthieu, p. 411. 

** Noul Testament, versiunea revizuita a IPS Bartolomeu, Bucure?ti, 1993, p. 55. 
Nota explicativa la acest verset din Traduction Oecumenique de la Bible (presc. TOB), ed. 
1994, p. 2380) spune ca traducerea literala e „cand incepea sa se lumineze de ziua intai a 
saptamanii" ?i ca probabil aceasta expresie reprezinta o aluzie la aparifia stelei de seara 
care indica inceputul unei noi zile (cf Lc 23, 54). 
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trei femei cumparasera miruri la sfar?iml zilei de sabat, dar nu le-au dus de fapt la 
mormant pana in dimineafa urmatoare. Acest lucru sugereaza ca Matei a urmat 
aici cea mai veche tradifie, ce va fi succedata apoi de mai cunoscuta relatare despre 
vizita in zorii zilei de duminica. 

Sf Matei a suprimat elementele anecdotice §i psihologice pe care le avem la 
Marcu (cumpararea aromatelor, menfionarea orei prea matinale a venirii lor la 
mormant, nelini§tea lor cu privire la greutatea pietrei, descrierea ingerului in chipul 
unui om tanSr). Pe de alta parte, Matei face mai clar §i mai pedagogic textul din 
Marcu (vs. 2-4 proprii lui Matei: cutremurul de pamant, pogorarea „ingerului 
Domnului", aparifia sa stralucitoare, frica cople?itoare, de moarte, a garzii; vs. 9-
10 de asemenea sunt in intregime proprii lui Matei: intalnirea lui Iisus cu femeile 
mironosife, porunca sa de a le vesti frafilor Sai ca a inviat §i de a merge in Galileea 
unde-L vor vedea; acest ultim element trebuie comparat cu aratarea catre Maria 
Magdalena din In 20, 11-18). 

Adverbul o\|/e inseamna „tarziu", dar cand apare cu genitivul, ca in v. 1, 
inseamna „dupa";'" pluralul (aaPPaxcov) desemneaza ziua sabatului considerate 
in toate ceasurile §i ceremoniile specifice; verbul e7U(t)0XTKeiv (se subinfelege copa) 
in Lc 23, 54 inseamna faptul serii, iar aici prima ora a diminefii; Prima zi a 
saptamanii, dupa sabaml iudeilor, corespunde zilei noastre de duminica. Ziua de 
odihna saptamanala a cre?tinilor va f i , de aceea, duminica, in care se comemoreaza 
§i se traie§te de fiecare data bucuria pascala, climaxul propovaduirii cre§tine. Sunt 
amintite doar doua femei: Maria Magdalena §i cealalta Marie (amintita de asemenea 
in 27, 61: probabil mama lui lacov \̂ a lui losif - 27, 56)."* Tofi Evangheli§tii lasa 
sa se infeleaga rolul fhinta? al Mariei Magdalena in randul femeilor mironosife 
(loana, Maria lui lacov, Salomeea §i altele, Mc 16, 1; Lc 24, 10). 

Numele Mariei Magdalena este de fapt un toponimic, evocand ora§ul galileian 
Magdala, (cunoscut §i sub numele de Tarichaea, pe farmul vestic al Marii Galileii)."'' 
Aparifia ei inainte de Sf Patimi e consemnata mai intai in Luca 8,2 de unde reiese 
ca facea parte dintre femeile vindecate de demonizare, care-L urmau pe Iisus §1 pe 
ucenicii Sai in cursul misiunii lor evanghelice („Maria, numita Magdalena, din 
care ie§isera §apte demoni" - c f Mc 16, 9 - in finalul mai lung). S-a incercat 
uneori identificarea sa cu acea femeie pacatoasa (din Lc 7, 37 ?. u.). Insa aceasta 
identificare e pufin probabila, caci nu vedem de ce Luca nu s-ar fi referit mai 
explicit la ea in cap. 8. Maria Magdalena e amintita apoi la Rastignire alaturi de 

"' Greek-English Lexicon, vol. I I , A-i2, Oxford, 1948, p. 1282. 
"* Menfionarea celor doua mironosife apropie mai mult narapunea invierii de cea a 

morfii lui Iisus (27, 56) j i de cea a ingroparii Sale (27, 61). 
"' F. C. Grant and H. H. Rowley, Dictionary of the Bible, Edinburgh, 1963, p. 629. 
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celelalte femei ce au umiat Domnului din Galileea. in relatarea ioaneica despre 
inviere avem descrierea aratarii speciale a lui Iisus catre ea. Referatul marcan 
paralel, in finalul lung, este concis ?i nu e incadrat cronologic. Apar mici diferente 
in prezentarea sosirii femeilor la mormant. La prima vedere, ea a venit in acela§i 
timp cu celelalte femei (Mt 28, 1; Mc 16, 1), dar la loan se spune ca a alergat 
inainte, ajungand prima la mormant (In 20, 1). Apoi tot ea a fost cea care a vestit 
lui Petru §i ucenicului iubit ce s-a intamplat (In 20, 2), fiind insopta §i de celelalte 
femei (Lc 24, 10). Se va reintoarce ulterior cu Petru ?i ucenicul iubit, iar dupa 
plecarea acestora a ramas afara §i plangea (In 20, 11). Privind apoi in mormant a 
vazut doi ingeri (In 20, 12), iar raspunsul ei la intrebarea de ce plange „exprima 
intr-un mod extraordinar adancul ei ata§ament fa|a de Iisus: Ca au luat pe Domnul 
meu §i nu ftiu unde L-au pus (In 20, 13b). Domnul meu, zice Maria. Iisus ramane 
pentru ea Domnul, chiar daca a murit pe Cruce; §i oricat de mulp ar fi fost cei ce 
L-au urmat §i L-au iubit pe Iisus, ba chiar oricat de multi ar fi fost cei care I-au 
ramas credincio§i §i care L-ar fi pumt socoti drept Domnul lor, relapa Mariei cu 
El este cu totul unica §i personals. A§a va fi intotdeauna legamra oricarui adevarat 
credincios cu Domnul sau";*^ §i in final i se arata Domnul insu§i (v. 14) care 1 se 
adreseaza cu binecunoscuta prevenire noli tangere (v. 17). Aceste cuvinte aveau 
sa insemne ca de acum inainte raporml Mariei, §i implicit al oricarui credincios, 
cu Mantuitorul, dupa inviere, se bazeaza pe credinfa, iar nu pe vederea senzoriala. 

Maria mama lui lacov, „cealalta Marie", sau Maria lui Cleopa, toate aceste 
trei apelative se refera probabil la aceea§i persoana. Maria mama lui lacov §i a lui 
losi apare in lista cu femeile care au fostprezente in drumul spre Rastignire, alaturi 
de Maria Magdalena (Mt 27, 55 §. u.). in versetul 61, dupa inmormantare, se pare 
ca „cealalta Marie" care statea in fata mormantului cu Maria Magdalena este una 
§i aceea§i cu mama lui lacov. Din ceilalp sinoptici aflam alte amanunte: Mc se 
refers la ea in 15,40 numind-o mama lui lacov - farS a aminfi §i pe celalah fiu losi 
- care a fost prezentS la RSstignire alSturi de Maria Magdalena §i Salomeea. in Mc 
15, 47 este numitS Maria he losetos ?i reapare in 16, 1 (ca Maria mama lui lacov) 
cu Salomeea §i Maria Magdalena care au adus miresme la mormant in dimineata 
invierii sS ungS trupul lui Iisus. Sf Luca menfioneazS §i pe loana in randul celor 
care au fost martore ale Pafimilor ?i mai apoi-au indeplinit calitatea de mironosife, 
alSturi de Maria Magdalena $i Maria mama lui lacov. loan folose§te termenul 
descriptiv Klopa (a lui Cleopa) pentru aceastS Marie, care stStea la picioarele 
Crucii, cu mama Sa, sora mamei sale, §i Maria Magdalena (19, 25). 

Pr Prof Dr Vasile Mihoc, Predici exegetice la duminicile de peste an, Teofania, 
2001, p. 20. 
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Mai corect este sa traducem genitivul Klopa ca „sofia lui Cleopa", iar nu 
„fiica lui Cleopa". A§adar, rezulta ca Maria lui Cleopa este aceea§i persoana cu 
Maria, mama lui lacov (cf. Mc 15,40). Hegesip ne transmite fapml ca (vezi Eus., 
1st. Bis., 3, 11) acest Cleopa e fratele lui losif, logodnicul Fecioarei Maria."' 

Dar la Matei aceste sfmte femei nu vin sS unga trupul (Mc 16, 1), ci pentru 
a vedea (Oecopriaai) mormantul. Era in obiceiul iudeilor pelerinajul la mormintele 
sfinplor; ipoteza ca relatarea de aici ar fi influenfata de acest obicei e confirmata 
de interesul de mai tarziu pentru locul mormantului (28, 6: aici... venifi de vedefi). 
Rezumarea acestor femei doar la a vedea se mai poate explica ?i prin faptul ca 
aveau cunojtinfa de pecetluirea §i pazirea mormantului, care constituiau doua mari 
piedici.'" Aceste sfmte femei „intuiau in Iisus Hristos mai mult decat vedeau §1 
simfeau ceilalfi, ceea ce le-a fScut sa se atajeze in chip unic de ManUiitorul, stand 
mereu in prejma Lui. L-au insofit prin orajele §i satele Galileii, ludeii §i Samariei, 
ascultandu-1 invajatura cea mantuitoare; tot ele au fost | i martorele faptelor 
minunate savar§ite de divinul Invajator Femeile mironosife L-au insofit pe lisus §i 
in clipele cele mai grele ale operei Sale de mantuire, in Gradina Ghetsimani, acolo 
de unde Apostolii au fugit parasindu-L. Ele au invins teama, spaima care i-a cuprins 
pe ceilalfi, ramanandu-1 fidele pana la moartea lui pe Cruce. Sfanta Evanghelie ne 
spune ca femeile priveau unde-L pun (Mc 15, 47), insistand ?i asupra faptului ca 
iubirea f i ata§amentul lor fafa de Manmitorul a mers pana dincolo de pragul morfii, 
reflectat in cea dintai marmrie omeneasca asupra Invierii Domnului"." 

La Matei, sunt enunfate o serie de elemente descriptive care au insofit 
momentul invierii (cutremur, prezenfa ingerului, rostogolirea pietrei, spaima foarte 
mare a strajerilor). Potrivit unor texte vetero-testamentare, cutremurul de pamant'^ 
este un element tradifional al teofaniilor (cf I§ 19,18; Ps 114,7), menit sa confere 
autoritate actelor revelafionale. 

Rolul ingerului este intreit: sa intampine femeile, sa le arate mormanml gol 
§i sa le dea indicafii din partea Stapanului lor Nu a fost indeajuns ca ele sa vada 
mormantul gol; acest lucru trebuia explicat, nu fSra o tonalitate u?oara de repro§ 
(mai ales in Lc 24, 5b). Dupa loan, dimpotriva, singura vederea mormantului gol 

"' S. S. Smalley, in The New Bible Dictionary, Inter-Varsity Fellowship, London, 
1962, p.792-793. 

Willoughby C. Allen, op. cit., p. 301. Acest autor considera ca motivul dat de 
Marcu iva eA,9ouoai aX£t\);oxnv anxov a trebuit sa fie schimbat de catre Matei dupa 
fragmenml din 27, 62-66 (Ibidem). 

" Pr Dr. loan Tulcan, art. Purtatoarele de mir - mdrturisitoare ale Invierii, in 
Mitropolia Banamlui, nr. 3/1989, p. 61/62. 

" Expresie ce traduce acela?i cuvant folosit in 8, 24 („furtima"); 24, 7; 27, 54. (Cf 
Newman and Stine, op. cit., p. 876). 
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a convins pe „cel§lalt ucenic": a vazut §i a crezut (In 20, 9). Nu putem sa nu 
identificam in acest inger pe cel din capitolele 1 §i 2; nu e vorba aici de un inger 
oarecare indatorat sS interpreteze un eveniment minunat (cf. 28, 5), ci de Ingerul 
Domnului (Fa 22, 11-15; I§ 3, 2-6) care se manifests (28, 2) §i care vorbe^te cu 
autoritatea Domnului !nsu§i (28, 5. 7). El este inve^mantat cu semnele slavei 
cere§ti de unde coboara (KaxaPaiJ): albul e culoarea slavei cere§ti (Mt 17, 2; 
Apoc 3, 5; 19, 14); mai poate sugera bucuria (Eel 9, 8) sau inocenta (Is 1, 18). 

A^a cum am arStat, spre deosebire de scrierile apocrife §i de imaginapa 
popularS, Matei nu-L descrie pe Iisus in momenml invierii, ci prezinta doar efectele 
acfiunii dumnezeie?ti, in stil apocaliptic: „§i de frica lui s-au cutremurat strajerii §i 
s-au fScut ca nijte morfi" (28, 4). infi-ico§area teribila a gSrzii de osta§i este cea 
mai inalta expresie in fafa unei aparifii supranamrale (Apoc 1, 17); ei dovedesc ca 
sunt incapabili sa se opuna la ceea se intampla inaintea lor 

2. Mesajul ingerului despre invierea lui Iisus (5-8) 

„5. Iar ingerul, raspunzand, le-a zis femeilor: Nu va temep, ca ?tiu ca pe 
Iisus Cel rastignit i l cautafi;6. Nu este aici, caci S-a sculat precum a zis. Venip de 
vedefi locul unde fiisese pus; 7. $i mergand degraba, spunefi-le ucenicilor Sai ca 
S-a sculat din morfi; §i iata ca va merge mai inainte de voi in Galileea; acolo i l vefi 
vedea. lata, eu v-am spus. 8. $i plecand ele in grabs de la mormant, cu fi-icS §i cu 
bucurie mare alergau sa-i vesteascS pe ucenicii Lui". 

Matei insista mai mult decat Marcu ?i Luca asupra fapmlui cS ingerul ia 
cuvantul §i declarS (aTiOKpiGeig 5e - eiTiev); cuvintele sale risipesc mai intai 
teama, dupa care aduc o laudS minunatS: femeile i l cauta pe lisus; ingerul le 
adreseazS invitafia de a vedea „locul unde fusese pus" §i, in sfar§it, le trimite sS 
vesteasca imediat ucenicilor „cS S-a sculat din morfi" §i cS i l vor intalni in Galileea. 
„Precum a zis" (KaOcOi; eiTtev) vrea desigur sS trimitS la profefia facutS de Iisus in 
mod repetat: Mt 12, 40; 16,21; 17, 23; 20, 19; 26, 32. Este de altfel obiceiul Sf. 
Matei de a insista asupra realizarii profefiilor 

Interpretarea de cStre inger a evenimentului e parte constimtiva a invierii. in 
afara acesmi cuvant femeile ar fi rSmas cu o teamS religioasS ((t)oPeio9e) farS 
legSmrS cu invierea; de mai multe ori, narafiunea evanghelica ne face sa asistSm 
la trecerea de la aceastS teamS la increderea §i bucuria pe care o aduce Hristos (14, 
27; 17,6; Mc 5,36; Lc 5,10 etc.). Trebuie subliniat faptul ca dupS sinoptici primii 
martori sunt femeile mironosife; prin urmare, invierea lui lisus S-a descoperit mai 
intai celor mai apropiafi ai SSi. La Matei mai ales acest lucru va avea ca primS 
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consecinfa reconstituirea comunitafii care-L inconjura pe Iisus in timpul activitafii 
Sale pamante§ti." 

Cuvintele ingerului sunt de mare insemnatate caci enunfa un atribut al 
Domnului care va ramane valabil pana la a doua Sa venire intru slava (cf. Apoc. 1, 
6). „Nu va temefi, ca ?tiu ca pe Iisus Cel rastignit i l cautafi"(28, 5). „Cel rastignit" 
( T O V eaxttDpcopevov), acest participiu perfect pasiv cu articol hotarat este desigur 
un titlu. in textul de la Marcu, Iisus este nu numai Nazarineanul, ci §i Cel rastignit; 
iar Matei refine pentru Iisus numai acest titlu din urma. Femeile mironosife se 
dovedesc a fi cu adevarat ucenifele Domnului, tocmai pentru faptul ca i l cauta pe 
Iisus Cel rastignit!"'" A fi ucenic al lui Hristos inseamna a fi pe calea Crucii. Acest 
adevar i l aminte§te Sf Pavel §i ucenicilor sai: in 1 Cor 2,2: „Caci am judecat sa nu 
§tiu intre voi altceva, decat pe Iisus Hristos, §i pe Acesta rastignit" §i Gal 3, 1: 
„...voi sub ochii carora Iisus Hristos ca pe un prapur a fost scris rastignit". 
Marturisirea invierii nu poate fi disociata de Taina Crucii; Sfantul Chiril al 
lerusalimului zice (Cateheza XIII): „Marturisesc Crucea pentru ca sunt incredinfat 
de inviere". Aceasta este coloana vertebraia a propovaduirii creatine de la inceputuri 
(cf FA2, 23-24. 36; 4, 10§. u.). 

„Nu este aici, caci S-a sculat precum a zis" (6a). Prevestirea lui Iisus avea 
drept element esenpal invierea insa§i, iar nu intalnirea din Galileea (Mc 16, 7). Ca 
intarire a evenimentului invierii, ingerul cheama la constatarea faptului ca 
mormantul este gol zicandu-le: „iata locul unde fiisese pus" (6b). 

invierea trebuie anunfatd (a7i:aYyEiA,ai) „degraba"" apostolilor (Mc: 
ucenicilor fi lui Petru); femeile mateiene sunt mult mai pufin inspaimantate ca 
cele de la Marcu, fi-ica lor fiind ingemanata cu o mare bucurie (expresie specifica 
lui Matei).'* Primii martori ai invierii sunt deci nu ni§te inifiafi, ce fin anumite 
„secrete minunate" in mod egoist, cu gelozie, ca in cadrul gruparii eseniene, nici 
fanatici ce trambifeaza in public idei bizare; trebuia sa fie reconstimit intai de 
toate grupul frafilor (v. 10) Celui inviat ca ace§tia sa poata primi nolle Sale 

" Pierre Bonnard, op. cit., p.413. 
'" Pr Prof Dr. Vasile Mihoc, op. cit., p. 20. 
" Acest adverb e introdus de Matei j i nu apare in textul paralel de la Marcu. Mai 

incolo, se arata ca femeile au facut intocmai cum le aratase ingeml (cf „in graba" din v. 8). 
"Even the women, who remain present until Jesus' cmcifixion, «watching from a 

distance» (27,55), partake of the ambivalent portrayal of the disciples: their mixture of fear 
and joy at the grave (28, 8-10) corresponds with the disciples' mixture of adoration and 
doubt during their encounter with Jesus on the Galilean mountain (28,16-17)" (Ulrich Luz, 
ne neology of the Gospel of Matthew, Cambridge University Press, 1995, p. 138-139). 
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instrucfiuni. De altfel, aceastS idee este tipic mateianS." „Iata, eu v-am spus" -
incheie sentenpos cuvanml ingerului §i vor sa arate ca li s-a spus tot ce au nevoie 
sa §tie, le ramane doar sa acponeze in consecinfa. 

3. intalnirea femeilor mironosife cu Iisus Cel inviat (9-10) 

„9. Dar pe cand mergeau ele sa-i vesteasca pe ucenici, iatS Iisus le-a 
intampinat zicand: Bucurap-vS! Iar ele, apropiindu-se, I-au cuprins picioarele §i I 
s-au inchinat. 10. Amnci Iisus le-a zis: Nu va temefi. Ducefi-va §i vestifi-i pe frafii 
Mei sS mearga in Galileea, §i acolo Ma vor vedea". 

Aceste versete sunt considerate de speciali§ti drept o traducere mateiana a 
aratarii catre Maria Magdalena (In 20, 11-18). Spre deosebire de Luca §1 loan, 
Matei nu plaseazS nici o aparifie a Domnului Inviat in ludeea.'* 

Pe cand se grabeau mironosifele sa indeplineasca pomnca ingerului, deodata 
(moment introdus prin Kai i5oD, vezi 1, 20 li S-a aratat Domnul, intampinandu-le 
cu saluml „Bucurafi-va!" Acesta era saluml care printr-un singur cuvant putea spune 
toml, „care putea surprinde in el toata intamplarea, care putea transforma toate 
cuvintele ce s-ar fi putut spune intr-un simfamant adanc, luminos §i cald, in 
simfamanml cople§itor al bucuriei, care nu mai are nevoie de cuvinte"." Intr-o 
atitudine de adorare („I-au cuprins picioarele §i 1 s-au inchinaf') ele au primit „dovada 
§1 incredinfarea invierii" (Sf loan Gura de Aur). Prin faptul ca „i-au cuprins picioarele" 
n-au avut intenfia de a verifica corporalitatea Domnului, ci de a-§i exprima increderea 
(cf 2 R 4, 27) ?i adorapa lor (Mt 2, 2. 8. 11; 8, 2; 14, 33; 15, 25; 28, 17). Apoi 
Manmitorul le alunga teama („Nu va temefi!"), „deschizandu-le calea credinfei" 
(Sf loan G. A.) ?i le indatoreaza sS vesteasca Apostolilor ca va merge inaintea lor in 
Galileea. In aceasta misiune fericitS de binevestire a invierii data lor, Sf loan vede o 
ridicare la rang de cinste, a neamului celui panS amnci atat de disprefuit, adica a 
neamului femeiesc, Domnul conferindu-i bune nadejdi ?i vindecandu-i durerea.*" 

„Frafii Mei" sunt in primul rand ucenicii Sai, adica Sfinfii Apostoli, dar §i 
tofi cei care fac voia TatSlui Sau din ceruri, potrivit interpretarii date de Iisus 
insu§i in contexml din Mt 12, 49-50.*' 

" Pierre Bonnard, op. cit., p. 414. 
''Ibidem. 
'" iPS Dr Antonie PlSmadeala, op. cit., p. 206. 

Cf Omilii la Matei, PSB 23, p. 995. 
*' Cunoscutul comentator al Evangheliei de la Matei, Dr. Vasile Gheorghiu subliniazS 

ca numindu-I „fTapi Sai" pe ucenici, Domnul „vroia sa-i apropie §i sa-i lege cat mai mult 
de Sine" (Sf. Evanghelie dupa Mateiu cu comentar, vol. I l l , Cemaup, 1933, p. 827). 
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4. Minciuna potrivnicilor lui Iisus (11-15) 

„11. §i plecand ele, iata cS unii dintre strSjeri, venind in cetate, le-au dat de 
veste arhiereilor despre toate cele intamplate. 12. §i adunandu-se ace§tia impreunS 
cu batranii §i finand sfat, le-au dat osta§ilor arginfi din bel§ug 13. zicandu-le: Spunefi 
ca ucenicii lui au venit noaptea §i l-au fiirat in timp ce noi dormeam; 14. §i de se va 
auzi aceasta la guvemator, noi i l vom indupleca §i va vom face fSrS grija. 15. Iar ei, 
luand arginfii, au facut a§a cum au fost invafafi. §i S-a rSspandit cuvantul acesta 
intre Iudei, pana in ziua de astazi". 

Dupa textele referitoare la mormantul gol, sinopticii prezinta ni§te pericope 
(Mt 28, 11-15. 16-20; Mc 16, 9-20 - texte fSra indoiala tardive, sau adSugate mai 
tarziu Evangheliei a doua - Lc 24,13-25; 36-49; 50-53) clasate in mod obi§nuit sub 
denumirea de „postfefe" sau „apendice" ceea ce indicS greutatea exegefilor in 
interpretarea lor Cu excepfia pericopei din Mc 16, 9-20, postfafa mateianS §i cea 
lucanicS sunt caracteristice genului literar §1 preocuparilor celor doua Evanghelii." 
Cea de la Luca este evident cea mai dezvoltata; ea subliniazS in ce consta unitatea 
dintre Hristos Cel Inviat §i Vechiul LegSmant (24,13-35), pe de o parte, §i comunitatea 
ierusalimiteana care e in a§teptarea darului Duhului Sfant, pe de altS parte, (24, 31-
53), adicS cu comunitatea iemsalimiteana ca centru §i origine a misiunii la neamurile 
pSgane (eiq Tiavxa xa eGvri - ap^apevoi arco Iepo\)oaXTip - Lc 24,47). 

Postfafa mateiana e consecventa unor preocupari diferite; mai intai, ea revine 
asupra atitudinii disprepiitoare ?i definitiv neinduplecate §i lamentabile a mai-
marilor poporului evreu (v. 11 -15); de altfel, aceasta este o tema constanta a primei 
Evanghelii. Aceste cinci versete confirma ipoteza care susfine ca redactarea acestei 
Evanghelii s-a produs intr-un mediu cre§tin aflat intr-o apriga divergenfa cu 
reprezentanfii iudaismului oficial." Ele, alaturi de alte doua pericope proprii numai 
lui Matei din istorisirea Patimilor (27, 3-10 §i 62-66), denota ni?te aspecte strict 
ierusalimitene ale evenimentelor. Daca le-au cunoscut, Marcu §i Luca le-au trecut 
cu vederea. Aceasta ultima ipoteza pare insa indoielnica; mai degraba, e vorba de 

" Pierre Bonnard, op. cit., p. 414. 
" Privitor la aceasta tema, a se vedea importanta monografie a lui Douglas R. A. 

Hare, The Theme of Jewish Persecution of Christians in the Gospel According to St. 
Matthew, Cambridge University Press, 1967: „The Christological titles applied to Jesus by 
Christians must have been early regarded as a challenge to Jewish monotheism, and Christian 
adoration of their risen Lord (s. n.) must have provoked cries of «idolatry!» from many 
fellow Jews" (p. 17). 
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nijte tradifii ierusalimitene de care Matei singur a pumt §i a voit sa se foloseasca. 
Pe buna dreptate, Lohmeyer scoate in evidenta tonul precis, concret ?i lini?tit cu 
care Matei transmite aceastS uneltire mincinoasa a vrajma§ilor noii credinfe. Pentru 
aceasta realitate, in limba germanS de specialitate se intrebuinfeaza termenul de 
Sachlichkeit mateian.*" 

Versetele 11-12 nu presupun c5 stt-Sjerii au fost martorii invierii; ei au fost 
doar putemic inspSimantafi de un eveniment insolit §i au pumt vedea ca mormanml 
este gol. Din punct de vedere mateian, aceste doua constatari obiective nu determinS 
incS aparifia credinfei in inviere. in aceastS ordine de idei se poate descifi-a sensul 
cuvintelor anavxa xa TEVopeva.*' In baza raportului facut de cSne soldafi, arhiereii 
„au infeles ca chestiunea a luat o intorsSturS destul de grava. Toate strSduinfele lor 
de a impiedica disparifia tmpului lui Iisus din mormant au rSmas zadamice. Ce va 
urma nu §tiau. La aceasta s-a mai adaugat inca §i un nou fapt care trebuia sS le fie 
deosebit de neplScut, adicS fapml cS §i acejti osta§i sunt, acum, martorii evenimentelor 
minunate ce s-au petrecut la mormanml lui Iisus. Ei infelegeau ca daca ace$ti osta§i 
vor spune adevSml, atunci toata lumea va fi de acord cS acel Iisus nebuie sS fi inviat 
de fapt din morfi".** O datS in plus, Matei menfioneaza o reuniune (auvaxOevxec;), 
a mai-marilor popomlui ?i deliberarea lor vrednicS de milS (cruppODXiov, cf 12, 
14; 22, 15; 27, 1.7, e vorba de o formulS mateianS stereotipS). Nu ni se prezintS 
reacfiile individuale, ci atimdinile oficiale cu privire la Hristos. Este edificatoare in 
aceastS privinfS lectura scrierilor lui losif Flavin pentm a sesiza rolul pe care-1 aveau 
in Palestina vremii aceleia astfel de adunSri ale conducatorilor iudei. Din versetul 
12 reiese cS Matei i i vizeazS pe soldafii din garda pretorianS; e vorba de ni§te soldafi 
mercenari, in stare de orice in schimbul banilor (adjectivul iKavoc; suficient, 
indeajuns, aici trimite la o sumS foarte mare de bani). 

Pericopa aceasta (11-15) constimie o relatare cu valoare apologetics care e 
indreptatS impotriva legendei rSspanditS de iudei in vremea Sfanmlui Matei (cf 
Mt 27,62-66). Ea demonstreazS cS dacS fiirtul tmpului lui Iisus s-a pumt inventa, 
acest lucm nu s-a intamplat in realitate.*' 

"Pierre Bonnard, op. cit., p.415. 
Sf Teofilact al Bulgariei aratS de asemenea cS „toate cele ce s-au intamplat" nu 

includ neapSrat ?i invierea propriu-zisS, ci mai ales fapml „cS s-a fScut cutremur, cS singxirS 
s-a dat la o parte piatra, cS ei, infrico$andu-se au cSzut ca ni$te morfi" (Tdlcuirea Sfintei 
Evanghelii de la Matei, Ed. Sofia, 2002, p. 472). 

** Dr Vasile Gheorghiu, op. cit., p. 829-830. 
*' insS$i predica misionarS crejtinS despre invierea lui Iisus „n-ar fi putut avea loc in 

lemsalim fSrS presupunerea mormantului gol. ludeii n-au putut infirma aceastS predicS 
referindu-se la existenfa tmpului in mormant, ci au recurs la versiunea cS tmpul a fost 
furat" (Pr Prof D. StSniloae, Teologie Dogmatica Ortodoxa, vol. I I , p. 158). 
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Marele Sf. PSrinte antiohian arata ca „adevarul straiuce§te mai mult cand e 
propovaduit de potrivnici", adica zvonurile nascocite de iudei nu fSceau decat sa 
intareasca mai mult credinfa in Inviere. „Adevarul Invierii era prea stralucitor §i 
prea maref ca sa poata fi piasmuit..." 

In continuare, Sf loan releva obiectiv o serie de argumente impotriva 
posibilitafii ca trupul lui lisus sa fi fost fiirat de ucenici: in primul rand, ace?tia 
erau oameni simpli §i, in situafia data, nu cutezau sa se expuna urii du§manilor 
invafatorului lor; apoi, mormanml era pecetluit §i bine pazit. Se mai ridica inca 
multe alte intrebari: „pentru ce sa-L fiire ucenicii, ca sa nascoceasca dogma invierii? 
Dar cum le-ar fi trecut prin minte sa nascoceasca aja ceva unor oameni carora le 
piacea sa traiasca ascun§i de lume? Cum ar fi ridicat piatra care era atat de pazita? 
Cum ar fi putut sa se ascunda de atafia oameni? Chiar daca nu s-ar fi temut de 
moarte, totu§i n-ar fi incercat, in zadar §i fSra rost, sa savar§easca fapta asta, cand 
erau atafia paznici. Ca ucenicii mai erau §i ni§te fi-ico$i, o arata cele petrecute mai 
inainte. Cand L-au vazut prins, tofi au fugit. Daca n-au avut curajul sa ramana 
langa El atunci cand 11 vedeau viu, cum nu s-ar fi temut acum cand era mort §i 
inconjurat de o mulfime atat de mare de ostaji? Aveau, oare, de deschis o u§a? 
Trebuia sa se ascunda numai de un singur om? Nu! Pe mormant era pusa o piatra 
mare care avea nevoie de multe maini. Aveau dreptate arhiereii sa spuna: §i va fi 
ratdcirea cea din urma mai rea decat cea dintai! impotriva lor au rostit aceste 
cuvinte! Ar fi trebuit ca, dupa atata furie, sa se caiasca de faptele lor; dar ei se 
silesc sa le intreaca pe cele de mai inainte nascocind minciuni vrednice de ras;"** 

Dupa acela§i Sfant Parinte, se poate stabili o analogic intre aceasta intamplare 
cu mimirea soldafilor §i vanzarea Domnului de catre luda pe treizeci de arginfi 
(Mt 26, 21-25): „cand era viu, I-au cumparat sangele; dupa ce a fost rastignit §1 a 
inviat, incearca tot cu bani sa faca sa piara cuvanml despre inviere".*' 

Dar intriga iudeilor nu face decat sa favorizeze adevarul invierii, ei in§i§i 
fesandu-§i propria plasa ?i cursa: „Tu insa uita-mi-te ca sunt prin^i tocmai prin 
cele ce au fScut. Daca nu s-ar fi dus la Pilat §i n-ar fi cerut straja la mormant, ar fi 
pumt sa-5i raspandeasca minciunile lor cu mai multa nem§inare; dar a§a, nu! A§a 
au lucrat totul ca ?i cum s-ar fi straduit sa-§i coasa propriile lor guri. in ce prive§te 
pe ucenici, daca n-au pumt sa privegheze cu El, mai cu seama cand au fost finufi 
ran de El, cum ar fi pumt indrazni sa-L fiire? De ce nu l-au fiirat mai inainte, mai 
inainte de a fi pus voi, arhiereilor, paza la mormant? Daca ucenicii ar fi voit sa-L 
fiu-e, ar fi putut face asta in prima noapte, cand mormantul nu era pazit, cand nu 
era nici o primejdie, cand puteau lucra fara firica. Ca arhiereii s-au dus sambata la 

** Sf loan Gura de Aur, Omilii la Matei, PSB 23, p. 999-1000. 
*' Ibidem. 
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Pilat §1 i-au cerut straja ca sS-L pSzeascS (Mt 27, 62-66). In cea dintai noapte nu 
era nimeni din ei la mormant."™ 

Solufia data de frunta§ii iudeilor pentru a-i scapa pe soldafi de vina de a nu-
§i fi exercitat corespunzator misiunea," este o minciuna ticluita conjtient §i care, 
in concepfia lor, ar fi pumt fi receptata pozitiv §i de procuratoml roman:'^ Spunefi 
cd L-au furat fi noi vom indupleca pe dregdtor „Voiau sa se raspandeasca zvonul 
acesta, dar au izbit in zadar cu pumnii in adevar; iar prin cele prin care au incercat 
sa umbreasca adevSrul, prin acelea l-au facut, fara voia lor, sa straluceasca. Chiar 
spusa arhiereilor §i batranilor, cS ucenicii L-au furat, intare^te invierea. Ei in^iji 
mSrmrisesc c§ nu era frupul in mormant. ...sa nu te minunezi daca banii i-au biruit 
pe osta^i. Daca au avut atata putere asupra ucenicului (luda, n. n.), apoi cu atat mai 
u§or asupra lor"." Zvonul lansat de cSpeteniile iudaice este in acela§i timp, 
calomnios la adresa ucenicilor, pentru ca fara sa aiba dovezi, ei sunt invinuifi cS ar 
fi comis 0 fapta de in§elaciune. Aceasta atitudine a sinedri§tilor a izvorat din cea 
mai inver§unata §i neimpacata ura pe care o purtau inca §i acum faja de Iisus §i 
ucenici.''' 

(Versetele 13-15). Conducatorii poporului sunt preocupafi nu atat de 
veracitatea evenimentului in cauza, cat de repercusiunile ce le-ar putea avea vestea 
invierii in popor Evanghelisml nu crede ca iudeii ar nega cumva evidenta Invierii; 
el arata mai degraba incapacitatea lor absoluta de a-§i imagina macar pentru o 
clipa ca Cel rastignit este acum inviat. Prepozifia eTti din verseml 14 implica o 
valoare juridica-militara: inaintea lui Pilat, in cazul in care aceste fapte vor face 
obiecml unei depozifii in fafa lui. Adjectivul apepipvof^, doar aici la Mt., cf. 1 
Cor 7, 32) este folosit aici in sens obiectiv: i l vom determina sa nu va pedepseasca 
pentru ca afi lasat ca trupul sa fie furat, daca vefi raspandi zvonul acesta in popor 

Verbul a invdfa {edi5axQy]oav) are un sens sordid: soldafii n-au crezut nimic 
din ce l i s-a spus; pentru ei, in ce prive?te acest subiect, doar banii conteaza. 
Acela?i verb, a invdfa, atat de important in economia scrisului mateian, se va 
reumple de conpnut §i valoare evanghelica in v. 20. Demn de notat este ca expresia 
„iudei" ( m p a lou5aioi(;) nu apare la Matei decat aici, in 2, 2 §i 27, 11.29. 37, in 

'" Ibidem. 
" A parasi posml de paza era pentm un osta§ reman un delict foarte grav. (V. 

Gheorghiu, op. cit., p. 830) 
" in Evanghelia lui Petru (X), Pilat insuji le poruncejte centurionului $i strajerilor 

sa nu spuna nimanui nimic din cele ce au vSzut (Cf M. J. Lagrange, Evangile selon Saint 
Matthieu, Paris, 1927, p. 543). 

" Sf loan Gura de Aur op. cit., p. 1000-1001. 
'" Dr Vasile Gheorghiu, op. cit., p. 830. 
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vreme ce ocurenfa ei e constants in narafiunea ioaneica, in care iudeii, in mod 
global, sunt simbol al necredinfei; se pare ca Matei nu poate vorbi de conafionalii 
sai cu atata distanfS. In contextul de aici, se aratS pentru ultima data ca iudeii sunt 
victime ale rSilor lor stapani. Potrivit acestei constatSri, sentimenml care dominS 
in ce-i prive§te pe iudei este mai pufin de dispref §i, in mai mare mSsura de 
compatimire: Matei incearcS incS un dialog cu poporul sau §i nu vrea sS creadS 
intr-o rupturS irevocabilS, a§a cum o atesta Evanghelia a patra. N-ar fi exclus ca el 
s3 vizeze prin expresia „intre iudei" mai mult pe cei din lerusalim §i ludeea, iar nu 
pe cei din mediul sau siro-palestinian. 

5. Intalnirea Apostolilor cu Iisus Cel inviat in Galileea j i porunca 
misionarS (16-20) 

„16. Iar cei unsprezece ucenici au mers in Galileea, la muntele unde le-a 
poruncit Iisus; 17. §i vazandu-L, I S-au inchinat, iar unii s-au indoit. 18. §i apropiidu-
Se lisus, le-a grait zicand: Datu-Mi-s-a toatS puterea in cer §i pe pamant. 19. Drept 
aceea, mergefi §i invSfafi toate neamurile, botezandu-le in numele TatSlui §1 al 
Fiului §1 al Sfanmlui Duh, 20. invafandu-le sa pazeasca toate cate v-am poruncit 
Eu vouS. $i iata, Eu cu voi sunt in toate zilele, panS la sfar§itul veacului. Amin". 

in mod fimciar, ideile cuprinse in aceastS pericopS sunt mateiene, din puncml 
de vedere al fondului Evangheliei. Acest final al Evangheliei face referire la o 
multitudine de texte binecunoscute: motivul lui Imanuel (1 , 23), ispitirea 
Manmitorului pe Munte (4, 8-10), predica de pe Munte (cap. 5-7), porunca lui 
Iisus de a merge doar cStre oile cele pierdute ale casei lui Israel (10,5-6), revelarea 
TatSlui §1 a Fiului celor cu inima smeritS (11, 25-27) §i la anunful ca va merge 
inaintea ucenicilor in Galileea (26, 32; 28, 7)." 

Astfel, apar in acest final trei teme esenfiale pentru Matei: a) autoritatea 
(e^o\)cn.a)'* lui lisus Hristos in cer, dar nu mai pufin (aceasta e valoarea conjuncfiei 
Ktti din V . 18) pe pSmant, b) Biserica mateianS inchipuitS o data mai mult de 
ucenici (cf 15, 1-20; 16, 5-6; 16, 24, etc.) §i c) perspectiva morals, misionarS §1 
eshatologicS - in mod clar universalistS, care atinge §i sfar^iml lumii - din porunca 
Domnului Celui inviat). 

Aceste cinci versete se compun din trei elemente: o arStare precedatS de o 
localizare vagS (v. 16 §i 17), poruncile Domnului inviat date celor unsprezece (18-

" „The final passage in the Gospel of Matthew is like a large terminal railway station 
in which many lines converge" (Ulrich Luz, op. cit., p. 5). 

'* Mai intai Iisus §i-a manifestat autoritatea in 7,29, prin cuvintele Sale neintrecute 
din Predica de pe Munte. Termenul mai apare in 8, 9; 9, 6. 8; 10, 1; 21, 23. 24. 27. 
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20a) ?i 0 ftgaduinta din partea Celui Inviat la aceia?i ucenici (cu voi, v. 20b). 
Aceste trei elemente prezinta o foarte stransa legamra, incat practic este imposibiia 
decelarea unor niveluri literare sau teologice diferite." 

Pentru infelegerea acesmi text trebuie avut in vedere ca relatarea foarte sumara 
despre aratarea lui Iisus este pusa in slujba poruncii misionare mult mai dezvoltate, 
ea servind drept cadru al acesteia. 

S-a obiectat ca formularea trinitara din v. 19 ar fi de data mult mai tarzie 
decat Evanghelia de la Matei §i deci n-ar fi autentica (unii au crezut-o a fi abia din 
s. IV), dar o aflam deja in Didahie 7,1 §13, derivand probabil din practica Bisericii, 
la Sf. lustin, (Apoi. I, 61, 3), fiind prezenta in germene inca la Sf. Pavel (2 Cor 13, 
13; 1 Cor 12, 4-6). Matei ne ofera aceasta precizare de importanfa capitals ca 
Botezul „in numele lui (Domnului) Iisus (Hristos)" FA 2, 38; 8, 16; 10, 48; 19, 5) 
sau „in Hristos Iisus" (Rom 6, 3), adica Botezul cre§tin, era de fapt savar§it „in 
numele Tatalui j i al Fiului §i al Sfantului Duh. Din prezenfa acestei formule la 
Taina Botezului ne putem da seama de importanfa invafamrii despre Sfanta Treime 
in invafamra §i in viafa comunitafii mateiene".'* 

(16) In cuvanml adresat de Iisus femeilor (v. 9-10) se spunea ca frafii Sai vor 
putea sa-L intalneasca in Galileea. Acum ei (cei unsprezece) sunt prezenfi in locul 
indicat de Iisus. Aratarile lui Iisus nu sunt localizate in Galileea decat aici §i in In 
21 (pe farmul Marii Tiberiadei). Luca ?i Evanghelia de la loan in ansamblu situeaza 
aratarile la lerusalim; 1 Cor 15, 3-11 nu le localizeaza deloc ca ?i FA 1, 3-12, care 
localizeaza doar Inalfarea pe muntele Maslinilor Preocuparea de a armoniza aceste 
intalniri din punct de vedere geografic-documentar nu face parte dintr-o exegeza 
in spiriml unei interpretari care sa pna seama de intenfia teologica cardinala a 
fiecarui evanghelist in parte. Ceea ce are cu adevarat valoare sunt intalnirile insele 
ale Apostolilor cu Iisus dupa Inviere. Intalnirile indica poate mai bine decat 
aratarile ca accentul textelor cade pe instrucfiunile pe care Cel Inviat le da 
ucenicilor Sai, mai muh decat pe namra (variabiia de la caz la caz) aratarilor insele. 

Importanfa Galileii este aici mai ales de ordin teologie: Cel Inviat i§i regase§te 
ucenicii in principalul loc al activitafii Sale pamante§fi (mai ales dupa Mc §i Mt); 
aceasta presupune o continuitate intre Hristos Cel dinaintea Invierii §i Hristos Cel 
Inviat, continuitate pe care v. 20a o va sublinia explicit, invierea confera cuvintelor 
invafatorului galileian o autoritate incomparabila §i-i determina pe ucenici „sa 
pazeasca toate cate le-a poruncit". Daca evanghelisml n-avea aceasta concepfie 
despre relafia dintre Hristos-invafatorul §i Hristos-inviat, n-ar fi inregistrat cu atata 
grija in opera sa toate cuvintele lui Iisus pentru Biserica Sa. in orice caz, Cei 

" Pierre Bonnard, op. cit., p. 416. 
" Pr Prof Vasile Mihoc, art. cit., p. 335. 
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unsprezece s-au adunat de data aceasta pe un munte binecunoscut lor ( T O opo<; -
a§a cum rezulta din prezenfa articolului hotarat) din Galileea. Probabil ca este 
vorba aici de Muntele Fericirilor sau Muntele Taborului unde S-a schimbat la fafS 
in prezenfa lui Petru, lacov §i loan." 

(17) lisus a fost imediat recunoscut de ucenicii care se prostemeazS, 
aducandu-I inchinare (cf. 2, 11; 4, 9; 9, 18; 14, 33), lucru care se potrive§te foarte 
bine stilului mateian. Cuvanml adorare, de origine extrabiblica, se incadreazS 
pufin probabil acesmi gest de supunere a ucenicilor care se pregatesc sa asculte 
poruncile lui lisus, dar corespunde scopului eminamente teologie al Evangheliei 
intai.*" Lui Iisus Cel inviat I se cuvine inchinare (adorare) ca Domn §i Dumnezeu. 
Infelegerea acestui lucru a?a cum a voit de fapt Sfanml Evanghelist, ne determina 
sa conchidem ca Evanghelia de la Matei este o interpretare teologica a viefii lui 
Iisus, nu 0 simpla istorisire a ei, realizata in spiriml trairii comunitafii creatine, al 
carei glas devine autorul. 

" Se pastreaza Tnsa $i o tradifie diferita, care plaseaza aceasta aratare nu in Galileea, 
ci in ludeea propriu-zisa, iar explicafia ar fi urmatoarea: „Aceasta Galilee nu era Galileea 
neamurilor (aceea se afla la o departare de 200 kilometri de lemsalim), ci era un mimte din 
apropierea lemsalimului. Face parte ?i acest munte din Muntele Maslinilor ce se afla spre 
Rasarit, fafa in fafa cu lemsalimul. O inalfime din acest munte se cheama «Mica Galilee»; 
aici S-a aratat Iisus invafaceilor Se cheama acest loc «Mica Galilee», pentm ca pe aici 
trece dmmul ce vine din Galileea §i aici poposeau caiatorii venip din Galileea. Aici li S-a 
aratat Manmitoml apostolilor $i le-a zis: «Datu-Mi-s-a toata puterea ...» (Mt 28, 16-20; 
Mc 16, 15). Pe locul unde s-a petrecut aceasta aratare j i unde Iisus a rostit cuvintele: 
«Mergand, invafap toate neamurile...», se afla azi o icoana mare, inconjurata cu grilaj de 
fier Icoana arata pe Manmitoml in clipa cand ii trimite pe invafacei sa invefe toate neamurile. 
In juml icoanei este scrisa in limba greaca pomnca Manmitomlui: «Mergand, invafafi...». 
Spre intarirea amintirii acestui loc sfant, imparateasa Elena a ridicat aici doi stalpi de 
piatra cu cate o cmce sapata in varful lor Stalpii dainuiesc pana in ziua de astazi. Pe 
grecejte acest loc se cheama Imbomon, ceea ce inseamna «altar»" (Pr losif Trifa, Pe urmele 
Mantuitorului. Insemndri din calatoria la lerusalim, ed. a IV-a, Sibiu, 2002, p. 243-245). 

*" npoaicuveo) e fi-ecvent in Matei pentru a indica aceste gesturi de supunere 
deplina inaintea lui Iisus, asemanatoare cu cele savarsite de sclavi in fafa stapanilor lor 
in cinci cazuri textul marcan apare diferit la Matei, comportand in plus aceasta inchinare: 
leprosul 8, 2 cf Mc 1, 40; lair 9, 18 cf Mc 5,22; insofitorii Sai din corabie 14, 33 cf Mc 
6, 51; femeia cananeanca 15, 25 cf Mc 7, 25; mama lui lacov j i loan 20, 20 cf Mc 10, 
35). Mt 27, 29 suprima inchinarea soldaplor amintita in Mcl5, 19, caci peste tot la 
Matei proskynesis exprima doar adevarata inchinare cea care vine dintr-o credinfa adanca. 
Ca unui rege I s-au inchinat magii, ca unui Fiu al lui Dumnezeu, apostolii (Mt 14,33) §i 
in fhal tot ei I-aduc inchinare ca Unuia care a devenit Bimitor prin inviere (28,9,17; Lc 
24, 52) (Cf Heinrich Greeven, TDNT, vol. VI, ed. cit., p. 763-764). 
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Cuvintele oi 5e e5ioxaoocv (dar unii s-au indoit) sunt destul de surprinzatoare. 
Cine sunt cei care s-au indoit? Sunt tot dintre cei care s-u inchinat? Lasa cumva sa 
se infeleaga Sf. Matei ca inse§i hristofaniile pot lasa ucenicii in indoiala? 

S-au propus diferite solutii: - infelegerea aorismlui (e5iaxaaav) in sensul 
de perfect: s-au indoit (in timpul viefii pamante§ti a lui Iisus, sau la prima vestire 
a Invierii Sale, cf Lagrange, Biblia de la lerusalim), urmandu-1 pe Sf leronim §i 
Vulgata; - o i 5e nu sunt ucenicii care s-au inchinat acum lui Iisus, ci alfii care n-
au crezut niciodata in inviere (Allen). Mai degraba, insa, trebuie lasat cuvintelor 
sensul lor evident: ace§ti inchinatori nu erau scutifi de o anumita ezitare, indoiala, 
de la verbul 6icyxa^eiv (doar aici §i in 14,31, catre Petm: „Pufin credinciosule, de 
ce te-ai indoit?", in intreg NT).*' Sf loan Gura de Aur pare sa adopte aceasta 
varianta: „mi se pare ca aceasta este cea din urma aratare in Galileea, cand i-a 
ttimis sa boteze. Iar daca unii s-au indoit, minuneaza-te §i cu acest prilej de dragostea 
de adevar a ucenicilor, ca pana in cea din urma zi nu-§i ascund cusumrile. Dar §i 
ace?tia s-au incredinfat amnci cand L-au vazuf'."^ S-ar mai putea traduce: ei care 
se indoiserd (nu de Iisus, ci de cuvantul femeilor).*' Fapml ca unii s-au indoit este 
tom§i in acord cu concepfia mateiana asupra membrilor Bisericii, care sunt drepp 
§i pacato§i laolalta (cf pilda neghinei, 13, 24-30, vezi §i Mc 16, 8)*" credinfa ?i 
necredinfa coexistand astfel pana la Judecata fmala. 

(18) in conformitate cu stilul mateian specific, Iisus se apropie de ucenicii 
sai, adresandu-le cuvinte clare ?i imperative (eXakr\cev - Xeyoiv, 13, 3; 14, 27; 
23, 1). Mesia vine intm ale Sale, de§i mo?tenirea Sa n-a ajuns inca la deplina ei 
realizare (cf 24, 30 §. u.)*' a?a cum va fi la a doua Sa venire, lisus preamarit are 
acum „toata puterea" din partea Tatalui Sau. Cel ce pe muntele Carantaniei, ispitit 
fiind de diavolul, a refiizat sa primeasca din partea acestuia dominafia asupra 
imparafiilor lumii (4, 9-10), proclama ca a primit-o din partea lui Dumnezeu (cf 
Dn 7,14: „§i Lui I s-a dat stapanirea, slava §i imparafia, §i toate popoarele, neamurile 

*' Cf Pierre Bonnard, op. cit., p. 417-418. 
*^ Omilii la Matei, PSB 23, p. 1001. 
*' Vezi $i Barclay M. Newman and Philip C. Stine, The Gospel of Matthew, UBS 

Handbook Series, 1992, p. 885. Sf Teofilact al Bulgariei zice ca „ace?tia care se indoisera 
erau poate din cei japtezeci, iar mai apoi s-au incredinfat j i acejtia. Deci, se cuvine a?a sa 
infelegi: cei imsprezece ucenici aumers in Galileea j i s-au inchinat Lui, iar unii - poate din 
cei §aptezeci - s-au indoit de Hristos, dar mai pe urma s-au incredinfat §i ace§tia" (op. cit., 
p. 473-474). 

*" Cf The Interpreter's One-Volume Commentary on the Bible, edited by Charles 
M. Laymon, Abingdon Press, 1972, p. 643. 

" New Bible Commentary, third edition, Inter-Varsity Press, Leicester, England, 
1970, p. 850. 
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§i limbile I i vor sluji Lui. Stapanirea Lui este ve§nica, stapanire care nu va trece, 
iar imparapa Lui nu va fi nimicita niciodata"); mai departe se spune despre „cer §i 
pamant", potrivit convingerii Bisericii primare (FA 13, 33; Rom 1, 4; Filip 2, 5-
11; 1 Tim 3, 16). 

Puterea, stapanirea lui Hristos (tradusa in lumea elenistica cu icupioxri^) se 
intinde asupra istoriei §1 destinului lumii intregi, la al carei sfar§it Domnul va 
judeca toate neamurile (cf. 25, 31-46). 

Menponarea „?i pe pamant" e tipic mateiana §i transmite o putemica 
incurajare. Hristos stapanejte de fapt popoarele, iar ucenicii nu trebuie sa se teama 
de opozipa adversarilor propovaduirii lor A§adar, in sufletele lor spusa lui Iisus 
avea importante ecouri morale §i misionare. Numai a§a se explica fapml ca ucenicii 
au devenit „luminatorii popoarelor" cutreierand (cf. Mergefi, din v. urmator) 
neinfricafi pnuturile pSgane §i vestind radicala schimbare a viepi, in spiritul 
Evangheliei lui Hristos. Prin cuvintele „Datu-Mi-s-a toata puterea in cer §i pe 
pamant" Domnul aduce la cunojtinja apostolilor rezultatul final al intregii Sale 
activitafi mesianice. Hristos-Domnul este acum Imparat, stapanind peste o imparape 
care „nu este din lumea aceasta" (In 18, 36), fiind o „impara{ie a cemrilor".** 

(19) Versetele 18-20a au caracter de instimire a Tainei Sf. Botez. Acesta 
reprezinta textul specific mateian referitor la Botez, dupa ce mai inainte ne-au fost 
prezentate cateva date semnificative, de asemenea proprii lui Matei, despre Botezul 
lui Iisus (3, 13-17).*' De misiunea ucenicilor §i a urma§ilor nu fine numai vestirea 
imparapei lui Hristos, ci mai ales datoria de a face ucenici din toate neamurile, 
botezandu-le §i invafandu-le sa asculte de toate cele invafate de Iisus Hristos. 
Neamurile desemneaza nu doar pe pagani, ci in egala masura pe iudei (cf. 24, 9. 
14; 25, 32). ludeii au avut intaietate in privinfa manmirii adusa de Mesia, mesajul 
sau din timpul activitafii pamante§ti fiind adresat catre „oile cele pierdute ale 
casei lui Israel" (10, 5-6. 23; 15, 24); Insa, Iisus impline§te acum profefia despre 
chemarea universale la mantuire (Is 42,6; 45,18-20; 49,6). Este plin de semnificafie 
fapml ca in acest pasaj final al Evangheliei tema despre convertirea neamurilor, 
indicate sobm de-a lungul intregii Evanghelii, i?i dobande§te acum expresia 
definitive in pomnca lui Hristos de dupe Inviere date ucenicilor Sei. Repetifia 
adj ectivului ce desemneaze totalitatea (toata autoritatea... toate neamurile. ..fi toate 

** Matei vorbe?te de imparafie de 51 ori, mult mai mult decat Marcu (14 ori) j i decat 
Luca (34 ori), folosindu-se de obicei de expresia „imparapa cerurilor" (33 ori) in locul 
celei de „imparafia lui Diminezeu" (de 4 ori). (cf Introduction a la Bible, sous la direction 
de A. Robert et A. Feuillet, tome II , Desclee, 1959). in aramaica termenul malkutha 
desemneaza atat imparafie, cat §i exercitarea stapanirii peste o imparafie, deci imparafire. 

*' Vezi analiza acestui text la pr Vasile Mihoc, art. cit., p. 335. 
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cate v-am poruncit) indica caractenil desavar?it al Evangheliei lui Hristos, suficienta 
ei deplina pentru cei care doresc mantuirea §i totodata radicalismul ei absolut care 
consta in a indeplini toate poruncile dumnezeiescului Invatator (cf Mt 5, 19). 

La Matei, tema uceniciei este foarte bine dezvoltata,** dar verbul 
pa9riTe\)eiv,*' „a face ucenici prin invatare, propovaduire", mai apare doar in 13, 
52 §127, 57; urmarea versemlui arata ca nu este vorba doar de simpla indoctrinare, 
ci de doua mijloace sau actiuni prin intermediul carora ucenicii vor face la randul 
lor ucenici (cum indica cele dou5 verbe la participiu prezent: PaTTXî ovxeq ?i 
SiSaCTKOVTet;, botezand §i invafand). In numele arata ca se stabile§te o relape 
personala (cf 1 Cor 1, 13; 10, 2) intre cel botezat §i Persoanele Sf Treimi. 

(20) Invatarea ocupa un loc important in Matei, atat in prezentarea lui Iisus 
ca Invatatorul prin excelenta (5i8aaKa>.0(;, c f 4,23; 8,19; 22,36; 23, 8 etc), §i ca 
interpret eshatologic al Legii lui Dumnezeu, precum §i in polemica fata de rail 
invafatori care sunt carturarii §i fariseii (15, 9; c f cap 23).'" Numai aici Matei 
prezinta pe ucenici ca invatatori, termen care va descrie adesea activitatea Sf 
Pavel in Faptele Apostolilor (11, 26; 15, 35 etc.). Pentru Matei acest termen 
comporta un pronunfat accent moral §i nu se refera deloc la a invata secretele 
miraculoase ale unei gnoze esoterice, ca la esenieni, nici de a invata pe oameni 
cum sa raponeze corect cu privire la lucruri §i la ei in§i§i. „Tot ceea ce v-am 
poruncit", ca mod de a vorbi, observe Lohmeyer," vine direct din V. T. (I§ 7,2; 29, 

** "In Matthew discipleship's is a paraphrase for the Christian life. There is no other 
way to be a Christian than to leara continually from Jesus, to obey Him, and to gather 
experiences in his presence" (Ulrich Luz, op. cit., 139). Despre diferitele valenfe ale temei 
uceniciei in universul mateian vezi j i Martin H. Franzmann, Follow Me: Discipleship 
According to Saint Matthew, St. Louis, Concordia, 1961. 

*' Acest verb e mai cuprinzator decat SiSaoKeiv, care inseamna doar a da cuiva 
instmcpune, a-1 invafa, fSra a §ti de fapt daca elevul §i-a impropriat invajamra imparta$ita. 
Matitevin inseamna insa a-1 invata pe cineva pana ce acesta a devenit un invajacel 
(paOriTTiq), pana ce $i-a impropriat invafamra predata (Dr V. Gheorghiu, op. cit., p. 835). 

„Pentm Matei, cheia de interpretare a adevamlui parabolelor nu a fost in mod 
simplu Iisus ca om, ci Hristos Cel preamarit, pumri prezent in Biserica ca „Immanuel" 
pana la sfar$itul lumii (28, 20; cf 1, 23). Acest Iisus poarta urmele teologiei lui Matei. El 
este Fiul Omului al cami camp de activitate este lumea intreaga. La Matei, mai mult decat 
in oricare alta Evanghelie, Iisus este Invatatoml voinjei Tatalui. Acesta este motivul pentm 
care interpretarea mateiana a parabolei neghinelor are un astfel de accent parenetic putemic. 
Cu toate acestea, Domnul Cel preamarit nu este creapa lui teologica. Dimpotriva! Iisus 
Insusi, iar nu un Duh anonim, este prezent in Biserica Sa. A fiinfa ca Biserica, in zilele 
noastre, pentm Matei, inseamna sa urmezi calea viefii lui Iisus j i sa fii ucenicul, invafacelul 
sau. Evanghelia lui Matei, pentm timpul sau, nu reprezinta altceva decat mesajul lui Iisus 
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35; Deut 1, 41; 4, 2 etc) §i corespunde expresiei ioaneice „a p5zi poruncile Sale" 
(In 14, 15; 15,10; 1 In 2,22 5. u.). Scopul misiunii creatine nu este acela de a face 
cunoscut un Hristos complet spiritual, ci de a-L prezenta a§a cum apare in 
Evanghelie, mai ales la Matei: chemand pe top oamenii sa-L urmeze in interpretarea 
data de El Legii lui Dumnezeu, interpretare despre care cap. 5-7 in special ne da 
cateva exemple (asupra sensului verbului apazi, cf. 19,17; 23, 3 etc). Autoritatea 
universale a Domnului reclama misiunea universala a Bisericii. Ca un Nou Moise, 
Iisus subliniazS importanfa ascultSrii de pomncile Sale, care trebuie sS urmeze 
Botezului. Sf. Maxim Marturisitorul, talcuind acest verset, aratS ca „tot omul care 
s-a botezat in numele Treimii dumnezeie§ti §1 de viafa facatoare, trebuie sa fina 
toate cate a poruncit Domnul. Din aceasta pricina Domnul a impreunat pazirea 
tuturor poruncilor cu dreapta credinfa ^tiind ca nu e cu putinfa sa-i aduca omului 
mantuirea numai cu una dintre ele, desparfita de celelalte".'^ 

Ultimele cuvinte ale Evangheliei trebuie infelese ca o fagaduinfa despre 
ajutorul permanent ?i suveran conferit trimi§ilor lui Hristos in lume. Domnul reia 
§i desavar§e?te motivul §1 fagaduinfa prezenfei divine din Vechiul Testament (Ie§ 
3, 12; los 1, 5, 9; ler 1, 8; Is 41, 10; 43, 5; Mt 1, 23). Asigurarea data de El nu se 
refera doar la ni§te daruri speciale (Lc 24, 48; In 20, 22) sau chiar la 0 prezenfa 
durabila (Mt 18, 20), ci in special la o asistenfa eficace „in toate zilele", mai ales 
in timp de persecufie. Prin aceasta, prezenfa Sa este similara cu cea a Paraclemlui 
ioaneic (In 14, 16; 16, 7-11; cf. 1 In 2, 1).'' „Cu voi" se refera in primul rand la 
Sfinfii Apostoli (cei unsprezece), dar nu mai pufin la Biserica pe care ace§tia 0 
conduc §i la cea care va exista pana la sfar§itul veacurilor, pe care „nici porfile 
iadului" (Mt 16, 18) nu vor putea s-o bimie datorita asistenfei continue de care se 
bucura din partea lui Hristos. Nu mai pufin, aceste cuvinte de incheiere privesc pe 
credincio§ii care se imparta^esc de Sfanta Euharistie, in acest mod Domnul fiind 
„cu ei", ca §i odinioara cu Sfinfii Apostoli. Demn de notat este ca in pasajul referitor 
la instituirea Sfintei Euharistii din Matei, Domnul adauga imediat dupa vestirea 
despre masa ce va fi celebrata in Imparafia Tatalui Sau cuvintele „cu voi" 
{meth 'umon), trasatura care este «caracteristica orientarii ecleziale a Evangheliei 

cu privire la Imparapa cemrilor Decisiva, in cele din urma, este ascultarea pomncilor Lui. 
Tocmai de aceea, pentm Matei, orice porunca de-a Manmitomlui are propria sa importanfa. 
Tendinfa lui Matei de a corespunde caii §1 invafamrii lui Iisus este evidenta" (Ulrich Luz, 
Matthew in History - Interpretation, Influence, and Effects, Fortress Press - Minneapolis, 
1994, p.82-83) 

" Ernst Lohmeyer, Das Evangelium des Matthdus, Gottingen, 1962, p. 422. 
Filocalia 2, p. 2. 

''TOB, p. 2381, nota b. 
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intaia».''' Importanta titlului Emanuel este covar^itoare in prima Evanghelie, el 
reflectand admirabil conceptia lui Matei privitoare la lisus-Mesia ca Fiul lui 
Dumnezeu, in Persoana Caruia Dumnezeu s-a apropiat ?i a venit sa locuiasca cu 
poporul Sau, inaugurandu-se astfel era eshatologica a mantuirii.'' 

A^a dupa cum sfar§itul vietii omene§ti constituie pentru oamenii 
duhovnicefti tema perena de reflecpe §i de intelepciune pentru traire virtuoasa, tot 
a§a sfar§iml lumii de care e vorba aici are daml sa arate c5 timpul in intregime 
aparfine conducerii suverane a lui Dumnezeu, iar pentru Apostoli, pentm misionarii 
§i ucenicii din toate timpurile acest lucm este un motiv de incurajare §i siguranta: 
„§i imbarbatandu-i, de vreme ce-i trimitea la pagani §i in primejdii §i la mucenicie, 
zice: Nu vS infrico^afi, caci Eu voifi cu voi pana la sfarfitul veacului. $i pomene§te 
de sfar§it, ca sa-i de§tepte pe dan?ii §i sa nu bage de seama la cele de durere, 
zicand: «sfar§it vor avea toate ale lumii, ori dureri de vor fi, ori bunatafi; de aceea, 
nu va lasafi bimifi de cele de durere, ca tree; nici de cele bune sa va lasap in§elati, 
ca se sfar§esc». Insa, nu numai Apostolilor le fagaduie§te acestea - ca va fi impreuna 
cu ei - ci §1 mturor ucenicilor Lui, caci nu aveau Apostolii sa traiasca pana la 
sfar§iml veacului. Deci ?i noua 5i celor de dupa noi ni se fagaduie§te aceasta. $i nu 
numai pana la sfar§it va fi, iar apoi va lipsi, sa nu fie aceasta! Ca de amnci mai 
vartos va fi impreuna cu ai Lui, mai straiucit §i mai aratat, ca acest cuvant «pana», 
oriunde s-ar afla in Scripmra nu leapada vremea cea de pe urma".'* Sfarfitul veacului 
este aceea§i expresie folosita in 13, 39 in parabola neghinei. Perioada indicata aici 
este cea care se cuprinde intre timpul preamaririi lui Hristos prin Inviere §i sfar§itul 
lumii sau al timpului. 

Dupa ai(0VO(; majoritatea manuscriselor, urmate de textul recept incheie 
Evanghelia cu apriv ceea ce denota folosirea liturgica a texmlui.'' 

Pr. loan MIHOC 
Doctorand, Facultatea de Teologie «Andrei $aguna», Sibiu 

*" C f Pr Prof Vasile Mihoc, art. cit., p. 335-336 
" C f Jack Dean Kingsbury, Matthew: Structure, Christology, Kingdom, London, 

1976, p. 95-96. 
Sf Teofilact al Bulgariei, op. cit., p. 476-477. 

" Bmce M. Metzger, A textual Commentary on the Greek New Testament, United 
Bible Societies, 1975, p.72. 
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Abstract: Christianity is primary the religion of the Resurrection (cf. 1 Cor 
15:14). The Gospels do not explain the event itself but only the Resurrection is 
that which may explain the Gospels. In the Gospel of Matthew, the Lord Himself 
openly completes four times the dramatic scene of Passion by the glorious light of 
His Resurrection: 16:21; 17:22-23; 20:18-19, and 26:31-32. There are also two 
references that speak allegorically about it: the sign of the Jonah (12:38-42; I6.I-
4) and the sign of Temple build anew (26: 61, indirectly, in the words of the false 
witnesses). Through the exegesis of these prophecies made up by Jesus Himself 
one may notice that between Jesus' life and His Resurrection there is an internal 
harmony, which makes the last one worth of faithfulness. Obviously, the 
Resurrection ratifies the messianic teaching of the Lord. Matthew added two new 
scenes to the traditional narrative of the Resurrection - such as it is for example 
in Mark 16 - according to his particular aims: 1) the appearance of the angel 
and the earthquake which accompanied it (28:2-4; the earthquake is a sign pointing 
to the general resurrection) and 2) the appearance of the Risen Lord (28:9-10) 
giving Himself to the saint women the command that His disciples be informed 
about the meeting in Galilee. Finally, by saying He is "with you always " (28:20), 
Jesus means His Resurrection is neither of the past, nor of the future. He is always 
present in our lives through the Holy Spirit, beginning with our baptism in the 
name of Holy Trinity (28, 19), and after that by partaking eternal life in the 
Eucharist. 
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" R E C A P I T U L A R E A IN H R I S T O S " IN E P I S T O L E L E 
C A T R E C O L O S E N I §1 E F E S E N I * 

Preliminarii 

La sfarfitul anului 62 §i inceputul anului 63 d.Hr., Sfantul Apostol Pavel se 
afla inchis la Roma pentru zelul aratat in predicarea Evangheliei Mantuitorului. Aici 
el prime?te vizita ucenicului sau Epafras, care i i vorbe§te despre propa§irea colosenilor 
in credinfa §i dragoste (Col 1, 3-5), dar §i despre existenfa unor invafamri §i practici 
care puneau in primejdie invafamra §i viafa cre§tina din comunitatea de aici (Col 2, 
18-20). Este vorba de o erezie iudeo - gnostica ai carei adepfi acordau o cinste 
exagerata ingerilor, socotindu-i fiinfe necreate, intermediare intre Dumnezeu §i noi 
§i mijlocitori ai Revelafiei. Aceasta ratacire impmmutase elemente atat din iudaism 
cat §i din gnosticism. Din iudaism fapml ca faceau deosebire intre mancaruri §i 
bauturi §i acordau o importanfa deosebita sambetelor §i lunilor noi (Col 2, 16,21), 
iar din gnosticism fapml ca voiau sa desparta pe Dumnezeu de lume.' 

Influienfafi de iudeo-gnostici, cre§tinii din Colose ajunsesera la acest cult, 
considerand ca Dumnezeu, in stralucirea Sa, nu poate fi cunoscut §i de aceea soarta 
cre^tinilor a fost incredinfata unor intermediari, adica ingerilor^ 

Fiind informat de catre Epafras despre eroarea din Colose, Sf Ap. Pavel 
scrie in graba Epistola catre Coloseni pentm a rezolva problemele. Apoi, a mai 
scris o Epistola catre Efeseni, in care dezvolta ideile care i le-a sugerat controversa 
din Colose. Face acest lucm pe larg, cu ragaz §i fara ton polemic (simafia este 
asemanatoare cu cea a Epistolelor catre Galateni §i catre Romani). 

* Referat alcatuit in cadml cursurilor de doctorat, sub indmmarea pr prof dr. Vasile 
Mihoc, care a dat §i avizul pentm a fi publicat. 

' Dupa cum se §tie, gnosticii obi?nuiau sa-?i reprezinte universul vazut ?i nevazut 
printr-o ierarhie de trepte fixe. $i ingerii, potrivit viziunilor lor, faceau parte dintr-o ierarhie 
cereasca. Cum erau u?or tentafi sa absolutizeze sau sa ipostazieze una sau alta din treptele 
ierarhiei ingerilor, a§a s-ar putea explica cum au ajims la ideea unui cult exagerat al ingerilor 
ca expresie a acestei ipostazieri. Consecinfa negativa a acesmi cult exagerat a fost diminuarea 
operei de manmire a Domnului Iisus Hristos $i minimalizarea persoanei §i activitapi Sale 
- cf Drd. Dumitm Viezuianu, Mantuitorul Iisus Hristos §i sfinfii ingeri dupa epistola 
cdtre Coloseni a Sf. Ap. Pavel, ST, 1 - 2 / 1977, p. 75. 

^ Pr Dr. Haralambie Rovenfa, Epistola cdtre Coloseni a Sf. Ap. Pavel, Bucurejti, 1964, 
p. 90. 
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Epistola catre coloseni nu a fost adresata necredincio§ilor pentru a-i converti 
la cre?tinism, ci celor credincio§i, pentru a-i avertiza sa traiasca in Hristos pe Care 
l-au primit. Cre§tinii coloseni nu s-au intrebat probabil daca Iisus e unicul Manmitor 
al lumii. Problema lor, din punctui de vedere al Sfanmlui Apostol Pavel, era aparenta 
incapacitate de a vedea ceva gre§it in a combina credinfa in Hristos cu practicile 
lor religioase anterioare.' 

in perioada scrierii, Apostolul Pavel se afla la inchisoare, in Roma, pentru 
credinfa lui in Iisus Hristos ca unic Mantuitor al umanitafii. in consecinfa, credinfa 
sa in universalitatea manmirii in Hristos, credinfa imparta^ita de coloseni, nu este 
un exercifiu teoretic, ci o chestiune de viafa ?i de moarte. El simte de datoria sa sa-i 
avertizeze pe credincio§ii din Colose sa-§i intareasca credinfa in Hristos. Odata 
sco?i de sub puterea intunericului (puterea duhurilor necurate), la lumina, cre?tinii 
trebuie sa traiasca in credinfa Celui ce ne-a rascumparat prin sangele Sau, 
iertandu-ne pacatele. 

in partea de inceput a Epistolei catre Coloseni (secfiunea 1, 13-23, care 
cuprinde hristologia epistolei), Sf Ap. Pavel reaminte§te cre§tinilor din Colose 
principalele aspecte ale dogmei hristologice §1 in special acelea care erau infelese 
gre§it de eretici. in acest scop, el aminte§te cititorilor epistolei sale ca au fost 
eliberafi de sub stapanirea inmnericului de catre Dumnezeu-Tatal, prin jertfa Fiului 
sau iubit, Domnul nostru Iisus Hristos. Subliniind aceasta idee dogmatica, Sf Ap. 
Pavel da pe fafa erezia celor ce susfineau ca Iisus Hristos n-ar fi singurul mijlocitor 
intre om §i Dumnezeu §i ca alfi mijlocitori ar merita mai multa cinstire §i adorare." 

Hristos - spune Sfanml Pavel - poseda intaietatea absoluta atat in ordinea 
creafiei cat §i in ordinea manmirii. El i l exprima pe Dumnezeu, El este chipul 
nevazutului Dumnezeu (Col 1, 15), in El Dumnezeu a saia§luit toata puterea §i 
plinatatea (dumnezeirii), iar cele vazute §i cele nevazute s-au facut prin El (Col 1, 
16). Apostolul insista la cele nevazute, deoarece erezia din Colose tindea sa ridice 
ierarhiile cere5ti la un rang superior, care insemna un atentat la aceasta intaietate a 
lui Hristos. El este mai inainte decat toate. El este principiul §i finta creafiei. 
Creafia vine de la El §1 tinde spre El. Hristos este creatoml §i modelul de realizat 
pentru fSpturile create. El este chipul realizat al lui Dumnezeu. Noi cre§tinii trebuie 
sa ajungem la asemanarea cu Hristos, care are intaietatea absoluta atat in ordinea 
creafiei, cat §i in ordinea manmirii. Hristos este "Capul trupului" (al Bisericii -

' Mulfi crejtini fac acela§i lucm astazi. Ei nu vad o problema in a combina credinfa 
lor in Hristos cu alte practici §1 ceremonialuri care pot fi impotriva Evangheliei, fie ca 
acestea i j i au originea in religia lor tradiponala (precum in Africa sau Asia), intr-o cultura 
occidentala decrejtinizata sau in religiozitatea erei post-modemismului: New Age. 
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vers. 18). A§a cum El sta la inceputul zidirii celei dintai, tot a§a stS la inceputul 
zidirii celei noi. 

in versetul 20 se vorbe^te despre impacarea prin Hristos, idee pe care o 
dezvolta in versetele 21 -23. Colosenii care erau odinioara vrajma§i ai lui Dumnezeu, 
au fost impacap cu Dumnezeu prin Iisus Hristos, de aceea ei trebuie sa ramana 
acum intemeiap in credinta §i in nadejdea Evangheliei. Acela^i verset (v. 20) afirma 
aspectul "cosmic" al impacarii cu Dumnezeu: "§i prin El toate pentru El sd le 
impace.fie cele de pe pdmdnt, fie cele din ceruri, pace facand prin El, prin sdngele 
crucii Sale ". Este texml neo-testamentar cel mai clar in ceea ce prive^te aspectul 
cosmic al manmirii. Manmirea adusa de Hristos este in primul rand pentm oameni, 
dar nu in mod exclusiv, ea adresandu-se intregii fapturi (Rom 8, 19-22). 

Spre deosebire de Epistola catre Coloseni in care Hristos e prezentat a fi 
intaiul in ordinea creapei §i a mantuirii, in Epistola catre Efeseni Hristos este 
prezentat a fi "Cap al Bisericii", iar Biserica "Trupul Sdu ". Biserica are chemarea 
de a ingloba in ea intreaga fapmra a lui Dumnezeu, intreg cosmosul innoit. Gandind 
la acest atribut al Bisericii de "Tmp al lui Hristos", Sf Ap. Pavel pune §i problema 
"unirii" iudeilor cu paganii in Hristos tratata in Epistola catre Romani. 

Pentm el, Biserica este comunitatea mantuitoare, care cuprinde in sine iudei 
§i neamuri. Nivelarea diferenfelor dintre iudei §i pagani s-a facut prin jertfa de pe 
cmce a Manmitomlui. Cre^tinii, de orice neam ar f i , prin insu§i fapml ca au fost 
"pecetluip cu Sfanml Duh al fagaduintei" (Efes 1,13) prin Sfanta Taina a Botezului, 
devin fii ai lui Dumnezeu, fiind infiap "prin Iisus Hristos" (Efes 1, 5).' 

in Epistola catre Efeseni, Biserica este privita mai ales in perspectiva de 
Tmp tainic al Domnului. Dupa cum esenpal la un tmp este unitatea organelor 
intr-un principiu comun de viafS §i de mi§care, de§i ele prezinta o varietate cu 
diverse stmcturi §i funcpuni, tot astfel este §i in Biserica. Diversitatea 
madularelor §i unitatea lor intr-un singur Tmp tainic (Efes 4, 15 - 16) sunt cele 
doua caracteristici ale Bisericii. 

Top formSm un tmp. Aceasta realitate atrage dupa sine fapml ca fiecare ne 
completam §i ne desavar§im unii pe alpi, incat totul revine la unitate, iar fiecare 
se regase^te intreg in oricare din ceilalp.* 

" Diac. Prof Nicolae Nicolaescu, Ideile dogmatice fi misionare ale epistolei cdtre 
Coloseni, MO, 4 - 6 / 1954, p. 153. 

' Pr Drd. Vasile Mihoc, Unitatea creftinilor in Hristos fiprin Bisericd, dupd epistola 
cdtre Efeseni, MA, 1 - 3 / 1976, p. 105. 

"Ibidem, p. 107. 
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COLOSENI 1,18 - 20: 
"$i El (Hristos) este capul trupului, al Bisericii; El este inceputul, 

intaiul nascut din morfi, ca sd fie El cel dintai intru toate. Cdci in El a 
binevoit (Dumnezeu) sd sala§luiasc& toatd plinatatea (dumnezeirii). §i 
printr-insul toate cu Sine sd le impace, fdcandpace prin El, prin sangele 
crucii Sale, fie cele de pe pdmant, fie cele din ceruri". 

Sfantul Apostol Pavel vrea sS transmita aici colosenilor ceea ce este 
Hristos: "inceputul", adicS Creatoml lumii impreuna cu TatSl §i cu Duhul 
Sfant, dar §i "intaiul nSscut din morfi" - cel ce mantuie§te lumea §i o duce la 
fmalitatea ei7 

Iisus Hristos este "intaiul nascut din morfi" nu pentru c i el a inviat 
primul din morfi, ci pentru ca a inviat din morfi §i n-a mai murit, daruind 
tuturor oamenilor invierea din morfi, ca unul ce este incepatura a invierii, 
caci alfii au inviat din morfi mai inainte de Hristos, dar iara§i au murit. E l a 
inviat cu invierea cea desavar§ita (Filip 2, 11). 

incepand cu versetul 18, S f Ap. Pavel trece de la considerarea lui 
Hristos ca fScatorul §i mediatorul universului creat, la ideea complementara 
de Hristos fScator §i mediator a noii creafii care se formeaza in jurul nucleului 
umanitafii mantuite - Biserica cre§tina. Cele trei predicate: cap, inceput, 
intaiul nasut din morfi, toate au o semnificafie cosmica. 

in nici unul dintre contexte, invierea lui Hristos nu este egalata in vreun 
sens de minunea invierii morfilor pe care-1 gasim relatat in Evanghelii. in 
toate aceste minuni, subiectul este readus la viafa, trupul sau muritor este 
reanimat pentru o urmatoare perioada de existenfa in acelea§i condifii. 
"Hristos inviat din morfi, nu mai moare. Moartea nu mai are stapanire 
asupra Lui" (Rom 6, 9). Astfel invierea Sa inaugureaza pentru om o noua 
viafa, o viafa care a trecut prin moarte §i a ie§it victorioasa, viafa ve§nica.* 

' Hristos este "intaiul - Niscut decat toata fSptiu-a" np<0T6TOico5 Jtdorig KTtoeuii; 
(Col 1,15), dar §i "intaiul - Nascut din morfi" npaitdioicog IK X&\ veicpoiv (Col 1,18). 
Aceasta inseamna ca El premerge pe top cei ce vor invia dupa El precum intaiul Nascut 
premerge pe tofi cei nascup dupa El. Astfel exista o strdnsd relafie intre creafie fi mantuire, 
deoarece innoirea creafiei a fost sdvdrfitd de Acelafi Cuvant care a creat-o la inceput" -
Sf ATANASIE cel Mare, Despre intruparea Cuvantului, I , 1; cf Pr Prof Or Ion Bria, 
Dimensiunea hristologicd a iconomiei mdntuirii, O, 2 / 1983, p. 236. 

' Francis W. Beare, The interpreter's Bible - A Commentary in Twelve Volumes, 
vol.11, Abingdon-Nashville, Tennessee, 1980, pp. 167 - 172. 
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Imn al Bisericii primare 

in traducerea latinS a Bibliei (Vulgata), aceste versete (ver. 18 -20) fac 
parte dintr-un imn numit "Hristos - Chipul lui Dumnezeu celui nevazut" 
(Hymnus in Christum Dei invisibilis imaginem: 1,12-20),' sau "Gratias 
agamus (Deo) Patri", dupa cuvintele cu care incepe acest imn: 

" tvxo.piOTOvvxEC, x(b JTAIPI TO) LICAVCNOAVTL npag dc, TF|V peptSa 
(Gratias agamus (Deo) Patri, qui idoneos nos fecit in partem 
Mulpimind cu bucurie Tatdlui, Care ne-a invrednicit pe noi si luam parte 

xov KXTIPOV TWV AY TCOV EV XCP (J)A)TL 

(sortis sanctomm in lumine;) 
la mo$tenirea sfinfilor, intru luminS; 

iv (P exopev TF|V djioXmpcooiv 
(qui eripuit nos de potestate tenebramm) 
EI ne-a scos de sub puterea intunericului 

iv & exopev tfiv djtoX,i3Tp{0OLV 
(et transtulit in regnum Filii dilectionis suae,) 
§i ne-a strSmutat in impSrStia Fiului iubirii Sale, 

" ^V W exopev TF|V cotoXmpoooiv «6La xov aipaxog aajtou* 
(in quo habemus redemptionem, «per sanguinem eius») 
intru Care avem rSscumpirarea «prin sangele Lui», 

XF|V a4)eoiv x&v apapxicbv. 
(remissionem peccatorum;) 
adici iertarea pdcatelor; 

be, EOTLV eiKcbv xov QEOV XOV dopdion, 
(qui est imago Dei invisibilis,) 
Acesta este chipul lui Dumnezeu celui nevdzut, 

JTPCOIOTOICOG JtdoT]5 KXIOECOG, 

(primogenitus omnis creaturae,) 
mai intai ndscut decat toatd fdptura. 

6X1 ^V avx(b kxLoeri i d Jidvxa iv xoig onpavoii; M L txi xflg yf\<;, 
(quia in ipso condita sunt universa in caelis et in terra,) 
Pentru cd intru El au fost fdcute toate, cele din ceruri $i cele de pe pdmant. 

' Nestle-Aland, Novum Testamentum - Greece etLatine, Deutsche Bibelgesellschaft, 
Smttgart, 1994, p. 524; H. R Ruger; Nestle - Aland, Biblia Sacra, Utriusque Testamenti, 
Editio Hebraica et Graeca, Smttgart, 1990 - 1994, p. 504. 
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rh 6paTd ical t d ddpata, 
(visibilia et invisibilia,) 
cele vSzute, $i cele nevdzute, 

ELTE 0p6vOL ELTE ICUpLOTTlTEi; EITE ApXttl ELTE ^^ODOiaf 
(sive throni sive dominationes sive principatus sive potestates.) 
fie tronuri, fie domnii, fie incepatorii, fie stdpanii. 

xd Kavm 6L6taiJTo\) icai eli; avxbv EKiioTaL-
(Omnia per ipsum et in ipsum creata sunt.) 
Toate s-au fdcut prin EI $i pentru E l . 

" Kttl avTC, ioTiv Jipo JldvXCDV 
(Et ipse est ante omnia,) 
E l este mai inainte decat toate 

ical xd jxdvxa aijxo) OTJVEOTTIICEV, 

(et omnia in ipso constant.) 
$i toate prin EI sunt a$ezate. 

" Kai aijx6g ^axiv f\ Ke(pak'f\ xov otonaxog xfig ^icKXrioiai;. 
(Et ipse est caput corporis ecclesiae;) 
$i E l este capul trupului, al Bisericii; 

65 EOXLV dpxTi, Jipa)x6xoKO(; die xwv vEicpobv, 
(qui est principium, primogenitus ex mortuis,) 
EI este inceputul, intliul ndscut din morfi, 

t va YEvnxai i \ Jtaaiv avxbc, JipwiEtJoov, 
(ut sit in omnibus ipse primatum tenens,) 
ca sd fie E l cel dintSi fntru toate. 

" 6x1 i \ avx(b E'1)66K:TIOEV JX&V X6 irXTipwua Koxoiicfioai 

(Quia in ipso complacuit omnem plenitudinem habitare.) 
Cdci in E l a binevoit (Dumnezeu) sd sdld$luiascd toatd plindtatea. 

" ical 6L'aTJX0i) djioKaxaX-Xd^ai xd J idvia EII; aijx6v, 
(Et per eum reconciliare omnia in ipsum,) 
§i printr-insul toate cu Sine sd le impace, 

ElpTTvojioiTioai; 6id xov atpaxog xov axavQOV amov, (bi arnov) 
(pacificans per sanguinem cmcis eius,) 
fScdnd pace prin E l , prin sdngele crucii Sale, 

EIXE xd til xx\c, Yflg etxE xd iv xoig oijpavoig. 
(sive quae in terris sive quae in caelis sunt.) 
fie cele de pe pdmant, fie cele din ceruri. 
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Acest imn, ca de altfel ?i imnul din Efeseni, este parte integranta din cultul 
liturgic al Bisericii Romano - Catolice, folosindu-se in slujbele Utreniei §i Vecemiei.'" 
Biserica Ortodoxa folose§te doar im singur imn neo-testamentar: in slujba Utreniei 
se canta imnul numit "Cantarea Mariei" (Lc 1, 46 - 55), fafa de cele 11 imne neo-
testamentare folosite de Biserica Romano - Catolic§ in servicul divin: Magnificat 
anima mea (Lc 1, 46 - 55), Benedictus Dominus Deus (Lc 1, 68 - 79), Benedictus 
Deus et Pater (Efes 1,3-10), ChrisUis lesus, cum in (Fil 2,6 -11), Gratias agamus 
Deo (Col 1,12 - 20), Qui manifestatus est (1 Tim 3,16), Christus passus est (1 Ptr 2, 
21 - 24), Dignus es, Domine (Apoc 4, 11; 5, 9 - 12), Gratias agimus (Apoc 11, 17 -
18; 12, 10 - 12), Magna et (Apoc 15, 3 - 4) §i Salus et gloria (Apoc 19, 1 - 7)." 

Dupa unele studii recente, imnul din Coloseni a fost foarte probabil un imn 
de botez; s-ar putea in acelaji timp sa fi fost un fel de crez rostit de fiecare cre§tin 
in momenml botezului. Perspectiva Apostolului Pavel asupra identitafii cre§tinului 
credincios este cheia pentru infelegerea acestui imn §1 a abordarii unicitafii §i 
universalitafii lui Hristos.'^ 

Potrivit teologului catolic Luis Carlos Reyes, imnul din Coloseni a fost un 
imn pre-paulin, redactat de Sf Ap. Pavel sau de un discipol al acestuia. A fost 
redactat de Sf Ap. Pavel in sensul ca apostolul a preluat secfiunea cuprinsa intre 
versetele 15-20 §i a incadrat-o in planul epistolei sale. Acest lucru poate fi vazut 
din frecvenfa aluziilor personale care sunt fScute destinatarilor prin folosirea 
constanta a persoanelor intaia §i a doua plural, atat inainte (vers. 2-14), cat §i dupa 
acest imn (vers. 21 §.u.): 

Mulfumim lui Dumnezeu fi Total Domnului nostru Iisus Hristos, 
rugandu-ne totdeauna pentru voi, caci am auzit despre credinfa voastra in 
Hristos Iisus fi despre dragostea ce avefi catre tofi sfinfii (vers. 3-4); 
Mulfumindcu bucurie Tatalui, Care ne-a invrednicit pe noi sa luam parte la 
moftenirea sfinfilor, intru lumina; El ne-a scos de sub puterea intunericului 
fi ne-a stramutat in imparafia Fiului iubirii Sale (vers. 12-13)... 

O data cu secfiunea 15-20 autorul imnului nu mai face referinfe directe la 
cititori in aceea§i maniera personala. Atenfia lui este orientata, in mod specific, 
asupra Fiului lui Dumnezeu §i pozifiei pe care Acesta o are fafa de Creafie §i 
Biserica. 

Antiphonarium eremi beatae Virginis Mariae, ad Laudes et Vesperas, Einsiedeln, 
MCMLXXXVII (1987), p. 634 - 636. 

''Ibidem, p. 1082. 
Teresa OKURE, "In Him all things hold together": a missiological reading of 

Colossians 1: 15 - 20, in IRM, No. 360, January 2002, p. 64. 
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Aceasta secfiune dogmatica poate fi imparfita in trei strofe, a§a cum este 
aratat in tabelul urmator: 

1. 6q ioxiv 

- 2. EIKOJV XOV &eov xoH DOPDROU, 

' L 3. NPA)T6Toico5 JRDOTIG KTCOECOG, 

P - 4. 6x1 
5. iv aix& §icTio0Ti XD NDVXA 

6. xoXg oupavoXg 
_ 7. xd 6paxd 

ical dm xfig Yflg,-
ical xd ddpaxa,. 

- 8. etxE ep6voi - | 
_ 9. EiTE ic-upi6xTixE(; 
_ 10. EiXE dpxal 

11. EiTE d^ovotai-

12. XD JIDVXA 6î aT!H;OV m l EI? AIIXDV KTIOXAI-

13. Kol aixc, ioxiv 3tp6 Jidvxcov 
14. ical xd Jidvxa iv axixcp oirvdoxriicEV, 

15. m l avxdc, iaxiv •([ icE(txxXf| xoD ocbpaxog xfjg iKKkr\aLac,. 

16. 65 doxiv 

17. d p x i 
_ 18. JipcoxdxoKOQ die x&v VEicpfiv, -• 

19. tva YdvTixai avtog JipcoxEucov, 
iv naaiv — 

20. 6x1 
|J~ 21. dvavx&Eij66iaTOEvjtavx6jtXi^pamxoucfioai-

L 22. m l Si'auxoO djtomxaXXd^i xd ndvia Elg amdv. 
'—• 23. ElpTivojioiT^oag — 

- 24. 6Ld .4 
25. xoft atpaxog xoD oxaupoi) auxoD, 

r 26. EiXE xd djtl xtig yrii; 
- 27. EIXE xd iv X015 OVPAVOIG. -

B 
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Atentia noastrS este orientata pe corespondenta interna dintre cuvintele 
similare care sunt plasate in pozitii paralele unele fata de celelalte, respectiv 
in strofele A §i C: 

Strofa A Strofa C 

15 65 eaxLV EiKcbv xov 0eoi) xov 
aopaxov,Tip(i)x6xoKoc, jtdoTig 
KXLOEWglAcesta este chipul lui 
Dumnezeu celui nevazut, mai 
Tntai nascut decat toata faptura) 

18 b 5g ^oxiv a p x i , jrpooxoxoKog 
EK X&V VEKptovCEl este ince­
putul, Tntalul nascut din morfi) 

16a 5x1 avx(b iKxioQx] x d 
jxdvxadv X0L5 oijpavoLg Kai 
ini xf\c, Yfji;,(Pentru ca Tntru El 
au fost facute toate, cele din 
ceruri $1 cele de pe pamant) 

19 6x1 iv am(b ^vb6K^0£v jxavx6 
JT^TlpwHa KaX0LKf)0ai(Ca Tn El 
a binevoit (Dumnezeu) sa 
sala$luiasca toata plinatatea) 

16 c xd Jxdvxa 6L&a'uxo'u Kai Eiq 
avxov EKXLOxaL(Toate s-au 
facut prin El $i pentru El) 

20 a Kai 6L'aiJxo\) djioKaxa^^Xd^ai 
xd Jidvxa EIC, ai)x6v,(§l prln-
tr-Tnsul toate cu Sine sa leTm-
pace) 

Aceste corespondenfe nu sunt accidentale. Ele demonstreaza intenpa automlui 
de a alcami un imn in care fiecare virgulS are un rol bine definit.'^ 

Autorul imnului din Coloseni folose?te multe imagini ?i simboluri (chipul 
lui Dumnezeu celui nevdzut, mai intdi ndscut decat toatdfaptura, inceputul, intdiul 
ndscut din morfi) cu scopul de a produce in mintea cititorului §i ascultatorului 0 

imagine mentals a recapimlSrii noastre in Hristos. Expresia ''intdiul ndscut din 
morfi" are un impact emotiv mai mare asupra ascultatorului decat "intdiul inviat 
din morfC; tot a§a a spune "prin sdngele crucii Sale" nu este acela?i lucru cu a 
spune "prin Jertfa sa". 

in acest din urma exemplu imaginea morfii rascumparatoare a Domnului 
Hristos este deja plasata in mintea noastra. A§adar, autorul selecteaza efectiv 

" Luis Carlos Reyes, The Structure and Rhetoric of Colossians 1:15-20, Filologia 
Neotestamentaria 12, (Roma, 1999), pp. 141-142. 
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cuvintele ca sa exprime cel mai bine simfSmintele sale. Imaginile, infelesurile 
figurative, simbolurile §i metaforele, toate acestea servesc scopului mnemotic'" al 
autorului. 

Din analiza strucmraia §1 formalS a imnului distingem punctui pivot al 
intregului imn: toate lucrurile sunt cuprinse, recapitulate in El. 

r TOATE LUCRURILE SUNT RECAPITULATE fN EL n 

El, care este mai inainte decat toate 

I 
este chipul lui Dumnezeu celui 

neva2ut, mai mtai nSscut decat toatS 
fiptuia. Pentru cS intmEl aufost ficute 
toate, cde din ceruri $i cele de pe 
pSmant, cele vazute, 51 cele nevSzute, fie 
tronuri, fiedomii, fie incepStorii, fie 
st^anii. Toate s-au &utprinEl ?i 
pentru El. 

El, care este capul trupului, al Bisericii, 

I 
este inceputul, intaiul nSscut din morp, 

ca sa fie El cel dintai intm toate. Caci in 
El a binevoit (Dunrezeu) sa sala§luiasca 
toata plinatatea î printr-insul toate cu 
Sine sa le iiipace, fScand pace prin El, 
prin sangele crucii Sale, fie cele de pe 
pSmant, fie cele din ceruri. 

Din punct de vedere dogmatic, ce se desprinde din acest imn este o tripla 
relafie: Manmitorul Iisus Hristos, pe de 0 parte, in relafie cu Dumnezeu Tatal, 
lumea creata §i Biserica, pe de alta parte. 

A. in relafie cu Dumnezeu, Iisus i l face vizibil pe invizibilul Dumnezeu. 
Trebuie sa finem seama ca Apostolul Pavel scria unor oameni obi§nuifi §i se a?tepta 
ca ei sa infeleaga epistola citita lor. Prin namra lucrurilor, o imagine este vizibila. 
in sfera religioasa, invizibilul este fScut vizibil. 

in Deuteronom 4,15 se interzice realizarea imaginii lui Dumnezeu, deoarece 
iudeii nu i-au vazut "forma" in Sinai, forma pe care sa-§i bazeze realizarea unei 
asemenea imagini. Evanghelia dupa loan ofera poate semnificafia cea mai simpla 
a termenului de imagine (chip). Iisus i i spune lui Filip ca a-L vedea pe El este a-L 
vedea pe Tatal care L-a trimis (In 14, 6). 

Mantuitorul nostru Iisus Hristos este "chipul lui Dumnezeu cel nevazut" 
elic(bv ToO O E O D toi) dopdxox) in sensul ca El insu§i este Dumnezeu. Este deofiinfa 

'" Ansamblu de procedee care inlesnesc memorarea cuno?tinfelor pe baza unor 
asociapi dirijate. 
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cu Tatal prin natura Sa divina. "In El locuie§te toata plinatatea (JtXtipcopa) 
dumnezeirii" (Col 1, 19; 2, 9) adica in persoana divino-umana a Fiului lui 
Dumnezeu intrupat saia§luie?te divinitatea ca atare ?i nu o parte sau o energie a ei. 
In virtutea acestui fapt El poseda toate insu?irile divinitapi, este impreuna-creator 
?i proniator al universului, este ve§nic, pretutindeni prezent (Col 1, 16-17; 2, 9). 

B. in relafie cu creafia, Iisus este "mai intai ndscut decat toatdJaptura ". Creapa 
i j i are originea in Dumnezeu ?i este realizata prin §i pentm Fiul. El exista inaintea 
acestei creafii, §i, astfel, are intaietate, ca ?i temelie de neinlocuit, ca sursa a toate. 

intm El au fost zidite toate cele din cemri §1 de pe pamant, cele vazute §i cele 
nevazute". El fine toate lucmrile impreuna. El este baza tumror creamrilor din cer 
§i de pe pamant, vazute §i nevazute, oricare ar fi rangul lor Toate lucmrile au fost 
create pentm El, nu doar in El. intreaga creafie i i aparfine. in Romani 11, 36 se 
afirma ca toate lucmrile sunt din, prin §i pentru Dumnezeu. 

Iisus Hristos, ca Fiu al lui Dumnezeu, este nascut din Tatal inainte de crearea 
lumii (JipwxdTOKog JtctOTig Kttoewq), adica din ve§nicie. Toate cate exista in cer 
§i pe pamant, vazute §1 nevSzute, au fost create in El {iv aiJio)), prin El (6i 'aiJicO) 
§i pentm El (elg amov) §i toate se fin in El {iv auTCp). 

Fiul este prezentat drept "mai intdi ndscut decat toatdJaptura " nipWTOTOicô  
jidoTii; KTioeo)!; (Col 1,15). Comentand acest verset, Sf loan Gura de Aur observa 
ca Apostolul n-a scris in Epistola "mai intai creat", ci "mai intai nascut", cuvatul 
"nascut" atestand chiar de la inceput superioritatea absoluta a Fiului lui Dumnezeu 
fafa de orice creatura, fie ea vazuta sau nevazuta. 

Expresia "mai intai nascut decat toata faptura" include doua idei: ideea ca 
Fiul nu este creatura, ci Fiu §1 deofiinfa cu Tatal, §i ideea ca Fiul este nascut din 
ve§nicie. Na?terea Fiului nu are loc numai inaintea faptului creafiei lumii celei 
vazute §i nevazute, ci §i inaintea aparifiei oricarei creaturi, inclusiv a ingerilor" 

Vorbind despre Mantuitoml Iisus Hristos in raport cu lumea creata, Sfantul 
Apostol Pavel, in deplin acord cu datele Revelafiei (Fac 1,27; In 1, 3, 10), afirma 
ca Mantuitoml este Creatoml §1 Proniatoml intregii lumi (Col 1,16), ca "in El au 
fost facute toate cele din ceruri §i cele de pe pdmdnt, cele vdzute fi cele nevdzute, 
fie tronuri fie domnii, fie cdpetenii, fie stdpdniri" (Col 1,16). Prin "cele din cemri... 
cele nevazute" infelegem fiinfele spirituale, toate cetele de ingeri, iar prin "cele de 
pe pamant... cele vazute", infelegem toata lumea pamanteasca, inclusiv oamenii. 

" Sf loan Gura de Aur, Omilia a Ill-a la Coloseni, cf Drd. Dumitm Viezuianu, art. 
cit., p. 77. 
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O enumerate a cetelor ingere§ti se mai face §i in Epistola catre Efeseni (1, 
21), insa acolo ordinea este diferita: ("domnii, stapaniri, puteri, dregatorii"). 
Diferentele existente intre enumeriri sunt suficiente pentm a arata c§ Apostolul n-a 
avut intenpa sa dea o lista completa a ierahiei ingerilor El a voit numai sa arate ca 
pe pamant §i in cer, in afara de celelalte persoane ale Sfintei Treimi, nimeni nu 
este egal Mantuitomlui §i ca nimeni n-a avut un rol asemanator Lui in creatie.'* 

O data creata aceasta lume nu este lasata la voia intamplarii, ci Dumnezeu i i 
poarta de grija. in opera de conservare §i realizare a scopului ultim al lumii, un rol 
deosebit i l are Fiul. El imprima universului unitate §i ordine, iar prin jertfa Sa pe 
cmce rascumpara §i "impaca prin Sdngele Sdu pe cele din cer fi pe cele de pe 
pdmdnt" (Col 1, 20; Efes 1, 10; Rom 5, 11; 2 Cor 5, 18). in legamra cu aceste 
cuvinte in care se vorbe§te despre impacarea "celor din cer §i a celor de pe pamant" 
s-au infeles oamenii care se impaca cu Dumnezeu." 

Sf loan Gura de Aur s-a gandit §i la o impacare a noastra cu ingerii savar?ita 
indata dupa impacarea noastra cu Dumnezeu. Aceasta impacare se refera la ingerii 
buni, care inainte de intmparea Mantuitomlui erau mirafi §i mahnif i datorita pacatelor 
noastre. Necunoscand iconomia manturii care era "taind ascunsd din veacuri" (Col 
1, 26), ingerii s-au bucurat vSzand actul savar§it de Fiul lui Dumnezeu pe cmce." 

intre cer §i pamant a fost restabilita armonia, prin mantuirea celor buni §i 
pedepsirea celor rai. ingerii cunosc iconomia (taina mantuirii) abia prin Biserica, 
pentm ca pe de o parte vad desfa§urarea ei in istoria omenirii, pe de alta pentm ca 
prin recapimlare sunt adunap §i ei impreuna cu oamenii in Hristos, care este "Capul" 
tuturor. De-abia prin desfSjurarea iconomiei au pumt sa §tie §i ingerii despre ea." 

C. in relafie cu Biserica, Iisus Hristos este sursa, capul Bisericii care este 
Tmpul sau, precum este sursa, capul intregii creafii. Biserica este numita Tmpul 
lui Hristos, iar Hristos este cap al Bisericii, aratandu-se legatura indisolubila dintre 
Hristos §i Biserica.^" 

'* Pr. Dr. Haralambie Rovenfa, op. cit., p.53. 
" Col 1, 20: Dumnezeu a impdcat (djtoicaTaXXd^ai) prin Hristos toate cu sine. 
" Pr. Dr. Haralambie Rovenfa, op. cit., p. 59; Drd. Dumitm Viezuianu, art. cit., pp. 

77 - 78. 
" Pr. Prof Dumitm Staniloae, Iconomia dumnezeiascd temei al iconomiei bisericefti, 

O, 1 / 1969, p. 6. 
Diac. Prof Nicolae Nicolaescu, Ideile dogmatice fi misionare ale epistolei cdtre 

Coloseni, p. 154. 
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cu Tatal prin natura Sa divinS. "In El locuiefte toata plinatatea (JtX,T]pa)pa) 
dumnezeirii" (Col 1, 19; 2, 9) adicS in persoana divino-umanS a Fiului lui 
Dumnezeu intmpat sala^luiejte divinitatea ca atare ?i nu o parte sau o energie a ei. 
In virtutea acestui fapt El poseda toate insu§irile divinitapi, este impreuna-creator 
§i proniator al universului, este ve?nic, pretutindeni prezent (Col 1, 16-17; 2, 9). 

B. In relafie cu creafia, Iisus este "mai intai nascut decat toataJaptura ". Creafia 
i?i are originea in Dumnezeu §i este realizata prin ?i pentru Fiul. El exista inaintea 
acestei creafii, j i , astfel, are intaietate, ca §1 temelie de neinlocuit, ca sursa a toate. 

intru El au fost zidite toate cele din ceruri ?i de pe pamant, cele vazute §i cele 
nevSzute". El fine toate lucrurile impreunS. El este baza tumror creaturilor din cer 
§i de pe pSmant, vSzute §i nevSzute, oricare ar fi rangul lor Toate lucrurile au fost 
create pentru El, nu doar in El. intreaga creafie i i aparfine. in Romani 11, 36 se 
afirmS ca toate lucrurile sunt din, prin §i pentru Dumnezeu. 

Iisus Hristos, ca Fiu al lui Dumnezeu, este nSscut din TatSl inainte de crearea 
lumii (:rp{0T6TOKO5 JtdoTii; KXioecoq), adicS din ve§nicie. Toate cate exists in cer 
§i pe pSmant, vSzute §i nevSzute, au fost create in El (dv aiJicp), prin El (6L 'auxoi)) 
?i pentru El (elg amov) §i toate se fin in El (dv avx(b). 

Fiul este prezentat drept "mai intai nascut decat toata Japtura " JipoiTOTOico^ 

JtaoTiq KTioea)5 (Col 1,15). Comentand acest verset, Sf loan GurS de Aur observS 
cS Apostolul n-a scris in EpistolS "mai intai creat", ci "mai intai nSscut", cuvaml 
"nSscut" atestand chiar de la inceput superioritatea absolutS a Fiului lui Dumnezeu 
fafS de orice creaturS, fie ea vazutS sau nevSzutS. 

Expresia "mai intai nSscut decat toata faptura" include doua idei: ideea cS 
Fiul nu este creaturS, ci Fiu §1 deofiinfS cu TatSl, §i ideea cS Fiul este nascut din 
ve§nicie. Na§terea Fiului nu are loc numai inaintea fapmlui creafiei lumii celei 
vSzute §i nevSzute, ci §i inaintea aparifiei oricarei creaturi, inclusiv a ingerilor" 

Vorbind despre Mantuitoml Iisus Hristos in raport cu lumea creatS, Sfantul 
Apostol Pavel, in deplin acord cu datele Revelafiei (Fac 1,27; In 1, 3, 10), afirmS 
cS Manmitoml este Creatoml §i Proniatoml intregii lumi (Col 1,16), ca "in El au 
Jost Jdcute toate cele din ceruri §i cele de pe pamant, cele vazute fi cele nevdzute, 
fie tronuri fie domnii, fie cdpetenii, fie stdpdniri" (Col 1,16). Prin "cele din cemri... 
cele nevSzute" infelegem fiinfele spirimale, toate cetele de ingeri, iar prin "cele de 
pe pSmant... cele vSzute", infelegem toatS lumea pSmanteasca, inclusiv oamenii. 

" Sf loan GurS de Aur, Omilia a Ill-a la Coloseni, cf Drd. Dumitm Viezuianu, art. 
cit., p. 77. 
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O enumerare a cetelor ingere§ti se mai face ?i in Epistola catre Efeseni (1, 
21), insa acolo ordinea este diferita: ("domnii, stapaniri, puteri, dregatorii"). 
Diferentele existente intre enumerari sunt suficiente pentm a arata ca Apostolul n-a 
avut intenpa sa dea o lista completa a ierahiei ingerilor. El a voit numai sa arate ca 
pe p5mant §i in cer, in afara de celelalte persoane ale Sfintei Treimi, nimeni nu 
este egal Mantuitomlui §i ca nimeni n-a avut un rol asemanStor Lui in creatie.'* 

O data creata aceasta lume nu este lasata la voia intamplarii, ci Dumnezeu i i 
poarta de grija. In opera de conservare §i realizare a scopului ultim al lumii, un rol 
deosebit i l are Fiul. El imprima universului unitate §i ordine, iar prin jertfa Sa pe 
cmce rascumpara §1 "impaca prin Sdngele Sdu pe cele din cer §i pe cele de pe 
pdmdnt" (Col 1, 20; Efes 1, 10; Rom 5, 11; 2 Cor 5, 18). In legamra cu aceste 
cuvinte in care se vorbe§te despre impacarea "celor din cer §i a celor de pe pamant" 
s-au infeles oamenii care se impaca cu Dumnezeu." 

Sf loan Gura de Aur s-a gandit §i la o impacare a noastra cu ingerii savar^ita 
indata dupa impacarea noastra cu Dumnezeu. Aceasta impacare se refera la ingerii 
buni, care inainte de Intmparea Mantuitomlui erau mirafi §i mahnip datorita pacatelor 
noastre. Necunoscand iconomia manturii care era "taind ascunsd din veacuri" (Col 
1, 26), ingerii s-au bucurat vazand acml savar§it de Fiul lui Dumnezeu pe cmce." 

intre cer §i pamant a fost restabilita armonia, prin manmirea celor buni §i 
pedepsirea celor rai. ingerii cunosc iconomia (taina mantuirii) abia prin Biserica, 
pentm ca pe de o parte vad desfa§urarea ei in istoria omenirii, pe de alta pentm ca 
prin recapitulare sunt adunafi §i ei impreima cu oamenii in Hristos, care este "Capul" 
mturor. De-abia prin desfa§urarea iconomiei au pumt sa §tie §i ingerii despre ea." 

C. in relafie cu Biserica, Iisus Hristos este sursa, capul Bisericii care este 
Tmpul sau, precum este sursa, capul intregii creafii. Biserica este numita Tmpul 
lui Hristos, iar Hristos este cap al Bisericii, aratandu-se legatura indisolubila dintre 
Hristos §i Biserica.^" 

'* Pr. Dr. Haralambie Rovenfa, op. cit., p.53. 
" Col 1, 20: Dumnezeu a impdcat (dJTOicaTaX>.d^ai)prin Hristos toate cu sine. 
" Pr. Dr. Haralambie Rovenfa, op. cit., p. 59; Drd. Dumitm Viezuianu, art. cit., pp. 

77 - 78. 
" Pr. Prof Dumitm Staniloae, Iconomia dumnezeiascd temei al iconomiei bisericefti, 

O, 1 / 1969, p. 6. 
Diac. Prof Nicolae Nicolaescu, Ideile dogmatice j / ' misionare ale epistolei cdtre 

Coloseni, p. 154. 
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Hristos ca Logos le confine in Sine pe toate, El ne descopera tainic sensul 
lor ultim, deoarece in El ?i prin El §i penfru El au fost create toate (Col 1,15-19). 
Ca perspectiva §i speranfa eshatologica, Hristos este "totul intru toate" (Efes 1, 
23). El readuce pe toate la unitate in Biserica Sa, infeleasa cosmic ca o noua creafie. 

Putem schifa astfel o relafie tripartita a lui Iisus cu Dumnezeu Tatal, creafia 
§i Biserica: 

Iisus, chipul lui Dumnezeu celui nevSzut 
Fiul iubit al lui Dumnezeu, in care locuiejte tmpejte toata plinatatea dumnezeirii 

Mai intai ndscut decat toata faptura Intaiul nSscut din morfi 
Sursa, Capul creafiei Sursa, Capul Bisericii 

Cel dintai intru toate, in creafie ji in Biserica 
In El toate lucmrile (creafie si Biserica) stau impreunS 

Schifa scoate in evidenfa unicitatea lui Iisus Hristos in relafie cu creafia ?i cu 
Dumnezeu. Cel care este imaginea, chipul lui Dumnezeu Celui nevazut, este in 
acela§i timp mai intai nascut decat toata fapmra §i primul nascut din morfi. Aceasta 
implica faptul ca El mediaza prezenfa ?i chipul lui Dumnezeu atat in Biserica, cat 
§i in creafie. In al doilea rand, atat creafia, cat ?i Biserica, gasesc in El motivul 
fiinfei, principiul existenfei lor 

Rolul unificator al lui Iisus ca Fiu, in creafie §i in Biserica, poate fi infeles 
doar prin acceptarea intruparii Sale (natura lui umana, materiala, vazuta, §i relafia 
acestei namri cu Dumnezeu). Acest fapt este afirmat succint in Col 2, 9: "In El 
locuiefte trupefte toata plindtateea dumnezeirii". Dumnezeu Cel nevazut care 
lucreaza in creafie ?i in Biserica, este acum vazut in persoana lui lisus. 

in Biserica, Trupul lui Hristos, locul unde sala§luie§te divinitatea, cre§tinul 
care i l cunoa^te prin Botez, atinge divinitatea §i devine la randul lui divin, prin 
har Prezenfa corporala a divinitafii in Hristos le permite oamenilor sa ajungS la 
divinitate. 

Prin Botez credinciosul imparta§e§te aceasta biminfa, identificandu-se cu moartea 
§i invierea lui Hristos. Ritul ?i ceremonialul Botezului simbolizeaza aceasta realitate: 
coborarea catehumenului in vasul de botez semnifica moartea §i ingroparea cu Hristos, 
iar ridicarea §i ve§manml alb arata stamml nou al persoanei ca §i fapmra noua. 

La fel cum divinitatea sala§luie§te trupe§te in Hristos, tot a§a cel botezat 
imparta§e§te aceasta divinitate prin incorporarea in acela?i trup al lui Hristos. 
Aceasta este forfa ideii pauline: "in El", "in Hristos". In Hristos, cre§imii sum 
phni de divinitate; in El, ei devin, precum Fiul, imaginea perfecta a Iui Dumnezeu. 
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in al doilea rand, deoarece sunt in Fiul, ei impartajesc acela§i statut §i demnitate 
ca §i Fiul, §i tot ce apartine Fiului, le aparfine.^' 

Iisus Hristos - Cap al intregii creafii 

Punctui culminant in combaterea ereziei din Colose este atins in Epistola 
amnci cand Apostolul nume§te pe Manmitoml "Cap a toata domnia fi stapanirea " 
(Col 2, 10). 

Titlul de cap "i] KE^aXri" exprima aici demnitatea cea mai inalta sugerand 
ideea ca Manmitoml Iisus Hristos domind toate puterile cere$ti. Mai mult, 
Domnul nostm Iisus Hristos este numit Capul tmpului, adica al Bisericii (Col 1, 
18). Calitatea de Creator al lumii, in infeles teologie, i i confera demnitatea de Cap 
al Bisericii (1 Cor 15,27; Efes 4,15; 1, 22). El este Capul cu care toate membrele 
se gasesc in legatura directa §i imediata (Col 2, 19). Membrele tmpului tainic al 
Domnului sunt atat credincio§ii cre§tini care alcatuiesc Biserica vazuta, cat §i fiinfele 
spirimale, ingerii care impreuna cu sfinfii, akamiesc Biserica nevazuta. in felul 
acesta Biserica este o sinteza a divinului §1 a umanului. in calitate de Cap al Bisericii, 
Mantuitoml Iisus Hristos nu numai ca o conduce, ci este izvoml intregii activitafi 
divine (Col 1,18), care insuflefe§te pe cei credincio§i ?i face ca Biserica sa creasca. 
Din aceste motive nici o fiinfa creata nu se poate substitui capului, deoarece "pe 
toate le-a supus sub picioarele Sale... " (Efes 1, 22). 

Mantuitoml Iisus Hristos este §i incepuml, dpxii (Col 1, 18), izvoml din 
care decurge viafa harica, viafa in bucurie §i marire. El este "intdiul ndscut din 
morfi" (Col 1,18), adica primul inviat. Prin inviere Iisus a bimit moartea, pacaml 
§i iadul ?i a adus mmror bucuria rascumpararii, a impacarii §i a maririi (Col 2, 12; 
3, 3); astfel El este izvoml nesecat al hamlui.^^ 

in Iisus Hristos locuie§te tmpe?te toata plinatatea dumnezeirii, adica in Hristos-
Omul se exprima Dumnezeu in toata plinatatea Lui. Hristos este capetenia absoluta 
a oamenilor §i a ingerilor §i in El S-a revelat Dumnezeu, El este revelafia absoluta 
(deplina), mai mult decat care nu se poate alta. Unit cu Hristos in moarte §1 inviere 
prin Botez (vers. 12), cre§tinul este in Hristos mai presus decat puterile cere§ti. 

Hristos "a desfnnfat zapisul" ^\ a dezbracat de putere incepatoriile §i 
Stapaniile. Dumnezeu a dat Legea prin ingeri §i i-a insarcinat pe ingeri cu 
respectarea ei. ingerii, cu puterea care o aveau asupra oamenilor prin Lege, erau ei 
in§i§i instmmente ale puterii, ca administratori ai Legii. Hristos le-a luat acesta 
putere. ingerii sunt acum la locul lor Hristos a bimit pe cmce §i a facut captive 

'̂ Teresa Okure, art. cit., p. 66 - 69. 
" Drd. Dumitm Viezuianu, op. cit, pp. 79 - 80. 
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puterile, ducand legate in mar§ul Sau triumfal aceste puteri care i?i depS îserS 
oarecum "mandaml". 

Practicile iudaice dadeau prea multa importanta lumii materiale, al carei 
control i l aveau puterile angelice. Ei, destinatarii epistolei, sunt acum liberi deplin 
in raport cu prescrippile iudaice. Practicarea acestora reprezinta acordarea unui 
primat exagerat puterilor lumii in defavoarea lui Hristos. In Col 2, 18, Sfantul 
Apostol Pavel spune ca aceste practici sunt un fel de "inchinare la ingeri". 

Sf Ap. Pavel recomanda credinciofilor sa cinsteasca §i pe ingeri, dar nu 
vrea ca aceasta cinstire sa fie in detrimentul cinstirii lui Hristos (Col 2, 6, 8). 

Cu toate ca au un rol activ in iconomia manmirii (ingerii au anunfat nafterea 
Domnului: Lc 2, 9-10; au fost martori fi vestitori ai Invierii: Mt 28, 2; Mc 16, 3-
5; Lc 24, 4; In 12, 11-12; au fost apoi martori ai Inaifarii la cer a Mantuitorului: 
Fapte 1,10; 1 Tim 3, \6; fi sunt ascultatorifafa de Hristos: 1 Ptr 3,22; implinindu-
I voia: Fapte 10, 30^, intre Mantuitorul Hristos §i ingeri nu este posibila o 
comparape, raportul dintre El §i ingeri fiind cel ca de la Creator la creamra.-̂ ^ 

Umanitatea a fost eliberata, fiind scoasa din starea de victima in care era 
pnuta cu sila de pacat, dezbracand domniile §i puterile, biruindu-le prin cmce 
(Col 2,15). Stapanitoml acestei lumi a fost detronat(In 12,31). El a surpat puterile 
iadului. El a blocat definitv calea morfii. "Vrajmaful cel din urma, care va fi 
nimicit, este moartea" (1 Cor 15, 26). 

Prin Jertfa de pe Cmce, Mantuitoml ne-a adus atat eliberarea din robia 
pacatului, cat §i eliberarea de sub orice autoritate angelica (tronuri, domnii, 
stapaniri, puteri §i ingeri), autoritate care ne finea inchi§i sub o oarecare influenfa. 
Aceasta eliberare are caracter universal, este pentm toate fiinfele umane (credincio§i 
§i necredincio§i), ?i pentm intreaga creafie. 

lisus Hristos ne-a inclus nu numai intr-un mod de viafa nou, ci §1 intr-un 
ciclu de existenfa, ciclul Imparafiei lui Dumnezeu. In mi?carea istoriei manmirii 
apare o alta mi§care, aceea a Imparafiei viitoare. Cu invierea lui Hristos, viafa este 
orientata spre Imparafie, care, intr-o forma deja anticipata, este in mijlocul nostm, 
aici fi acum, ca imparafie a Duhului, care calauze§te Biserica in tainele viefii 
viitoare pana la a doua venire a Fiului, Care L-a trimis (In 16, 13-15).^" 

In Biserica lui Hristos, infeleasa simbolic ca taina euharistica a unui univers 
rascumparat, omul este chemat la o transfigurare continua, la o spiritualizare 
progresiva in Hristos, iar prin el este chemata la aceasta transfigurare intreaga 
creape, intreg cosmosul." 

»Ibidem, p. 79. 
*̂ Pr Prof Dr. Ion Bria, Dimensiunea hristologica a iconomiei mdntuirii. p. 241. 
'̂ Pr. Nicolae Macsim, Aspectul kenotic al Rdscumpdrdrii, MMS, 1 - 3 / 1990, p.41. 
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E F E S E N I 1,10 
"Spre iconomia plinirii vremilor, ca toate, cele din ceruri §i cele de 
pe pamant, sa fie iardfi adunate - dvaKe(paXaid)oao6ai - in Hristos" 

Vestea cea bunS fimdamentaia §i atotcuprinzatoare a Epistolei catre Efeseni este 
hotararea ("voia") Dumnezeului Celui in Treime de "a recapitula in Hristos toate, 
cele din ceruri fi cele de pe pdmdnt" (Efes 1, 10). Este recapitularea in Hristos, 
inhristizarea tuturor Este faptul cS toate trebuie sd fie recapitulate intr-un trup, 
trupul lui Hristos-Biserica, toate trebuie incorporate in ea, imbisericite §i bisericizate, 
ca in acest fel sa ajimga la scopul lor dumnezeiesc §i ve§nic, pentm ca Biserica este 
"trupul lui Hristos, plinirea Celui ceplinefte toate in tofi" (Efes 1, 5; 10; 23).̂ * 

Imn al Bisericii primare 

La fel ca ?i Col 1,18 - 20, §i textul din Efes 1,10 se afla integrat intr-un imn. 
Este fSra indoiala cel mai amplu imn al Noului Testament. Dupa cea mai ingenioasa 
dezlegare a problemelor pe care le ridica acest text, un studiu recent al teologului 
catolic Pierre Grelot gasejte ca acest imn este compus din §ase strofe cu cate cinci 
versuri §i un refren.^' 

Pierre Grelot face o analiza literara a textului (Efes 1,3 - 14), elimina tot 
ceea ce este interpolafie §i adaos dintr-un conglomerat de fraze, §i gase?te ca versetul 
3 a, adica: "Binecuvantat este Dumnezeu fi Tatdl Domnului nostru Iisus Hristos ", 
este un refren care se repeta dupa fiecare strofS. Astfel se poate reconstimi imnul: 

^ EvXoyi^bc, 6 Qtbc, m l jrarfip TOU icupion i\\i(bv 'ITIOOU XpioTot) 
BinecuvSntat este Dumnezeu $i TatSI Domnului nostru Iisus Hristos 

6 enXoYTioaq fipag dv jtdop tvXoyiq. JtvEupaxiKfi 
Cel ce ne-a binecuvantat pe noi cu toata binecuvantarea duhovniceasca, 

dv Totg djroupavioii; i\ Xpioxcp, 
intm cele cere§ti, in Hristos, 

" icaOwg d^eXd^axo fipaq iv amdb jrp6 mxaPoXfig icoopoi) 
dupa cum ne-a $i ales intru E l , inainte de intemeierea lumii. 

'̂ Arhim. lustin Popovici, Omul fi Dumnezeul-Om, Ed. Deisis, Sibiu, 1997, pp. 
178-179. 

" Pien-e Grelot, La structure d'Ephesien 1, 3-14, RB, (96), 2 / 1989, pp. 193-209. 
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etvai î piag ayiovq ical dtpKOfxoDg 
ca sa fim sfinti ?i fara de prihana 

KaxevtbjTiov avxov ev dyajfri. 
inaintea Lui, in iubire. 

«Ev'koyTf]xbc, 6 0edg m l jcaifip xov icupiou iipcov 'ITIOOO Xpiaxoi))) 
((Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatal Domnului nostru Iisus Hristos» 

^ jtpoopLoaT) iipai; elg •uioGeoLav 
Care mai inainte ne-a randuit spre inflere, 

bia l^oov XpLaxoD eig awov, 
prin Iisus Hristos, intm El, ' 

mxd xfiv evSoicLav xoD 9e):TJpaxo5 atixoO, 
dupa buna socotinta a voii Sale, 

* elg ejtaivov bb'E,'r]q xf\c, xapixog auxou 
Spre lauda slavei hamlui Sau, 
fJ5 dxapixoioev f|pag ev xcp TiYajtripevcp. 
cu care ne-a damit pe noi intm Cel-iubit. 

«Et)XoYr|T6i; 6 ©eog m l Jtaifip xov icupioi) r\[i(bv 'Irioou XpioxoO)) 
((Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatal Domnului nostm Iisus Hristos» 

^ dv o) exopev xfiv ajioXmptooiv 6Ld xoD alpaxoi; avxov, 
Intru Care avem rdscumpararea prin sangele Lui 
xfjv d(j)r|OLv xcov jiapojixoopdxcov, 
§i iertarea pacatelor noastre, 

mxd T 6 JiXoOxoi; xf\c, xdpixog auxou 
dupa bogafia hamlui Sau, 
* fjg egjiepLOoeuoev elg fjpag 
pe care l-a facut sa prisoseasca intm noi, 
dv jidoTi oo(pia m l (t)povTioeL. 
in toata infelepciunea §i priceperea; 

«Et)X.OYr|x65 6 ©eog m l Jtaxfip xov icDpioi) i^ptov 'ITIOOD Xpi0xoi3» 
((Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatal Domnului nostm lisus Hristos» 

' Yvcopioai; fiptv x6 puoxTipiov xov BeXiipaxog avxov, 
Cel ce ne-a f3cut cunoscuta taina voii Sale, 
mxd xf|v euSoiciav avxoD f}v jipoeSexo ev avx(b 
dupa buna Lui socotinfa, astfel cum hotarase in Sine, 
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elg oiKovopiav xov niXripcbpaxog xwv mipwv, 
Spre iconomia plinirii vremilor, 

avaKe(l)aXai(i)oao0ai xd jrdvxa iv xcp Xpioxcp, 
ca toate sd fie iard$i recapitulate (unite) in Hristos, 

xd iv Toig oijpavoig m l xd ejtl xfjg yfl? dv aijxcp. 
cele din ceruri $i cele de pe pdmant, intru E l , 

wEnXoYTixdg 6 ©eog m l Jtaxi^p xon Kupiou i^pwv 'ITIOOD XpLOXo-D» 
«Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatdl Domnului nostru lisus Hristos» 

" ev w m l k>LTipa)eTipev JtpoopioBdvxeg 
intru Care §i mo§tenire am primit, randuifi fund mai inainte -

Kaxd jtpoGeoiv xov xd Jtdvxa evepyo'Ovxog 
dupa randuiala Celui ce lucreaza toate, 

mxd xf|v PoD f̂iv Ton BeXripaTog avxov, 
potrivit sfatului voii Sale, -

elg x6 eivai fipag elg inaivov Sd^rig dnxoD 
Ca sd fim spre lauda slavei Sale, 

xong jtpoeXjiiicoTag iv xcp Xpioxcp. 
noi cei ce mai inainte am ndddjduit intru Hristos. 

wEnXoyTixog 6 0e6g m l Jtaxfip xov Kvpion T̂ pcov 'ITIOOD Xpioxon» 
«Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatal Domnului nostru Iisus Hristos» 

" iv & Kttl jriaxevoavxeg «do(t)paY(o6iipev» 
intru Care §i noi crezand, am fost pecetluifi 
(en qui aussi, ayant cm, «nous avons et6> marques d'un sceau - R Grelot) 

xcp jtvenpaxL xfig dmYYe^lag xcp dYicp, 
cu Sfantul Duh al fdgdduinfei, 

6 ecjxiv dppapdiv xflg KXripovopiag •f\[iwv. 
Care este arvuna mo^tenirii noastre, 

elg djtoXnxpcooiv xiig jieputoiTJoewg 
spre rdscumpdrarea celor dobandifi de El 

elg fotaivov xiig 66^Tig avxoH. 
spre lauda slavei Sale. 

«Ei)XoYT]T6g 6 0e6g Kai jraxfip xon Knpiov î pcbv 'Irioon Xpiaxoi)» 
«Binecuvantat este Dumnezeu §i Tatdl Domnului nostru lisus Hristos» 
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Se dezleaga astfel infelesul unui conglomerat de fraze (vers. 3 - 14), care 
sunt a§ezate de Sf Ap. Pavel la incepuml discursului sau. Potrivit lui Pierre Grelot 
texml imnului a fost redactat la persoana 1 plural. Versetul 13 a: "intru Care fi voi, 
auzind cuvdntul adevdrului, Evanghelia mdntuirii voastre" este o interpolare. 
Tom?i aceasta interpolare are rolul de a anunfa discursul ce va urma: "intru Care 
fi voi (neamurile pagane) crezand, afi fost pecetluifi (pecetluite) cu Sfantul Duh al 
fdgdduinfei", cu alte cuvinte Hristos este Atotcuprinzator, iar manmirea in Hristos 
este universala; in acela^i Hristos sunt chemafi atat evreii, cat §i paganii, la 
mantuirea pe care Duhul Sfant o certifica §i o garanteza. 

In aceasta interpolare adresarea este la persoana a 11-a plural {auzind cuvantul 
adevdrului, Evanghelia mantuirii voastre), adresare care nu-^i gase§te locul in 
context, deoarece propozifia relativa ("arvuna moftenirii noastre "), care define§te 
rolul Sfantului Duh, nu se acorda cu propozifia principala {"afi fostpecetluifi cu 
Sfantul Duh al fagdduinfei"). 

Logica acestei interpolari, de?i nu este in atenfia lui Grelot,^* este prezentarea 
planului de manmire al lui Dumnezeu, in Hristos §i in Duhul Sfant. Sunt prezentate 
jase etape: 

- alegerea - vers. 4 "ne-a ales intru El" (in Hristos); 
- infierea - vers. 5 "ne-a randuit spre infiere "; 
- rascumpSrarea - vers. 7 "intru Care avem rdscumpdrarea prin sdngele 

Lui"; 
- descoperirea Tainei - vers. 9 "ne-a facut cunoscutd Taina voii Sale "; 
- mantuirea iudeilor - vers. 12 "noi cei ce mai inainte am ndddjduit intru 

Hristos "; 
- mantuirea pdgdnilor - vers. 13 "intru Care fi voi crezand, afi fost pecetluifi 

cu Duhul Sfant". 
In realitate orice imn este destinat cantarii. Stmcmra acestui imn ne face sa 

ne gandim ca refrenul este reluat de toata adunarea (ekklesia), in timp ce strofele 
sunt cantate de un cor mai restrans. 

intreaga compozifie confine ?ase strofe. Ele sunt pur §i simplu juxtapuse, 
fiind ordonate in grupe de doua: strofS - antistrofS. Trebuie remarcat ca trei se 
raporteaza la Tatal ?i trei la Fiul. Ordinea lor acmala este urmatoarea: A-B-A'-C-
B ' - C . Sau putem face o remarca curioasa: aceea ca strofa B §i B ' au in vedere in 

'̂ De altfel P. Grelot menponeaza ca a intreprins acest studiu doar pentm a clarifica 
forma literara a textului din Efes 1,3 -14, iar nu pentm a se analiza doctrina pe care o conpne. 
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mod egal faptul "predestinSrii" (randuirii) noastre: TatSl ne-a randuit spre infiere 
(B) ; tn Hristos am primit $i mo^tenire, fiind randuifi mai inainte intru El 
(B'). Acest paralelism este evident §i pentru celelalte strofe. Astfel, strofele A §i 
A' sunt complementare pentru a prezenta planul lui Dumnezeu in desfa§urarea sa: 
am fost ale§i intru Hristos, inainte de intemeierea lumii (A), intru Care avem 
rdscumpdrarea prin sangele Lui (A'). La fel §i strofele C - respectiv C : planul 
lui Dumnezeu are ca scop sd recapituleze totul (creapa) in Iisus Hristos (C), 
pentru a fi pecetluifi cu Sfantul Duh al fSgdduinfei ( C ) . Aici este o dubla 
referire la implinirea eshatologica a planului lui Dumnezeu, care incepe cu creafia 
§i se sfar§e?te cu mantuirea. 

Fiind urmdrit un anumit plan al epistolei (mdntuirea tuturor: atat iudeilor cat 
§i a paganilor), se pare cd Apostolul Pavel ar fi schimbat ordinea strofelor §1 
antistrofelor, f)entm a le regmpa intr-un mod relativ logic, modificand ultima antistrofa 
( C ) cu interpolarea a doud stihuri §1 trecerea verbului la persoana a doua plural. 
Aceastd remarcd fiind fdcutd, se va feri sd se facd o traducere dupd aceastd reconstituire 
a imnului, care nu pare sd fie lipsitd de o anumitd probabilitate.^' 

Nu intrdm in amdnunte ce fin de sintaxa texmlui, amdnunte specifice smdiului 
biblic §i care nu constituie obiecml smdiului nostm. Pentm noi este foarte important 
de subliniat fapml cd Sf Ap. Pavel folose§te la inceputul epistolei sale un imn 
limrghic, un imn al Bisericii primare, pe care-1 modified, pentm a corespunde 
intenfilor sale. El le prezintd efesenilor planul lui Dumnezeu de manmire a tumror 
oamenilor, nu numai a iudeilor, ci §i a pdganilor 

Sensurile cuvantului "recapitulare" dupd Epistola cdtre Efeseni 

Ca §i in cazul explicdrii sensului cuvantului "Ebed lahve" §i aici trebuie sd 
finem seama de un cadm special din care derivd acest cuvant: tradifia iudaica 
combinatd cu cea greco-romana. 

Conform unei pareri acest cuvant i§i are originile intr-un cadm militar Cand 
existd soldafi care au pierdut contacml cu tmpa lor §i care se plimbd de ici-colo, 
unul trebuie sa incerce, dacd este posibil, sd-i adune §i sd-i aducd inapoi la 
deta§amenml lor 

Tom§i alfii dau o interpretare diferitd. Ei nu au in minte operafii militare, ci 
aritmetice. Addugand anumite numere, obfinand suma sau rezultatul. "Suma" este 
in latind "summa". Ideea este aceea de a desdvar§irii. Suma finald este fdcutd §i 
subliniatd, ?i acum tofi cunosc rezultatul. Hristos poate astfel fi considerat ca Cel 
care face suma finald, totald, ardtandu-ne: aici totul este impreund. 

" Pierre Grelot, art cit., pp. 204-206. 
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In limbajul grecesc o astfel de rezumare poate fi numita kefnlaion 
(corespondenml latinescului summa), ?i verbul care este folosit de Apostolul Pavel 
este derivat din el. Hristos este Capul insu$i, principiul sumei totale. Dar in 
acela§i timp toate lucrurile sunt adunate impreuna, insumate in aceasta sum<5 (suma 
este inclusa in suma). 

Totu§i numaml interpretarilor propuse nu a fost inca epuizat. Alt i i se refera 
la un singur cuvant care a fost folosit printre evrei in zilele Apostolului Pavel. Se 
refera la "intelegere" sau "armonie" ?i este derivat dintr-o radacina care poate fi 
tradusa: "cap" sau "rezultat al sumei". Acest cuvant tehnic ar fi amnci in armonie 
cu cuvantul grecesc KE(t)aXaLOV §i prin urmare intelesul lui va fi "fiind adunati 
impreuna" sau "fiind in armonie cu fiecare" ori "adunati impreuna in pace". 

O ultima opinie, care trebuie mentionata, se refera la §colile retoricilor Un 
act ca cel al lui Pavel a fost o insumare scurta, in cateva cuvinte principale, a ceea 
ce a fost mai devreme explicat intr-un mod mai elaborat.'" 

in conformitate cu sensurile sale, dvaice^aXaicooig inseamna "a aduce ceva 
sub un cap", "a insuma", "a rezuma" ?i "a diviza in parple principale". Pe plan teologie 
termenul de recapimlare inseamna mai intai a repeta. Termenul mai inseamna §i a 
rezuma. in acest sens, dupa Sf Irineu, gnosticismul este recapitularea mturor ereziilor 

Aplicat la lucrarea de manmire a lui lisus Hristos, acest termen o indica 
uneori in totalitatea ei (iconomia mantuirii), alteori arata ca Hristos recapimleaza 
omenirea in sensul de a o rezuma, sau El recapituleaza lumea in sensul de a o 
readuce la starea ei cea dintai §i a o restaura. 

Recapitularea este o rezumare §i o cuprindere virtuala a omenirii in Hristos, 
care este modelul perfect al mmror celor create: Cuvdntul lui Dumnezeu S-a intrupat 
ca sd ne uneascd cu Dumnezeu.^' 

Aceasta recapitulatio mundi (traducerea din Vulgata instaurare omnia nu 
intalne?te sensul pregnant al celei grece§ti), nu a exercitat o prea mare influenta 
asupra istoriei telogiei in afara de Sfantul Irineu de Lyon, unde cum vom vedea, 
prime§te noi valente. 

Trebuie spus ca dvaKe(j)aX,aLaxTLi;? apare doar de doua ori in Noul Testament: 
in epistolele cStre Romani §1 Efeseni. Daca in Rom 13, 9, Sf Ap. Pavel folose§te 
verbul ctvaKe^aXaiofloGai pentm a arata ca toate pomncile sunt cuprinse in 
dragoste, in Efes 1, 10, i l folose§te pentm a arata ca toate cele create sunt cuprinse 
§i reunite in Hristos. 

'° K. Schilder, Christ and Culture, translated by G. van Rongen and W. Helder, 
Kampen, 1977, pp. 74-81. 

" lerom. Drd. Chesarie Gheorghescu, invatatura despre Recapitularea in Hristos in 
teologia ortodoxa, ST, 3 - 4 /1971, pp. 212 - 213. 
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Sf. Ap. Pavel nu vorbe?te aici de aducerea in starea edenicS a tuturor, in cer §1 
pe pamant, ci de impacarea lui Dumnezeu cu omul §i a omului cu Dumnezeu, adica 
de apropierea ?i de reunirea celor desparfite, a cemlui cu pamanml. Hristos este 
capul care cuprinde, une§te §i inalfa toate; este cap al ingerilor, dupS natura Lui 
necorporala, §i al oamenilor, dupa namra tmpeasca. in acest sens, Hristos nu numai 
restaureaza armonia spirimala in creafie, ci §i susfine toate. Este varful de piramida 
al intregii existenfe, Capul care dominS cele din ceruri §i cele de pe pamant." 

"in cer fi pe pamant" toate sunt (din nou) rezumate, adunate, aduse la o 
unitate. Prin comparafia cu Coloseni 1, 20, unde de asemenea apare expresia "in 
cer §i pe pSmant", epistola cStre Efeseni dezvaluie un alt sens: ideea concilierii 
cosmosului, atat a celor de pe pamant (referitor la cele doua gmpe de oameni -
iudei §i pSgani, avandu-se in vedere caracteml ecleziologic al epistolei), cat §i a 
celor din cemri, a puterilor spirituale, care locuiesc §i lucreazS in cemri. 

Hristos nu este doar forfa integratorare pentm tot ce exists, ci §i capul care 
dontnefte peste tot. De aceia trebuie ca in contextul de la Efeseni la acest "a 
recapitula totul" sS includem §i "in Hristos ca fi Cap ". "Recapitularea tuturor 
se produce in subordonarea sa sub cap"." 

Acela§i lucm i l remarcS §i parintele profesor Constantin Galeriu cand afirma 
cS termenul recapimlare (Recapimlatio, dvaiCE(j)aXaia)Oi,g), derivS din Ke(t)dX.aLOV 
§i inseamnS: rezumat, punct sau varf in care se rezuma, se readunS ceva, iar 
prepozifia dva, ca §1 in alte cazuri (dvapvTioig - anamnezS - in sens de reactualizare, 
de scoatere la luminS a memoriei ontologice), dS viziunii o profundS perspectivS.^ 

Recapitularea tuturor in Hristos: dvaice(t)aXaia)oao9aL i d navxa iv tw 
XpiOTCp, este in relafie cu Efes 1, 22: aiixdv eScoicev KZ<\)akr\v imep navm xf\ 
iKK\r\oiq. (L-a dat pe El, mai presus de toate, cap Bisericii). insumarea intregului 
are loc in supunerea sa fafS de cap. Supunerea intregului fafS de Cap este in acord 
cu co-ordonarea Capului (a lui Hristos), j i a Bisericii fafS de intreg. Preciun Biserica 
i§i recunoa§te Capul (datS fiind legStura ontologicS dintre Hristos §i Biserica, 
legaturS comparatS de Sf Ap. Pavel cu unirea tainicS dintre barbat §i femeie), 
intregul i§i recunoa?te K:e(t)a>.aiov, ca finta sa ultima, ca insumare §i cuprindere in 
Hristos. Pentm a fi siguri, dvaice^aXaLCOoaoBaL trebuie derivat de la iC£ct)a^aiov 
(summa) mai degrabS decat de la ice(j)aXTi - caput.'^ 

" Asist. Nicolae Chifescu, Teoria recapitulafiunii la Sfantul Irineu, ST, 1 / 1938 -
1939, p. 120. 

" Rudolf Schnackenburg, Der Brief an die Epheser, in EKK, Neukirchener Verlag, 
Zurich, Einsiedeln, Koln, 1982, pp. 57 - 60. 

^ PSr. Galeriu, Jertfa fi rascumparare, Ed. Harisma, Bucure?ti, 1991, pp. 172 - 173. 
" Gerhard Kittel, Theological Dictionary of the New Testament, vol. I l l , Grand 

Rapids, Michigan, p. 682. 
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Verbul recapitulatio derivat de la capitolul principal (summa, capitulum)'*, 
iar nu de la cap (caput), are diferite nuanfe §i inseamna in special a rezuma, a 
suma. In contexml locului nostru nu domin§ aspecml temporal (afilierea §i adunarea 
lucrurilor de mai dinainte), ci aspectul spapal, ordonarea §i integrarea (de pana 
aici), a domeniilor separate, desparfite. 

O a doua relafie in teologia paulinS este Efeseni 1,10 < - > Coloseni 1,15 
- 20, care evocS perspectiva cosmica a originilor ?i unificarea tuturor lucmrilor in 
Hristos, cu dublu infeles: virtual §i eshastologic. 

Toate expresiile: "mai intai ndscut decat toatd Japtura" {Co\ 1, 15); "toate 
sunt afezateprin El" (Col 1, 17); "El este inceputul, intdiul-ndscut din morfi, ca 
sd fie El cel dintai intru toate " (Col. 1, 18), "cap " - numire hristologica comunS 
in Coloseni §1 Efeseni, vor sa spunS cS Iisus Hristos este punctui de pl6care, de 
orientare §i de implinire a creafiei intregi. Expresia "toate prin El sunt a^ezate " 
evocS perspectiva cosmicS a originilor, in timp ce "recapitularea tuturor lucrurilor 
in Hristos", are in vedere o perspectiva in primul rand eshatologica.^'' 

"Taina voii Sale, pe care ne-a fdcut-o cunoscutd dupd buna Lui socotinfa " 
(Efes 1,9), este formulatS in acest infinitiv explicadv: a cuprinde totul in Hristos, 
totul din cer §i de pe pdmant (Efes 1,10). Reprezentarea spaf io - cosmica la care 
face referire §i parafi-azarea veche ebraica a tomlui: "pamant §1 cer", este in legaturS 
cu perspectiva eshatologica, "plinirea timpului", §i evidenfiaza persoana lui Hristos, 
care se dezvaluie acum. 

Dac§ intruparea are un caracter permanent de rdscumpdrare in lucrarea ei, in 
scopul sSu ultim ea are un caracter permanent de indumnezeire. Dumnezeu vrea 
s5 faca din tofi oamenii fiii SSi adoptivi prin Fiul Cel unic, "dupd bund Lui socotinfd, 
astjel cum hotdrdse mai inainte, spre iconomia plinirii vremurilor, ca toate sd fie 
unite in Hristos, cele din ceruri fi cele de pe pdmdnt" (Efes 1, 9-10). 

Hristos, care este Infelepciunea lui Dumnezeu, S-a facut pentru noi dreptate 
?i sfinfire §i rdscumparare (Rom 1,30). El este Cel care readuce la viafa, reinnoie§te 
§i reune§te toate lucrurile in cer §i pe pSmant. Hristos - chipul lui Dumnezeu §i 
infelepciunea lui Dumnezeu intmpata (1 Cor 1, 24), este recapimlarea §i punctui 
uhim al creafiei. 

Ke({)aXa(,ov (summa) apare Tn Fapte 22, 28: "eu cu multa cheltuiaia - cu mult 
pref - am dobandit aceasta cetafenie" (iyib noXXov Ke<})aXaiov iriv JToXiieiav tauxriv 
iiCTTiod^Tiv); 5i Evrei 8, 1: (capitulum) "lucm de capetenie din cele spuse" (Ke(t)d>.aiov 
bi djtl Tolq Xtyo\ii\oic,), cf. Alfred SchmoUer, Handkonkordanz zum griechishen 
Neuen Testament, Wurttembergische Bibelanstalt Stuttgart, 1968, p. 279; Nestle-Aland, 
p. 129, 573. 

" Arhim. Chesarie Gheorghescu, Invdfdtura ortodoxa despre iconomia dumnezeiascd 
fi bisericeasca, (teza de doctorat), in ST, 3 - 6 / 1980, p. 322. 
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in Hristos sunt cuprinse toate lucrurile, toate sunt readuse la Hristos, care 
este Capul lor unic (Col 1, 17 - 18). Iisus Hristos este recapitulatorul tuturor, 
pentru ca in omenitatea Lui este rezumata opera creatoare §i in acela§i timp El 
reprezinta punctui catre care trebuie sa ajunga intreaga creatura. El este 
infelepciunea divina §i incoronarea mai presus de lume a acestei opere. Luand 
asupra Sa intregul neam omenesc, prin insu§irea namrii umane §i dandu-i putinfa 
tamaduirii de pacat, prin moartea Sa pe Cruce, tot El i l conduce catre scopul ultim: 
indumnezeirea §i unirea cu Dumnezeu - Tatal. 

Astfel, prin iconomia intruparii, se aduce la indeplinire unicul plan al lui 
Dumnezeu cu lumea, care pome§te de la Hristos, pentru a ajunge la Hristos, care 
este in acela§i timp Creatoml, Rascumparatomiji indumnezeitoml celor cere§ti §i 
al celor pamante§ti. 

Traducatorii Bibliei au avut unele dificultafi in alegerea (§i explicarea) 
termenului echivalent lui. Acest lucm poate fi vazut din unele variafii de traducere. 
Astfel, el este redat foarte nuanfat: "a aduna impreuna"'*,"a rezuma"", "a uni"*", "a 
reuni","*' "a aduce toate sub un cap"" .̂ De asemenea, acela§i lucm putem spune §i 

"That in the dispensation of the fulness of times he might gather together in one 
all things in Christ, both which are in heaven, and which are on earth; even in him" (KJV) 
The Holy Bible, King James Version, London, 1611 / 1769. 

" "Um ihn auszufuhren, wenn die Zeit erfulh ware, daB alles zusammengefafit wiirde 
in Chrisms, was im Himmel und auf Erden ist." (LUT) Die Bibel nach der Ubersetzung 
Martin Luthers, Evangelische Haupt - Bibelgesellschaft zu Berlin tmd Altenburg, Leipzig, 
1986. La fel teologul roman Nicolae Chifescu folose§te pentm Efes 1, 10, traducerea 
"rezumare" Tn loc de "recapimlare", spimand: "Mantuitorul i-a rezumat in Sine pe tofi 
oamenii a^a cum titlul unei carfi rezuma in sine cartea intreaga. El a rezumat in Sine 
intreaga omenire de la Adam, a?a dupd cum protoparintele nostru ne-a rezumat in el, 
pacatuind". Totu^i termenul de rezimiare nu este o redare fidela a sensului universal al 
cuvanmlui propus de Sf Ap. Pavel - cf Prof Nicolae Chifescu, Sinteza asupra dogmei 
soteriologice privita interconfesional, O, 2 / 1959, p. 202. 

"As a plan for the fiilness of time, to unite all things in him, things in heaven and 
things on earth." (RSV) The Holy Bible, Revised Standard Version, London, 1952. 

*' "Pour mener les temps f leur accomplissement: reunir I'univers entire sous im seul 
chef le Christ, ce qui est dans les cieux et ce qui est siu- la terre". (TOB) Traduction 
Scumenique de la Bible, Alliance Biblique Universelle, Editions du Cerf Paris, 1995. 

"To be put into effect when the times will have reached their fulfilment - to bring 
all things in heaven and on earth together under one head, even Christ" (NIV) The Holy 
Bible, New International Version, London, 1986. 
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despre traducerile romane§ti, unde este redat prin: "a cuprinde'"'^ "a uni'"''', "a 
aduna"^5. 

Tofi ace§ti termeni definesc intm catva iconomia (lucrarea) recapimlarii in 
Hristos. Socotim ca era mai potrivit sa se foloseasca in traducere termenul de 
recapimlare, din doua motive: 1. el cuprinde in sine toate celelalte sensuri enumerate; 
2. nu este un termen ce lipse§te din vocabulaml intemaponal (ex: "Rekapitulation" 
in germana, "recapimlate" - in franceza, respectiv "recapimlation" - in franceza). 

Biserica - Trupul taine al lui Hristos 

Notiunea recapitularii de la Efeseni vrea sa arate ca Hristos este capul 
Bisericii. Aceasta nopune ne vorbe§te mai intai despre dublul infeles de rezumare 
?i cuprindere a intregii creafii in Rafiunea Divina, care este §i rafiunea celor create. 
Dupa cum in Rom 8,9 preceptul de iubire frafeasca rezuma toate celelalte pomnci, 
la fel Rafiunea Divina - lisus Hristos, recapituleaza toate lucmrile. El fiind cauza 
eficienta, exemplara §i ultima a universului. El este punctui catre care se indreapta 
toate, ca spre scopul lor ultim. 

Epistola catre Efeseni, care este rezumatul cel mai precis al gandirii 
eclesiologice a Sf Ap. Pavel, are in centml preocuparilor sale ideea unitatii 
Bisericii. Ideea de unitate a Bisericii apare mai ales in folosirea expresiei de "trup 
tainic al Domnului". Credincio§ii sunt, in aceasta concepfie, madulare ale unui 
singur organism spirimal §i ei contribuie fiecare la asigurarea viefii tmpului. Fiecare 
5i tofi impreuna contribuie la plinirea lui Hristos (Efes 1, 23). Biserica i i cuprinde 
pe tofi, ea vorbe?te toate limbile cu Apostolii la Cincizecime, ea este fafa de masa 
pe care a vazut-o in vedenie Sf Ap. Petm la lope, plina de tot felul de animale, 
curate §i necurate."* 

Biserica este ca un "complement" al plenitudinii lui Hristos. Corpul 
completeaza capul §i capul completeazS corpul. Se arata clar din aceasta ca nu pot 
fi mai multe Biserici aparte, dupa cum un tmp nu are decat un singur cap, care-i 
asigura plinatatea §1 existenfa."' 

"' "Spre iconomia plinirii vremurilor, ca toate sS fie cuprinse iara§i cele din ceruri §i cele 
de pe pamant - toate intm El" Biblia sau Sfanta Scriptura, Ed. IBM al BOR, Bucure$ti, 1968. 

"" "Spre iconomia plinirii vremurilor, ca toate sa fie iara^i unite in Hristos, cele din 
ceruri §1 cele de pe pamant - toate intm El" Biblia sau Sfanta Scriptura, Ed. IBM al BOR, 
Bucure?ti, 1982. 

'̂ "Spre bima randuiala a plinirii vremurilor: toate, cele din ceruri $i cele de pe pamant, 
sa fie iara î adunate intm Hristos" Biblia sau Sfanta Scriptura, versiune revizuita, redactata 
?i comentata de Bartomomeu Valeriu Anania, Ed. IBM al BOR, Bucure?ti, 2002. 

*" Pr. Asist. Vasile Mihoc, Ecleziologia Noului Testament, RT, 3 - 4 / 1977, p. 243. 
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Imaginea Trupului tainic releva rolul lui Hristos in BisericS. In ordinea 
fireasca a lucrurilor, trupul decapitat inceteaza de a mai fi un organism viu, in care 
pulseaza viata. Dar aceasta imagine exprima in modul cel mai elocvent §i ideea de 
unitate a cre§tinilor in Hristos §i prin Biserica. De aceea Sfinpi Parinp vor dezvolta 
aceasta idee (Sf. Vasile cel Mare) aratand importanfa mentinerii unitafii creatine 
prin pastrarea trupului tainic "fara rani", adica fara schisme §i erezii.''^ 

parintii rasariteni, reluand ideea unitafii de trup pe care o alcatuiesc cre§tinii 
in Hristos, subliniaza rolul Sfantului Duh in realizarea acestei unitafi. Dupa ei, 
prin Duhul lui Hristos ia fiinfa §i se menpne Biserica in calitate de trup tainic al 
Domnului. 

Sfanmlui Duh i se atribuie faptul ca la Cincizecime se pune baza infelegerii 
sau a gandirii comune intre oamenii credincio§i de diferite graiuri, care alcatuiesc 
Biserica. 

Intrand in legamra cu Hristos, prin Biserica, noi nu luam natura Lui divina, 
a§a cum El a luat natura noastra umana, ci, aflandu-ne in El, luam energia lui 
indumnezeitoare. Aceasta energie este o comunicare intema, ontologic - spirituala 
a sfinfeniei Domnului. Ceea ce se cade a fi indumnezeit in noi este natura noastra 
intreaga, aparfinatoare persoanei noastre. Dar acest lucm presupune trecerea unei 
puteri de la sangele lui Hristos la sangele nostm, adica o unire a noastra cu insu§i 
tmpul personal al Domnului, care a devenit pentm noi "duh", prin Sfintele Taine 
§i printr-o profijnda legatura spirimala cu El."' 

In viafa Bisericii, intre Hristos §i Duhul Sfant exista o relafie intima de 
egalitate §i reciprocitate. Noi nu putem primi pe Duhul Sfant fara a fi membrii 
Tmpului lui Hristos ?i nu putem numi pe Hristos Domn, adica a avea con?tiinfa 
Divinitafii Sale, decat prin Duhul Sfant. Opera lui Hristos este intr-adevar 
inseparabiia de cea a Duhului. Sensul Bisericii ca Tmp al lui Hristos este sa 
constimie locul unei Cincizecimi permanente ca unitate organica §i substanfiala a 
tmpului, careia Hristos i i este capul.'" 

"' Sf. loan Gura de Aur, Omilia III la Efeseni, cf Pr Magist. Ilie Negoifa, Sfantul 
loan Hrisostom despre unitatea Bisericii la epistola cdtre Efeseni a Sfantului Apostol 
Pavel, 0,1- 2/1962, p. 202. 

"' Pr Asist. Vasile Mihoc, Ecleziologia Noului Testament, p. 240. 
"' Pr Ilie Moldovan, Invdfdtura despre Sfantul Duh in Ortodoxie §i preocupdrile 

ecumeniste contemporane (teza de doctorat), MA, 7 - 8 / 1973, p. 778. 
Drd. loan N. §umbam, Hristos j ; Duhul Sfant in viafa Bisericii, ST, 9 - 10 /1968, 

p. 737. 
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Duhul Sfant umple §i stapane§te intreaga Biserica al carei Cap nevazut este 
Hristos. El realizeaza o minunata comuniune a credinico§ilor pe care-i une§te atat 
de intim in Hristos, incat el este §i principiul unitapi Bisericii. 

Rolul special al Duhului Sfant fafa de noi este de a ne descoperi pe 
Mantuitorul. Duhul Sfant, care este prin excelenfa invizibil §i inpalpabil, ne 
descopera pe Iisus in chip spiriUial. Duhul Sfant este sursa §i forfa tuturor aspirafilor 
noastre catre lisus. Sf Ap. Pavel zice: "Nimeni nu poate zice: Domn este Iisus, 
fara numai in Duhul Sfant" (1 Cor 12, 3), deoarece orice lucrare bisericeasca se 
realizeaza prin Hristos in Duhul.'' 

Orice lucrare bisericeasca aduce libertatea. Mantuitorul Iisus Hristos le spunea 
evreilor: "veti cunoafte adevdrul §i adevdrul vd va face liberi". Insa ei i-au raspuns: 
"Noi suntem urmafi ai lui Avraam §i nimdnui niciodatd n-am fost robi. Cum zici 
Tu: Vefifi liberi? " Iisus le-a raspuns: "Adevdrat, adevdrat vd spun: tot cel ce face 
pdcatul, este robpdcatului" (In 8, 32 - 34). 

Leonfiu de Bizanf aratS cS Hristos ca om §i-a asumat trup care suferS, nu a 
luat un ipostas uman, ci o fire ipostaziata in El. El §i-a insu§it proprietafile firii 
umane, pasiunile ei naturale §i incoruptibile. Fiul lui Dumnezeu se identified cu: 
"Calea, Adevdrul fi Viafa" (In 14, 6), §i le spune ucenicilor: "Adevdrul vd va face 
liberi". Libertatea Sa este totals, lisus nu a murit forfat de imprejurSri, ca punere 
in fapt a unei sentinfe judiciare sau religioase. El nu s-a distrat cu moartea §i nici 
nu a simulat-o, ci a suferit in mod real. Lui nu i-a fost fricS de moarte. Era farS de 
pacat, nu avea nimic comun cu moartea. Hristos este singurul fdrS de pacat §i 
singurul care nu a sSvar§it pScat (1 Ptr 2,22), cdci Duhul a rdmasin El$i rdmane 
in El. De aceea El a avut o libertate totals, ?i tocmai de aceea El nu putea trece pe 
langS om fdrS sS atingS realitatea iSuntricS a acesmia, in care pScatul domina 
persoana §1 existenfa umanS. 

Iisus Hristos dS cea mai mare imponanfS iertSrii pScatelor "Fiule, pdcatele 
ifi sunt iertate" (Mt 9, 2; Mc 2, 5; Lc 5, 20). El "dezleaga" de pScate inainte de a 
vindeca suferinfa fizicS (Mt 9, 2-7), fiindcS pacatul inseamnS stare de victims. A 
ierta ?i dezlega inseamnS a scoate de sub apasarea §i controlul pScatului. Iisus 
preface victimile pScatului in persoane libere." 

PScaml a insemnat o dramS cosmicS. Drept urmare, rSscumpSrarea nu se 
rezumd numai la firea omeneascS, ci la intrega creafie. intreaga creafie este 

" Ibidem, p. 740. 
" Acest lucm este posibil pentm c3 a§ acum aratS Leonfiu de Bizanf, o persoanS 

(sau im ipostas) nu implies neapSrat o singurS fire (sau naturS) - cf Pr Prof Dr. Ion Bria, 
Dimensiunea hristologicd a iconomiei mdntuirii, p. 237 - 238, 241. 
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rdscumparata, §i stapanirea lui Dumnezeu asupra lui Satan este restabilita. 
Credinciosul participa individual la restabilirea Imparapei duhovnicefti a lui 
Dumnezeu. Primul pas pe calea aceasta este unirea cu Dumnezeu; in aceasta sta §i 
sfinfenia cre§tina pe diferitele ei trepte, pe cand starea de pacato§enie consta in 
departarea de Dumnezeu. Intruparea are tocmai aceasta consecinfa: sa uneasca 
prin sfmtenie in iubire, cele desparfite prin pacat in rautate. intmparea devine 
astfel intrupare rascumparatoare. 

intmparea rascumparatoare are mai intai rolul de restaurare a firii omene$ti 
prin restabilirea unirii ei cu cea dumnezeiasca §i prin reintronarea stapanirii 
dumnezeie§ti asupra stihiilor potrivnice vazute §i nevazute. Una din urmarile acestei 
uniri savar§ite de intmparea rascumparatoare e biminfa asupra morfii. Iisus Hristos 
e cel dintai nascut din morfi §i prototipul mmror cre§tinilor pe care-i inviaza. El a 
coborat la iad f i a vestit ?i celor intemnifafi acolo izbavirea. Bucuria pascala este 
cosmica.'^ 

Iconomia divina, iconmoia recapimlarii mturor in Hristos, este in fond o 
taina de iubire §i de unitate spirituala care-?i are ultimul ei temei in unitatea 
Persoanelor divine §i in iubirea divina, in virtutea carora s-a hotarat §i intmparea 
Fiului, pentm ca in Iisus Hristos - fdcut om - oamenii instrainafi de Dumnezeu sa 
se faca fiii lui Dumnezeu, "ca tofi sd fie, dupd cum Tu Pdrinte intru Mine fi Eu 
intru Tine, a§a fi aceftia in Noi sd fie una " (In 17, 21). 

Fiind recapimlafi in Hristos prin iconomia Intmparii, imparafia lui Dumnezeu 
este in potenfa in tofi cei ce cred, iar in lucrare (in act), in cei ce au lepadat din 
dispozifia lor toata viafa suflemlui §i a tmpului contrara lui Hristos ?i au dobandit 
viafa duhului, incat pot zice: "Nu mai trdiesc eu, ci Hristos trdiefte in mine " (Gal 
2,20). Dar conducerea oamenilor spre finta finaia se face prin voia lor, manifestata 
in fapte libere fafa de lume. Dumnezeu respecta libeml arbitm cu care este inzestrata 
fiinfa umana §i colaboreaza cu noi in virtutea acestei calitafi care infelege sa intre 
in legatura cu El in mod conftient. Atat realizarea mantuirii prin persoana lui 
Hristos inseamna libertate, cat f i insufirea ei. Mantuitoml Hristos nu a venit cu un 
plan omenesc, dinainte stabilit, circumscris in anumite coordonate, ci cu un plan 
dumnezeiesc, care intrece orice infelegere f i rafiune (In 4, 31-34). Acest plan "se 
schimba" la intalnirea Manmitomlui cu fiecare om, pentm ca se urmarefte a adunare 
(recapitulare) a mturor in Hristos, dar nu o adunare forfata, ci una liber consimfita 
de oameni. 

" Prof. Nicolae Chifescu, Intrupare fi Rdscumpdrare in Biserica Ortodoxa fi in cea 
Romano-Catolica, O, 4 / 1956, p. 555. 
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"Fara libera adunare a oamenilor la invataUira lui Hristos, fara acceptarea 
chemarii Lui, Tmpul lui Hristos ar fi numai cap fara tmp. In calitate de cap, Hristos 
are nevoie de oameni, de membrele Sale".'" Aceasta inseamnS ca amnci va fi 
tmpul complet, cand top oamenii credincio§i vor fi unip in Biserica lui Hristos. 
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the Early Church in order to suit his missionary task, that is disclosing God's 
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„SA IUBE§TI PE APROAPELE TAU 

1. Cele doud porunci asemenea: iubirea de Dumnezeu $i de aproapele 

„Aproapele" este unul din multele cuvinte biblice care au devenit un bun 
comun al limbii. Folosit in vorbirea curenta, acest cuvant nu are mai putin alura 
unui arhaism. Iar cei care-1 folosesc ?tiu, in general, foarte bine ca este vorba de 
un cuvant preluat din Biblie. Chiar §i atunci cand nu fin deloc sa-i dea neaparat 
sensul sau biblic. 

Mai mult, cei care folosesc astazi acest cuvant de obicei ?tiu §i ca el apare in 
Biblie alaturi de verbul „a iubi". Ca, adica, termenul este folosit in Biblie in 
exprimSri in care este vorba de o relafie ideala intre oameni. Nu e mai pufin adevarat 
ca cei mai mulfi dintre contemporanii noftri considera ca aceasta relafie ideala -
definita prin conceptui de iubire - nu este decat o simpla utopie. 

intr-adevar, dupS invafamra biblica, a-1 iubi pe aproapele este o indatorire 
religioasa care sta pe picior de egalitate cu porunca de a-L iubi pe Dumnezeu 
insu?i. Alamrarea celor doua pomnci in Noul Testament i§i are temeiul ferm in 
Vechiul Testament. Astfel, in Deut 6, 5-6 este redata in mod solemn pomnca cea 
mai mare pe care o avea de implinit credinciosul israelit, aceea de a-L iubi pe 
Unicul §i adevaraml Dumnezeu: .„Asculta Israele, Domnul Dumnezeul nostm este 
singuml Domn. Sa iube§ti pe Domnul Dumnezeul tau din toata inima ta, din tot 
sufletul tau §i din toata puterea ta". Nu e vorba aici decat de indatorirea de a-L iubi 
pe Dumnezeu cu toata puterea fiinfei tale. Aceasta pomnca este insa completata 
de o alta, care apare in cartea Levitic. lata cuprinsul acestui text biblic fiindamental: 
„Sa nu umbli cu clevetiri in popoml tau §i asupra viefii aproapelui tau sa nu te 
ridici. Eu sunt Domnul Dumnezeul vostm. Sa nu du?mane§ti pe fratele tau in 
inima ta, dar sa mustri pe aproapele tau, ca sa nu porfi pacatul lui. Sa nu razbuni 
cu mana ta f i sa n-ai ura asupra fiilor poporului tau, ci sa iube§ti pe aproapele tau 
ca pe tine insufi" (Lev 19, 16-18). Chiar de la o prima lectura, observam cd 
„aproapele" §i „tTatele" apar aici alaturi, ca doi termeni practic echivalenfi. 
Extensiunea acestor doi termeni apare §i ea precizata desml de limpede: este vorba 
de „fiii popomlui tau", adica de membrii comunitapi Israelite. Iar iubirea fafa de 
aproapele este pusa in contrast cu duf mania, cu razbunarea §i cu ura. 

Daca, in acest text clasic al mozaismului, nofiunea de aproapele pare lipsita 
de orice echivoc, nu e mai pufin adevarat ca ea a generat in sanul iudaismului 
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rabinic din preajma inceputurilor Cre§tinismului discutii contradictorii. E sigur ca 
iudeii erau, in general, de acord ca indatorirea iubirii aproapelui se restrange numai 
la fii i poporului ales. In practica insa, lucrurile nu se mai dovedeau a fi atat de 
simple. O buna parte dintre iudei nu mai traiau intre granitele pamantului 
stramo§esc. Diaspora iudaica era o realitate impresionanta atat prin multimea 
comunita^ilor care o compuneau cat §i prin varietatea contextelor geografice ^\ 
etnice in care-^i duceau via^a aceste comunitafi. Exclusivismul iudaic nu se 
dezminjea, de cele mai multe ori, nici cand era vorba de comunitatile din Diaspora. 
Acest exclusivism determina reacjii uneori extrem de periculoase pentru minoritatea 
iudaica (progromuri antiiudaice de anvergurS au avut loc, de pilda, la Alexandria, 
dar §i in alte importante centre ale lumii antice). Pentru iudeul din Diaspora nu 
era, deci, deloc lipsit de pericol un exclusivism ca eel pe care-1 presupunea o 
interpretare ingusta a no^iunii de aproapele. Acest fapt va fi determinat unele 
controverse, in sanul iudaismului, in ce privejte sensul exact al acestei no^iuni. 
Intrebarea: „Cine este aproapele meu?" a „inva{atorului de Lege" din Evanghelia 
de la Luca (10,29) este, desigur, un reflex al unor astfel de controverse, care, prin 
insu?i faptul cS implicS posibilitatea unei extensiuni a nopunii de aproapele, fac 
cinste iudaismului epocii respective. 

Un alt element din acest text lucanic se cuvine sa ne rejina atenjia. Anume 
ca, atunci cand Mantuitorul Hristos i l intreaba pe acel carturar „ce este scris in 
Lege", acesta enunta, alaturate, cele doua porunci, de a-L iubi pe Dumnezeu ?i pe 
aproapele: „Iar el, raspunzand, a zis: Sa iube§ti pe Domnul Dumnezeul tau din 
toata inima ta §i din tot sufletul tau §i din toata puterea ta §i din tot cugetul tau, iar 
pe aproapele tau ca pe tine insu^i" (Lc 10, 27). Domnul Hristos aproba aceasta 
alaturare §i punere pe picior de egalitate a acestor porunci: „Drept ai raspuns; fa 
aceasta §i vei trai" (vers. 28). 

De altfel, dupS marturia celorlal^i doi evangheli^ti sinoptici, lisus insu§i 
aiatura cele doua porunci §i le prezinta ca o sinteza a intregii revelatii 
vechitestamentare: „$i auzind fariseii ca a inchis gura saducheilor, s-au adunat 
laolalta. Unul dintre ei, invajator de Lege, ispitindu-L pe lisus, L-a intrebat: 
Inva|atorule, care porunca este mai mare din Lege? El i-a raspuns: Sa iubejti pe 
Domnul Dumnezeul tau, cu toata inima ta, cu tot sufietul tau §i cu tot cugetul tau. 
Aceasta este marea §i intaia porunca. Iar a doua, la fel ca aceasta: Sa iubejti pe 
aproapele tau ca pe tine insuji. In aceste doua porunci se cuprind toata Legea §i 
proorocii" (Mt 22, 34-40; c f Mc 12, 28-31). Evanghelia de la Marcu adauga aici 
cS acel „carturar" care-I adresase lui lisus intrebarea a fost intru totul de acord cu 
raspunsul SSu §i a confirmat cS „a iubi pe aproapele tau ca pe tine insufi este mai 
mult decat toate arderile de tot §i decat toate jertfele" (vers. 33). La randul Sau, 
lisus apreciaza pozi^ia exprimata de carturar: „$i lisus, vazandu-1 cS a raspuns cu 
in^elepciune, i-a zis: Nu e?ti departe de Imparapa lui Dumnezeu" (vers. 34). 
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Un fapt rezulta cu claritate din aceste texte: cS porunca de a-1 iubi pe aproapele 
era in mare cinste la iudeii precre§tini §1 cS, eel pu|in unii dintre ei, randuiau 
aceasta porunca alaturi de aceea de a-L iubi pe Dumnezeu insu?i. Mantuitorul nu 
adauga nimic in aceasta privinfa. Numai ca, in controversa pe care o generase, 
desigur, punerea pe picior de egalitate a celor doua porunci - caci din textul de la 
Marcu rezulta ca o aripa a iudaismului, pe care am putea-o numi „ritualista", punea 
mai presus decat a-1 iubi pe aproapele „arderile de tot" §i ,jertfele"', considerate 
manifestari concrete ale iubirii faja de Dumnezeu - , lisus este de partea celor pe 
care i-am putea numi „progresi§ti" §i pentru care expresia concreta a iubirii de 
Dumnezeu o constituie iubirea aproapelui. 

Ceea ce adauga lisus - ^ i aportul Sau este absolut epocal ?i nu trebuie 
nicidecum minimalizat - este, pe de o parte, faptul ca El da o extensiune universala 
no|iunii de aproapele, in sfera ei fiind cuprin§i inclusiv vrajma§ii cei mai inver?unati; 
iar pe de alta parte, excluzand orice pericol de a reduce porunca iubirii aproapelui 
la o simpia vorba frumoasa sau la un slogan. El subliniaza ca e§ti, de fapt, aproapele 
numai al celui caruia te fact astfel, in mod concret, slujindu-1 §i ajutandu-1 la 
nevoie. Mantuitorul are astfel un raspuns al Sau - clar §i fara precedent - la 
intrebarea care-1 framanta pe carturarul din Evanghelie: „§i cine este aproapele 
meu?" 

2. ,^proapele" in Vechiul Testament $i in iudaism 

in Septuaginta - venerabila traducere in grece§te a car^ilor Vechiului 
Testament, realizata incepand cu secolul al Ill-lea dinainte de Hristos - substantivul 
JiA,Tiaiov apare de 225 ori, dintre care de peste 50 ori in scrieri care exista numai 
in canonul alexandrin §i, deci, pentru care nu exista im text de baza ebraic. Din 

' Talmudul reflects preocuparea constanta a carturarilor iudei ca «drepturile» lui 
Dumnezeu sa nu fie incalcate In nici un fel. Rabinii i?i exercita abilitatile interpretative ?i 
sistematizatoare in precizarea acestor «drepturi», oferind mai ales: 1) precepte privitoare 
la jertfe, tipuri de jertfe, imprejurarile $i felurile jertfelor, cu tot ce se leaga de ele, pe scurt, 
la intregul ritual sacrificial; 2) precepte referitoare la sarbatori, mai ales la Sabat, dar j i la 
marile sarbatori anuale: Pa t̂i, Sarbatoarea Saptamanilor, Anul Nou, Sarbatoarea Corturilor 
$i Ziua Ispa$irii; 3) precepte referitoare la indatoririle fâ a de templu §i de preo îe, cum 
sunt parga (primele roade), zeciuiala, darul pentru intaii nascuji, dajdia templului (de 
jumatate de $ekel), precum j i fSgaduinJele ?i ofrandele de buna voie etc.; j i 4) diferite alte 
instrucpuni, dintre care cele mai multe privesc puritatea sau impuritatea rituaia. Cf Emil 
Schiirer, The History ofthe Jewish People in the Age of Jesus Christ, a new English edition, 
rev. and ed. by Geza Vermes, Fergus Millar and Matthew Black, vol. I I , T. & T. Clark, 
Edinburgh, 1979, p. 345. 
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celelalte circa 170 de locuri, pentru 15 lipse§te sau este nesigur un echivalent 
ebraic, astfel incat raman pentru analiza noastra 155 de locuri. Din acestea, in 12 
cazuri 7i:A,ricn,ov are valoarea unei prepozitii cu sens spatial, folosita pentru redarea 
unor cuvinte ebraice ca mul, 'al-iad, el ?i miffad, de ex. in Ex 34, 3; Num 33, 38 
sau los 12, 9. Din cele peste 140 de locuri care raman ?i in care nXricriov are o 
valoare substantivala, in 125 de cazuri acest termen i l reda pe ebraicul re a (de 112 
ori) sau unele derivate ale acestuia, restul fiind redari ale unor sinonime ale lui 
re'a, ca 'amit (de 11 ori), ach (de 5 ori) §i karov el-habbaith (o data). Astfel 
echivalentul ebraic principal al lui 7tA.ri(Tiov din Septuaginta este re'a. Acest termen 
apare in textul masoretic (ebraic) al Vechiului Testament de aproape 190 ori, fiind 
redat de traducatorii greci, atat in Septuaginta cat §i in afara ei, nu numai prin 
7tX,riorlov, ci §i prin m\x\\\ al^i termenil 

Substantivul re'a §i principalele derivate ale sale descriu, cu diferite nuanfe, 
0 rela^ie intre oameni. Astfel, el apare intr-un larg evantai de expresii, de la utilizarea 
in titlul onorific „prietenul regelui" (I Cron 27, 33; I I I Regi 4, 5 LXX) pana la cea 
cu semnificafia foarte comuna de ^altuF (I Sam 28,17; c f I I Sam 12, 11; ler 9, 19; 
Est 1, 19). intre aceste extreme, sunt de amintit mai ales urmatoarele sensuri in 
care este folosit acest termen in Vechiul Testament: prieten (Deut 13,7; I I Sam 13, 
3; Mih 7, 5; Ps 35, 14; Prov 14, 20; 18, 24; lov 2, 11; 16, 20 ?. a.); iubit(a) sau 
amant(a) (ler 3, 1.20; Os 3, 1; Cant Cant 1, 9.15 f. a.); insotitor, tovara^ (lov 30, 
29; Prov 17,17) - pluralul re'oth este folosit pentru insofitoarele reginei in Ps 45, 
15, sau pentruprietenele fiicei lui lefta, in Jud 11, 38; vecin (Prov 3, 29; 25, 17; 
Exod 11,2); sau, pur §i simplu, semenul, omul de langa tine, cu care ai de-a face in 
viafa de toate zilele (Prov 6, 1.3; 18, 17; 25, 8; 26, \9)\ 

Toate aceste utilizari se refera la o rela|ie intre oameni care nu apare 
determinata expressis verbis in raport cu lahve §i cu Legea Sa, de§i e vorba, in 
general de oameni care sunt membri ai poporului Legamantului, care se inchina 
Unicului Dumnezeu ?i stau sub poruncile Sale. Fara a intra intr-o analiza a textelor 
in care apare re'a, trebuie sa spunem ca acest termen nu indica, in general, in mod 
precis pe membrul poporului ales. Totu§i, de pilda, de mai multe ori in Deuteronom, 
in vecinatatea lui re'a este folosit cuvantul ach (frate), iar in ceea ce se nume§te 
„Legea sfmteniei" (Lev 17 - 26)" termenul apare determinat prin expresii ca „om 
dintre fiii lui Israel" (17, 3; c f 17, 14: „fiii lui Israel") sau prin precizarea ca este 
vorba de cineva care apartine „poporului tau" (ca in textul citat din Lev 19,16-18, 
in care apare porunca de a-1 iubi pe aproapele). 

^ Cf. Johannes Fichtner, in Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament, ed. de 
G. Kittel, vol. VII, Stuttgart, 1965, p. 310. 

'/6W.,p. 311. 
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Revenind la acest text fiindamental, sensul lui re'a, determinat de expresiile: 
„poporul tau" (vers. 16), „fratele tau" (vers. 17) $i „fiii poporului tau" (vers. 18), nu 
poate fi decat unul singur: acela de membru al poporului Legii, de israelii. Astfel, 
putem spune ca porunca iubirii „aproapelui" din Lev 19, 18 define§te indatorirea 
credinciosului israelit numai faja de cei care sunt §i ei participant la Legamantul lui 
lahve, iar nu §i fafa de ceilalti oameni. De altfel, in acela§i capitol, porunca va fi 
reluata, in termeni asemanatori, pentru a defini reiatia cu „strainur' (ger) care locuie?te 
intre israelip: „De se va a§eza vreun strain in pamantul vostru, sa nu-1 stramtora|i. 
Strainul, care s-a a§ezat la voi, sa fie pentru voi ca §i ba§tina|ul vostru; sa-1 iubiti ca 
pe voi in§iva, ca §i voi â i fost straini in pamantul Egiptului" (Lev 19, 33-34). 

Folosirea cuvantului re'a permite, pe de o parte, o restrangere, iar pe de alta 
parte o largire a sferei poruncii iubirii^ In iudaismul de mai tarziu, porunca iubirii 
aproapelui apare, in general, restransa numai la israeliti §i la prozelitii intra|i deplin 
in Legamant prin circumciziune, cu excluderea samarinenilor, a strainilor (adica a 
celor din alte jari) §i a strainilor din |ara care intr-un rastimp de 12 luni nu devin 
membri ai comunitajii iudaice*. 

Totu§i, precum remarcam la inceputul acestui studiu, intrebarea inva^atorului 
de lege din Lc 10, 29 dovede§te ca in iudaismul epocii precre§tine au existat §i 
glasuri in favoarea largirii sensului lui re'a din Lev 19,18 la top oamenii. Aproapele 
devine, in acest infeles, pur §i simplu semenul, omul in general. O astfel de largire 
a sensului o reflecta insa§i traducerea acestui termen in Septuaginta, de cele mai 
multe ori, prin 7iX.riaiov. De altfel, ideea unei aplicari cu caracter general a poruncii 
iubirii aproapelui va fi exprimata in unele texte mai tarzii, ca eel din Is Sir 13, 15 
(dupa numerotarea din Septuaginta; vers. 18 in editia sinodala): „Tot dobitocul 
iube§te pe eel asemenea sie§i §i tot omul pe aproapele sau" (irav Cwov dyaira TO 
o^iOLov ai)tc5 Kttl irag avGpcoTToc; xov -^Xypiov autou). 

Aripa rigorista a avut pana la urma - dupa distrugerea lerusalimului, la anul 
70 d. H. - ca§tig de cauza in sanul iudaimului oficial. Astfel incat in rugaciunea 
§emoneh 'Esreh, principala rugaciune a iudaismului', a fost adaugata, ca a 12-a 

* Speciali?tii vSd in aceasta secpune din Levitic o tentativa de reforma de care ar fi 
responsabil clerul iemsalimitean. Apartenenfa lui Israel la lahve este definita aici, in modul 
eel mai evident, de o maniera rituaia, sfmfenia lui lahve constituind temeiul sfin^eniei lui 
Israel, in indoitul ei sens, «ontologic» §i moral. Un studiu general al acestei secpuni (§i 
bibliografie) ofera articolul lui H. Gazelles din Supplement au Dictionnaire de la Bible, 
VII, col. 823-827. 

' J. Fichtner, art. cit., p. 313. 
' Mekiltha la Ex 21, 35, dupa J. Fichmer, ibid. 
' Absolut to^ israelipi, inclusiv femeile, sclavii $i copiii, trebuiau sa recite aceasta rugaciune 

de trei ori pe zi, dimineata, dupa-amiaza ^i seara (E. Schurer, op. cit., II , p. 455-456). 
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dintre cele 18 binecuvantSri, §i a§a-numita „Binecuvantare eretica", (birkhath 
ha-minim), de fapt un blestem impotriva apostatilor §i a ereticilor, intre care 
sunt mentionafi in special cre§tinii, sub denumirea de „nazarineni". Aceasta 
„binecuvantare" a fost revizuita de mai multe ori. In forma ei primara, a§a cum 
a fost propusa de Samuel eel Mic §i de Rabbanul Gamaliel^ (pe la anii 85-90)', 
ea trebuie sa fi avut urmatorul cuprins: „Pentru apostati (renegati) sa nu fie nici 
o speranta §i impara^ia celor mandri (aroganti) sa fie repede smulsa din radacina, 
in zilele noastre, §i nazarinenii j i ereticii (minim"') sa piara intr-o clipa §i sa fie 
§ter§i din cartea vie|ii; §i sa nu fie ei scri§i cu dreptii. Binecuvantat e§ti Tu, 
Doamne, care i i smere§ti pe cei mandri"". Intentia introducerii acestei 
„binecuvantari" a fost, desigur, de a-i condamna pe iudeii trecuti la cre§tinism 
(pe iudeo-cre§tini) | i de a-i exclude din sinagoga. Evanghelia de la loan reflecta 
deja situatia astfel creata'^ 

Hotararea de la lavneh n-a ramas numai pe hartie. Exista marturii patristice 
directe despre faptul ca „binecuvantarea" a 12-a era cu adevarat rostita de iudei, 
alaturi de celelalte binecuvantari din §emoneh 'Esreh, de trei ori pe z i ' \ Ceea ce. 

' i n Mi^na, tratatul Berakhoth 28 b, este redatS aceasta tradijie: «Simeon, negustorul 
de bumbac, a aranjat cele optsprezece binecuvantari dupa randuiala lor in timpul lui Rabban 
Gamaliel, la lavneh. Rabban Gamaliel a zis Tntelep îlor: „Este cineva intre voi care poate 
sa formuleze binecuvantarea (berakhah) impotriva ereticilor?" Atunci Samuel eel Mic s-a 
ridicat ?i a formulat-o». Cf. E. Schurer, op. cit., p. 462. • • 

' Cf J. Jocz, The Jewish People and Jesus Christ, 1949, p. 51-57. 
«Nazarinenii» sunt, desigur, cre5tinii. Cat despre «minim», cuvantul pare sa aiba 

un sens mai larg, fund folosit pentru eretici sau apostap, in general. Pentru o discupe 
asupra acestui termen, a se vedea, de pilda, W. Bacher, Le mot «Mimm» designe-t-il quelque 
fois des Chretiens?, in «Revue des Etudes Juives», 38 (1899), p. 37-45; I . Levi, Le mot 
«Minim» designe-t-il jamais une secte juive de gnostiques antinomistes ayant exerce son 
action en Judee avant la destruction du temple?, ibid., p. 204-210, ?. a. 

" Dupa traducerea engleza fScuta de Jocz (op. cit.) pe textul rugaciunii â a cum 
apare el in manuscrisul descoperit Tn Genizah (loc in care se depozitau, la o sinagoga, 
textele sfinte deteriorate) din Cairo. La traducerea romaneasca am pnut seama ^i de redarea 
rugaciunii (in varianta «palestiniana») de catre E. Schiirer, op. cit., p. 461. 

In 9, 22.34. Probabil ca printre primii cititori ai Evangheliei de la loan existau 
iudeo-cre§tini excomunicap din sinagoga ca apostap. Cf C. K. Barrett, The Gospel According 
to St. John. An Introduction with Commentary and Notes, London, 1955, p. 300. 

" inca Sf lustin Martirul, adresandu-se iudeului Trifon, ii zice: «Voi ap ucis pe Cei 
drept..., iar acum cautap sa nimicifi $1 pe cei ce nadajduiesc in El ?i in Cei ce L-a trimis pe 
El, Atot^iitorul j i Facatorul tuturor, Dumnezeu, j i ii necinstifi in masura in care va sta in 
putinta, blestemandu-i in sinagogile voastre pe cei ce cred in Hristos» (Dialogul cu iudeul 
Trifon, 16, trad, de Pr. O. Caciuia, in vol. Apologefi de limba greaca, col. «Parin{i §i 
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desigur, a determinat reac|ia cre§tina ?i ni s-au pSstrat destule texte ale scriitorilor 
cre§tini „contra iudaeorum". 

Cand reacfia cre§tina a depa§it forma simplei controverse doctrinare, cand a 
devenit ea insa§i „blestem", cand a determinat discriminari §i violence impotriva 
credincio§ilor sinagogii, ea a constituit, desigur, o grava incaicare a intenfiei 
intemeietorului Crejtinismului. Caci una din principalele caracteristici ale doctrinei 
Sale il constituie tocmai largirea fSra limite a no^iunii de aproapele din porunca 
din Lev 19, 18 §i includerea in sfera poruncii iubirii de aproapele chiar §i a celui 
mai crunt vrajma§. 

3. „Aproapele" in Noul Testament 

Cu 0 singura excepjie, unde are sens adverbial (In 4, 5), 7iX,Ti<jlov apare in 
Noul Testament numai ca substantiv §i cu sensul de „aproapele". De cele mai 
multe ori, el apare in legStura cu anumite texte din Vechiul Testament: in 12 locuri 
in legatura cu textul din Lev 19,18, o data intr-un citat din Zah 8,16 (in Ef 4,25), 
0 data intr-o aluzie la Ex 2, 13 (in Fapte 7, 27). Numai de doua ori (in Rom 15, 2 
§i lac 4, 12) este folosit in texte firi legatura cu Vechiul Testament. Chiar din 
aceasta sumara privire de ansamblu ne dam seama ca, pentru autorii scrierilor 
Noului Testament, TiXrioiov constituie o mo?tenire din Vechiul Testament, preluat 
de ei ca un termen traditional. 

Termenul este folosit in primul rand in discutiile asupra poruncii iubirii, 
anume in textele sinoptice in care sunt puse alaturi iubirea faja de Dumnezeu §i 
iubirea fâ a de aproapele (Mt 22, 34-40; Mc 12, 28-31; Lc 10, 25-28). Am spus 
deja cate ceva despre aceste texte. Adaugam aici precizarea ca, de§i in sanul 
iudaismului de la inceputul erei cre§tine exista o tendin^a de ierarhizare a poruncilor 
Legii lui Moise in fimcjie de importanja sau de „marimea" lor (cf Mt 22, 26; Mc 

scriitori biserice§ti», 2, Bucurejti, 1980, p. 109). Nu este sigur daca Sf lustin are in vedere, 
in mod precis, «binecuvantarea» a 12-a din Semoneh 'Esreh. El se exprima la fel in multe 
altelocurialeZ)ia/ogw/M/sau(cap.47,93,95,96,108,117,133). In cap. 137, el adreseazi 
iudeilor acest indemn: «Deci, marturisindu-L impreuna cu noi, ca Fiu al lui Dumnezeu, 
nu-L ocarSfi $i nici, increzandu-va in inva^aturile fariseilor, nu-L lua î in der̂ dere pe 
Imparatul lui Israel, dupa rugaciune, a$a cum va invaja capeteniile sinagogilor voastre sa 
facefiw (p. 252-253). Unele marturii patristice mai tarzii fac referire clara la «binecuvantarea» 
impotinva «nazarinenilor» j i a «minim»-ilor. Sunt de mentionat mai ales cele ale Sf Epifanie 
(Panarion, 29, 9) j i Fer. leronim (In Esaiam 5, 18-19 ^ i 48, 7), care spun, in esen̂ a, ca 
cre§tinii, sub numele de «nazarineni», sunt blestemaji de iudei in sinagogi de p-ei ori pe zi; 
a se vedea citatele la E. Schiirer, op. cit., p. 462, nota 164. 
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12, 28)''' §i de?! apropierea intre cele douS porunci „mai mari" apare §i in scrierile 
rabinice'\ totu§i Mantuitorul Hristos este Cei dintai Care rezuma „toata Legea §i 
proorocii" (Mt 22,40) in indoita porunca a iubirii. Pe aceea§i linie,' Sfantul Apostol 
Pavel zice ca „toata Legea se cuprinde intr-un singur cuvant: lube^te pe aproapele 
tau ca pe tine insuti" - 6 yap iraq vopoi; kv coq evl Xoyw iretTA-ripuTaL, kv T Q -

aya'n^a^iQ xbv TTA.TIOLOV OOU IDC, aeauiov (Gal 5, 14). La fel, in Rom 13, 8-10: 
„Nimanui cu nimic nu fiti datori, decat cu iubirea unuia fa\a de altul; caci eel care 
iube§te pe aproapele (xov etepov) a implinit Legea. Pentru ca (poruncile): Sa nu 
savar§e§ti adulter; sa nu ucizi; sa nu furi; sa nu marturise§ti stramb; sa nu pofte§ti... 
§i orice alta porunca ar mai f i , se cuprind in acest cuvant: Sa iube§ti pe aproapele 
(TOV 7tA,riCTlov) tau ca pe tine insuti. Iubirea nu face rau aproapelui. Iubirea este 
implinirea Legii". Faptul ca in acest text o eiepoc; (lit.: „altur'; „celalalt") este 
folosit ca un sinonim al lui 6 TtA,ricyiov dovede§te ca acest din urma termen are la 
Apostolul neamurilor sensul eel mai cuprinzator, „aproapele" fiind orice om. Este 
de notat faptul ca in cele doua texte pauline citate nu mai e vorba de doua porunci, 
ca la sinoptici, ci numai de una singura, cea a iubirii aproapelui. Aceasta diferenta 
se explica, probabil, prin faptul ca pentru definirea raporturilor dintre om §i 

• Complicatul cod de prescripfii ale Legii (rabinii socoteau ca Thora cuprinde nu 
mai pu^in de 613 porunci) cerea o anumita sistematizare. In scrierile rabinice se vede 
tendinfa de a distinge in poruncile Legii ceea ce este esential de ceea ce este secundar. 
Astfel, se spune ca im pagan i-a cerut lui Hillel, un mare rabin din sec. I d. H., sa-1 invete 
toata Legea in atata timp cat poate sta el intr-un picior; Hillel a raspuns: «Nu face 
aproapelui ceea ce nu-^i place sa p se faca {ie. Aceasta este intreaga Lege; restul e 
explicape. Mergi ^iinvajaiw (cf David Daube, TheNew Testament and Rabbinic Judaism, 
London 1956, p. 251). Intr-o omilie a lui Rabbi §imlai, se spune despre cele 613 porunci 
ale Legii ca David le-a rezumat la unsprezece (in Ps 14/15), Isaia la jase (Is 33, 15), 
Miheia la trei (Mih 6, 8), apoi din nou Isaia la doua (Is 56,1), iar Amos la una: ((Cautaji-
Ma $i vefi fi vii» (Amos 5, 4). Cf G. F. Moore, Judaism in the First Centuries of the 
Christian Era, vol. I , Havard, 1950, p. 85. 

A se vedea H. L. Strack §1 P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus 
Talmud undMidrasch, vol. I , Miinchen, 1922, p. 900-908; R. Schnackenburg, Diesittliche 
Botschaft des Neues Testament, ed. a Il-a, Miinchen, 1962, p. 65-71 ?i 172-178; ?i G. 
Bomkamm, Das Doppelgebot der Liebe, in Idem, Gesammelte Aufsdtze, vol. I l l , Munchen, 
1968, p. 37-45. Se pare chiar ca rabinii grupasera toate poruncile Legii lui Moise in doua 
categorii, punand de o parte poruncile referitoare la relapa omului cu Dumnezeu $i de 
cealalta parte pe cele ce reglementeaza raporturile dintre oameni intreolalta, porunca de a-
L iubi pe Dumnezeu din Deut 19,18 fiind considerata reprezentativa pentru toate poruncile 
din prima grupa, iar porunca iubirii aproapelui din Lev 19,18 fiind a?ezata in truntea celor 
din a doua grupa. Cf J. B. Stem, Jesus' Citation of Deut 6, 5 and Lev 19, 18 in the Light 
of Jewish Tradition, in «The Catholic Biblical Quarterly», 28 (1966), p. 312-316. 
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Dumnezeu Apostolul folose?te tennenul „credinta"'*; in textele citate, el se 
refera, desigur, numai poruncile din Lege care reglementeaza reiatia omului 
cu aproapele sau. 

Porunca iubirii aproapelui este citata §i in prima dintre Epistolele sobomice§ti. 
Mai mult, Sf lacov o nume§te „legea imparateasca". lata textul: „Daca, intr-adevar, 
implini|i legea imparateasca, potrivit Scripturii: Sa iube§ti pe aproapele tau ca pe 
tine insuji, bine face^i" (lac 2, 8). 

Toate aceste texte arata cat de mare importanta a dobandit in cre§tinism 
porunca din Lev 19,18 §i, totodata, au deschis calea extraordinarei cariere pe care 
0 va face in Biserica §i, prin ea, in via^a lumii incre^tinate substantivul „aproapele". 

4. Biserica, spa îu al redescoperirii semenului ca „aproapele" 

in raport cu sensul ingust rejinut, in general, de iudaism pentru „aproapele" din 
formularea poruncii iubirii din Lev 19,18, ca de altfel §i din alte texte vechitestamentare 
in care apare acest termen, o largire practica a sensului sau in Cre§tinism a fost 
determinata de insu§i universalismul Evangheliei. in Hristos, neiudeii au incetat de a 
mai fi „pagani" §i „straini"; prin intrarea lor in Biserica, adevaratul Israel sau „Israelul 
lui Dumnezeu" (Gal 6,16), ei au devenit „israeli^" in sensul eel mai deplin al cuvantului. 
Astfel incat, chiar aplicat membrilor comunita^ii Noului Legamant, „aproapele" §i 
porunca iubirii aproapelui dobandesc deja o extensiune de negandit in cadrele stramte 
ale iudaismului. E adevarat ca paganii puteau deveni membri ai comunitajii Israelite 
prin aderarea la mozaism §i prin circumciziune, dar paganul astfel iudaizat - prozelitul 
- ramanea pe totdeauna un „iudeu" de mana a doua §i unii invajaji iudei se intrebau 
daca nu cumva e cazul sa li se impute pacatele savar§ite inainte de a fi trecut la iudaism'''. 
Problema nu se pune niciodata in acest fel in Cre§tinism. Noul Testament afirma simplu 
ca in Hristos „nu mai este iudeu, nici elin" (Gal 3,28); ca „in Hristos lisus nici taierea 
imprejur nu este ceva, nici netaierea imprejur, ci fSptura cea noua" (Gal 6, 15); §i ca 

" Pentru Sf Pavel, credin{a in Dumnezeu nu poate fi decSt o credin^ iubitoare. 
Cand zice «credinta», el are in vedere «credinta lucrStoare prin iubire» (Gal 5, 6). Prin 
insa?! natura ei, credinfa crejtina este iubitoare, ea fund raspunsul omului la iubirea lui 
Hristos Cei rastignit (Gal 2, 20). A se vedea Pr. Vasile Mihoc, Epistola Sf. Apostol Pavel 
catre Galateni - studiu introductiv, traducere §i comentariu, Bucnre^ti, 1983, p. 190-191 
§i 200-201. 

" in Talmudul babilonean, tratatul Yebamoth 48 b, se spune ca Rabbi Hananiah 
susfinea ca prozelitii erau series afectap de faptul ca inainte de convertirea lor n-au observat 
nici legea moraia cea mai generala, ale cSrei exigence apar cuprinse in ceea ce s-a numit 
«legea noahitica» (adica legea lui Noe), sistematizata de rabini intr-un numar mai mare sau 
mai mic de porunci. Cf W. D. Davies, Paul and Rabbinic Judaism, London, 1948, p. 119. 
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„nu este deosebire" intre cei ce intr§ in dreptatea lui Dumnezeu prin credinta in Hristos 
(Rom 3, 22). Sf. Pavel descrie astfel schimbarea petrecuta in statutul religios al 
„strainilor" de odinioara: „Erati, in vremea aceea, in afara de Hristos, osebiti de cetatenia 
lui Israel §i straini de a§ezamintele fagaduintei, lipsiti de nadejde $i fara Dumnezeu in 
lume. Acum insa, fiind in Hristos lisus, voi care alta data erati departe, v-ati apropiat 
prin sangele lui Hristos, caci El este pacea noastra. El, Care a facut din cele doua lumi 
una..." (Ef2,12-14). 

Dar in Hristos este abolita nu numai deosebirea dintre iudei §i pagani. Cei 
socotiti odinioara inferiori §i supu§i discriminarilor de orice fel - femeia'^ sclavul", 
saracuP", „cei mici" §i „cei slabi"^', „barbarur'^^ - i§i vad recunoscuta in Evanghelie 

" Astazi ne este, poate, greu sa sesizam cat de revolu îonara era in epoca afirmatia 
Apostolului Pavel ca in Biserica «nu mai este parte barbateasca $i parte femeiasca, pentru 
ca voi to^i una suntefi in Hristos Iisus» (Gal 3,28). Iudaismul insu?i promova o accentuata 
discriminare a femeii. Pana astazi, iudeul credincios, intr-o foarte importanta rugaciune de 
diminea^a, mulpime?te lui Dumnezeu nu numai pentru ca nu l-a fScut pagan ?! rob, ci §1 
pentru ca nu l-a facut femeie. Ajungand la acest loc al rugaciunii, femeia iudee zice: 
mulpimesc Stapane, Imparate a toate, ca m-ai facut dupa voia ta». 

" ' Sf Apostol Pavel zice hotarat ca «in Hristos», adica in Biserica, «nu mai este 
nici rob, nici liber» (Gal 3, 28; cf Col 3, 11). El i$i exprima atitudinea fa\a de odioasa 
institu^ie a sclaviei mai ales in Epistola catre Filimon. Nicolae Colan, pe atunci profesor de 
teologie, devenit episcop al Clujului §i, uherior, mitropolit al Ardealului, scrie ca din aceasta 
Epistola «se desprinde luminos marele adevar ca, in fond, desavar?ita iubire cre?tineasca 
§1 sclavia se exclud» (Sf Pavel catre Filimon. Cre^tinismul §i sclavia, Sibiu, 1925, p. 33). 
A se vedea $i Pr. prof Grigorie Marcu, Un document inspirat de marinimie cre^tineasca -
Epistola catre Filimon, in rev. «Mitropolia Ardealului», 2 (1957), nr. 5-8, p. 413-428; 
Theo Preiss, Vie en Christ et ethique sociale dans I 'Epitre a Philemon, in vol. «Aux sources 
de la tradition chretienne. Melanges offerts a Maurice Goguel», Paris, 1950, p. 178 ?i urm. 

Sf lacov, de pilda, mustra aspru pe imii crejtini care ofereau locuri mai de cinste 
in biserica bogafilor, fScandu-se astfel «judecatori cu socoteli viclene» j i aplicand o 
discriminare care atenta la insa$i «legea imparateasca» a iubirii aproapelui (lac 2, 1-13). 

'̂ Daca Manmitorul vorbejte de «cei mici» din Biserica Sa, facandu-Se aparatorul 
lor (Mt 18, 10-14), Apostolul Pavel se face, la randul sau, aparatorul «celor slabi», fâ a de 
care cere o atitudine prevenitoare, ca nu cumva sa ne facem pentru ei pricina de sminteaia 
(Rom 14; I Cor 8-10). Un rezumat al demersului paulin in aceasta privinta il aflam in Rom 
15,1-3: «Datori simtem noi cei tari sa purtam siabiciunile celor neputincio?i $i sa nu cautam 
piacerea noastra. Ci fiecare dintre noi sa caute sa placa aproapelui sau, la ce este bine, spre 
zidire. Ca §i Hristos n-a cautat piacerea Sa, ci precum este scris: Ocarile celor ce te ocarasc 
pe tine au cazut asupra mea». 

Anticii i i socoteau «barbari» pe cei din afara spapului greco-roman. Apostolul 
Pavel atrage atentia ca ?i aceasta discriminare nu-?i mai are locul «in Hristos» (Col 3, 11). 
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demnitatea de oameni creafi dupS chipul lui Dumnezeu §i chemati sa devina 
deopotriva parta§i la harul mantuirii in Hristos lisus. 

5. ,vA,proapele" este $i vrSjma^ui 

Daca discriminarile sunt abolite cu totul in spatiul Bisericii, aceasta nu 
inseamna ca „aproapele" este pentru cre§tin numai fratele sau de credinta. Daca ar 
fi a§a, Cre§finismul n-ar putea pretinde nici un fel de superioritate fa\a de mozaism. 
Marea noutate pe care o aduce Hristos in aceasta privinta o constituie doctrina 
iubirii fa\a de vrajma§i. „Aproapele" este oricine, inclusiv vrajma§ul tau personal, 
ca j i vrajma§ul national sau prigonitorul eel mai crancen al Bisericii §i al cre§tinilor. 

Niciodata iudaismul n-a cuprins §i pe vrajma§i in notiunea de aproapele. 
Mantuitorul exprima foarte exact modul in care iudaismul intelegea §i aplica 
porunca de a-1 iubi pe aproapele din Lev 19,18 atunci cand prezinta aceasta porunca 
intr-o formulare ce nu se regase§te de fapt in textul biblic: „A\i auzit ca s-a zis: Sa 
iube§ti pe aproapele tau §i sa urd§tipe vrajma^ul tau" (Mt 5,43). In targumuF' la 
Lev 19,18, porunca biblica apare, intr-adevar, redata astfel: „Sa iubiti peprietenul 
vostru, care este ca §i voi in§iva"^''. Acestei interpretari inguste - §i, de fapt, 
falsificatoare - lisus i i opune adevaratul inteles al poruncii, care, in intentia 
Legiuitorului divin, i i inglobeaza in exigen|ele sale pe toji semenii, pana §i pe 
vrajma§i: „Iar Eu va zic voua: lubiji pe vrajma§ii vo§tri, binecuvantari pe cei ce va 
blestema, facep bine celor ce va urasc §i ruga|i-va pentru cei ce va vatama ?! va 
prigonesc, ca sa fi^i fiii Tatalui vostru Celui din ceruri, ca El face sa rasara soarele 
§i peste cei rai §1 peste cei buni §i trimite ploaie peste cei drepji §i peste cei nedrepji. 
caci daca iubiti pe cei ce va iubesc, ce rasplata veji avea? Au nu fac §i vame§ii 
acela§i lucru? §i daca imbra|i§ati numai pe frajii vo§tri, ce faceji mai mult? Au nu 
fac \̂ paganii acela§i lucru? Fiti, dar voi desavar§ip, precum Tatal vostru Cel ceresc 
desavar§it este" (Mt 5, 44-48). 

Este clar ca nu este vorba aici numai de du§manii personali, ci j i de vrajma§ii 
national! ?i, pentru cre§tini, de prigonitorii Bisericii. Cand Sf Matei i?! redacta 
Evanghelia, cre§tinii erau prigoniti §i du§i la moarte pentru credinta lor. Ei bine, 

«Targumii sau traducerile aramaice ale Bibliei ebraice reprezinta interpretarea 
tradiponaia a Scripturii in sinagogi» (Emil Schurer, op. cit., vol I , Edinburgh, 1973, p. 99). 

Targum du Pentateuque. Traduction des deux recensions palestiniennes completes 
avec introduction, paralleles, notes et index, par Roger Le Deaut, avec la collaboration de 
Jacques Robert, tome II . Exode et Levitique («Sources chretiennes», 256), Cerf, Paris, 
1979, p. 442. A se vedea ?i recenzia substanpala a acestei lucrari, de Pierre Grelot, in 
«Revue Biblique», 87(1980), nr. 2, p. 298 §i urm., mai ales p. 305-306. 
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Evanghelia le cere sS raspunda rSului cu bine §i sa se roage pentru prigonitorii lor. 
Avem toate motivele sa credem ca in cultul Bisericii primare i§i aveau deja un loc 
bine stabilit rugaciunile pentru vrajma§i §i persecutor! (cf. Sf Policarp, Epistola 
catre Filipeni, 12, 3)^^ 

Sfintii Bisericii, din toate epocile, au strSlucit in mijlocul lumii in care trSiau 
mai ales prin implinirea acestei porunci. Atitudinea lor iubitoare a impresionat 
adanc pe vrSjma^ii §i pe prigonitorii lor. Viejile sfmplor sunt pline de marturii in 
acest sens. Cre?tinul adevarat, chiar dacS lumea nu-1 intelege §i nu-1 accepta, chiar 
daca sufere martiriul, nu poate avea vrajma§i. El nu are decat fra^i. 

Porunca iubirii nelimitate i-a pus in incurcatura pe morali§ti. Scolasticismul 
catolic, apeland la tradijia stoica, a introdus tot felul de limitari: ca, intr-adevar, 
vrajma^ii nu trebuie exclu§i din sfera iubirii generale fâ a de semeni §i din 
rugaciunea cre§tinilor pentru to\\ oamenii. Fiecare trebuie sa avem pregatirea 
spirituala necesara spre a fi gata sa-i iubim pe vrajma§i „si necessitas occurreret" 
(daca s-ar ivi necesitatea). Dar a-1 iubi pe vrajma§ „absque articulo necessitatis" 
(fara un element de necesitate) „pertinet ad perfectionem caritatis" (^ine de 
perfecjiunea iubirii), care nu este necesara pentru mantuire^'. In general, porunca 
iubirii fâ a de vrajma§i a fost restransa de morali§tii apuseni la aria personaia. 
Fiind exceptat in mod explicit vrajma§ul de pe campul de lupta, din razboi", iubirea 
fata de vrajma?i ramane aplicabila numai la moraia individuala. Dar chiar astfel 
restransa, cati dintre „cre§tini" o accepta §i o traiesc concret in viata de toate zilele? 
Cei mai mulp, chiar fara s-o spuna, imparta§esc simtamantul lui Heinrich Heine, 
care zice: „Daca Dumnezeu dragupal vrea sa ma faca fericit, sa-mi dea bucuria de 
a vedea spanzura^i in ace§ti copaci pe vreo §ase sau §apte dintre vrajma§ii mei. Cu 
o inima plina de simjire, le voi ierta toata nedreptatea inainte ca ei sa moara... Da, 
omul trebuie sa-§i ierte vrajma?ii, dar nu inainte ca ei sa fie spanzurap.̂ *,, 

Aceasta nu inseamna insa ca Cre§tinismul insu§i este falimentar. Sau ca 
Evanghelia este o pura utopie. De§i multora le-ar piacea sa traga tocmai aceasta 
concluzie. lata, de pilda, cum se exprima un cunoscut comentator evreu al 

" Cf Ulrich Luz, Das Evangelium nach Matthdus (Evangelisch-Katholischer 
Kommentar zum Neuen Testament, I / l ) , 1. Teilband, Zurich-Dusseldorf 1995, ed. a 4-a 
revazuta 1997, p. 309-310. 

" Toma d'Aquino, Summa Theologica, 2/II qu. 25 art. 8f; citat dupa U. Luz, op. cit., 
p. 315. 

" J. Mausbach $i G. Ermecke, Katholische Moraltheologie, I I / l , Ed. Aschendorf, 
Munster, 1954, p. 145. 

«̂ H. Heine, Gedanlcen und Einfdlle, in «Samtliche Schriften», Vl/1, ed. de K. 
Briegleb, Ed. Hanser, Munchen, 1975, p. 653; dupa U. Luz, op cit., p. 316. 
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Evangheliilor: „Defectul in invatatura etica a lui lisus este ca ea ridica §tacheta 
atat de sus incat n-a putut produce rezultate solide §i practice exact acolo unde 
admiratorii ei pretind c5 este diferitS §i superioara fa\a de codurile etice ale 
Pentateuhului, Profetilor §i rabinilor.^',, DupS acest critic, o etica mai pu\m radicals 
§i mai realista, poate in maniera rabinilor, s-ar fi dovedit mai folositoare. 

Pentru Sigmund Freud, porunca de a-i iubi pe vrajma§i ar fi o incercare a 
culturii supraeului de a schimba nevoia de agresiune intr-un sim^amant de vinovatie 
§i astfel de a lupta impotriva acestei nevoi, o incercare ce s-a dovedit, intr-adevar, 
a avea succes, dar care este ostila fericirii^". Masurata dupa natura umana, aceasta 
porunca tine de domeniul lui „credo quia absurdum" (cred pentru ca este absurd). 

E adevarat ca omul, redus la puterile-i fire§ti, nu va putea niciodata iubi pe 
vrajma§ii sai. Criticii Evangheliei nu fac decat sa afirme un lucru evident, anume ca 
porunca aceasta nu este „naturala". Pentru implinirea ei avem nevoie de o putere 
supranaturala. Avem nevoie de harul Duhului Sfant. Apostolul Pavel, de pilda, exprima 
foarte bine, in cunoscutul capitol 7 al Epistolei sale catre Romani, neputinja omului 
redus la puterile sale fire§ti de a savar§i vreun bine, de a implini poruncile lui Dumnezeu. 
Sf Siluan Athonitul, care are minunate talcuiri la aceasta porunca evanghelica, zice: 
, J)omnul m-a inva^at sa iubesc pe vrajma§i. Lipsip de harul lui Dumnezeu nu putem 
iubi pe vrajma§i, dar Duhul Sfant ne invaja iubirea §i atunci vom simp miia chiar §i 
pentru demoni... Daca te rogi pentru vrajma§ii tai, pacea va veni asupra ta. Iar cand vei 
iubi pe vrajma?ii tai, sa §tii ca un mare har dumnezeiesc locuie§te intru tine. Nu zic ca 
este deja un har desavar§it, dar e de ajuns pentru mantuire... Cel ce a invajat de la 
Duhul Sfant sa iubeasca va suferi toata via^ pentru cei ce nu se mantuiesc, varsa 
lacrimi pentru oameni §i harul lui Dumnezeu i i da puterea de a iubi pe vrajma§ii lui. ' ' , , 

6. Trebuie sS te fact „aproapele" semenului tau 

intrebarea invajatorului de Lege: „Cine este aproapele meu?" (Lc 10, 29) 
apare rastumata in raspunsul Mantuitorului, exprimat tot in forma interogativa: 
„Care dintre ace§ti trei fi se pare ca a fost (literal: s-a facut) aproapele celui cazut 
intre talhari?" (v. 36). Concluzia parabolei se impunea de la sine, astfel incat 

^' C. G. Montefiore, The Synoptic Gospels, I I , ed. a doua, Ed. Macmillan, London, 
1927, p. 523; dupS U. Luz, op. cit., p. 316. 

S. Freud, Civilization and Its Discontents, in «Standard Edition of the Complete 
Psychological Works of Sigmimd Freud», Ed. Hogarth, London, 1961, vol. 21, p. 114; 
dupa U. Luz, op. cit., p. 316. 

Cuviosul Siluan Athonitul, Intre iadul deznddejdii ?i iadul smereniei, trad, de Pr. 
prof loan Ica §i Diac. asist. loan I . Ica jr., Ed. Deisis, Alba lulia, 1994, p. 142-143. 
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inva^atorul de Lege n-are nevoie sa facS vreun efort de gandire pentru a raspunde 
foarte corect: „Cel care a fScut milS cu el" (v. 37). El evita sa spuna: „Samarineanul!" 
Nu s-au flcut „aproapele" fratelui lor iudeu nici preotul §i nici levitul, cei pe care 
i i obliga la aceasta insu§i statutul lor de slujitori ai templului, adica ai lui Dumnezeu. 
Samarineanul schismatic, dispre^uitul acela pe care iudeii binecredincio?i i l 
socoteau mai necurat decat un caine, s-a facut „aproapele" celui cazut intre talhari. 

Conceptia Mantuitorului este astfel clar exprimata: To^ oamenii ne sunt semeni §i 
le suntem datori cu iubire. Dar nu prin simpia definite suntem „aproapele" cuiva. Ne 
facem „aproapele" celor faja de care aratam o iubire activa, celor pe care-i slujim, celor 
carora le purtam sarcinile. Sf Apostol Pavel poate sa rezume la acest lucru „legea lui 
Hristos":, J^urtafi-va sarcinile unii altora ?i a§a vefi implini legea lui Hristos" (Gal 6,2). 

Cu aceasta inva^tura, bazata pe recunoa§terea valorii unice a fiinjei umane, a 
oricarei fiinfe umane, nu e de mirare ca Cre§tinismul este, practic, creatorul 
umanismului. Cu ani in urma, chiar un cercetator din spa^ul sovietic oficial anticre^tin, 
V. V. Bacicov, dovedea acest adevar bazat pe scrierile apologefilor cre5tini'l 
„Cre§tinismul - scrie acest autor - privea omul, adica pe orice om concret, oricat de 
jos s-ar afla acesta pe scara sociala, cu ochii lui Dumnezeu, care a devenit om pentru 
a dezvaiui omului posibilitatea de a deveni Dumnezeu. De pe aceste pozijii, omul 
devine valoarea suprema in lume, iar „omenia" atributul cel mai inalt j i inalienabil, 
atat al omului, cat §i al culturii umane. Apologe^ii sunt primii din istoria societajii 
omene§ti care au inijiat lupta consecventd pentru o atitudine umana faja de om"„ 
(sublinierile aparjin autorului). Se imptme aici o singura precizare: ca inifierea acestei 
lupte trebuie de fapt atribuita Mantuitorului Hristos; apologejii nu fac altceva decat 
sa fie fideli Invajatorului. Apologe^ii, zice acela§i autor, „au dezvoltat din toate 
punctele de vedere, au introdus in via^a §i au aparat in polemica lor cu tradijiile 
antice insa vii, ideile atitUdinii umane §i compatimitoare faja de om.'"*,, Ei inva^a ca 
„se aseamana intr-adevar lui Dunmezeu doar acela care ia asupra sa povara aproapelui, 
care face bine celorlal^i, care imparte averea sa celor nevoia§i, devenind astfel pentru 
ei ca §i un dumnezeu"^'. Iar aceasta invatatura nu ramanea o simpia teorie. „§tim ca 
aceste apeluri timpurii nu ramaneau fSra raspuns. Nu au fost izolate cazurile in care 
bogata§i pagani ai acelor vremuri §i-au impar^it averea §i au trecut la Cre§tinism".'* 

Bacicov se arata entuziasmat de doctrina §i de practica Cre§tinismului primar, 
a§a cum se reflecta acestea in scrierile apologejilor din secolele I I - I I I . Dar apologe^ii 
nu fac decat sa dea glas, inca o data, ideilor fimdamentale ale Evangheliei. Cred ca 
am dovedit indeajuns acest lucru chiar in paginile de fâ a. Ceea ce ne obliga sa-L 
recunoa§tem la originea umanismului cre?tin pe Hristos Insu?i. 

" V. V. Bacicov, Estetica antichitdfii tarzii, trad, din limba rusS de Lucian 
Dragomirescu, Ed. Meridiane, Bucure§ti, 1984, p. 194-217. 

" Ibid., p. 208. 
Ibid., p. 213. 

" Ibid., p. 209. 
"/ftW.,p.215. 
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7. Hristos, „Aproapele" nostru 

Daca puterea noastra de a ne face „aproapele" semenilor este limitata, Hristos 
S-a facut „aproapele" intregii omeniri §i al fiecarui om in parte. 

Este adevarat ca Noul Testament nu folose§te niciodata acest termen pentru 
Mantuitorul. Dar ne spune in multe feluri ca El este „Aproapele" prin excelenfa al 
oamenilor §i modelul de urmat pentru a ne face §i noi „aproapele" semenilor no§tri. 

In primul rand, de§i Mantuitorul n-a fost samarinean §i de§i a-1 numi pe cineva 
„samarinean" era o batjocura - adversarii Ii zic lui lisus, in In 8,48: „Oare nu zicem 
noi bine ca Tu ejti samarinean §i ai demon?" - , totu§i vechii talcuitori nu s-au sfiit 
de a-L vedea pe lisus Insu§i in samarineanul din parabola'^ De aceea §i obi§nuim sa 
folosim majuscula atunci cand ne referim la Samarineanul milostiv. Textul evanghelie 
nu ne sugereazS neaparat o astfel de identificare. Lecjia parabolei este clara: daca un 
strain cum era acel samarinean s-a facut aproapele iudeului cazut intre talhari, 
inseamna ca oricine este dator sa se faca oricui „aproapele". Cu toate acestea, cand 
auzim despre un bine atat de mare, fScut unui vrajma§, oferit cu atata daruire §i fara 

"Cine altul - scrie Clement al Alexandriei - poate fi (Bimul Samarinean, n. n.) 
decat Insu§i Mantuitorul? Sau cine mai mult decat El s-a milostivit de noi, cei care fuseseram 
dafi mor|ii de stapanitorii intunericului, cu multe rani, temeri, pofle, patimi, dureri, injelari 
$i piaceri? Singurul doctor al acestor rani este lisus, care a taiat patimile cu grija, din 
radacina - nu cum face Legea, care are in vedere numai efectele, fructele plantelor celor 
rele, ci El love t̂e cu securea insa?i radacina rautajii. El este Cel Care a tumat vin peste 
sufletele noastre ranite (sangele vi^ei lui David), Cel Care ne-a adus imtdelemnul care 
curge din milostivirea Tatalui, pe care ne-a daruit-o din bel§ug. El este Cel care leaga cu 
legaturile sanatajii ?i ale mantuirii ce nu pot fi dezlegate, iubirea, credinta, nadejdea. El 
este Cel Care a supus ingerii j i stapanirile §1 puterile, cu o mare rasplatire, spre a ne sluji 
noua" (Clement of Alexandria, Who is the Rich Man That Shall Be Saved?, 28-29, in 
"Ante-Nicene Fathers", ed. de A. Roberts j i J. Donaldson, Peabody, Mass., Hendrickson, 
vol. 2, 1885, retiparita in 1995, p. 599). Origen, Horn, in Luc, 34 (Pontes Christiani 4/2, 
Freiburg 1992, p. 338 §1 urm.) vede in omul din parabola, care a fost dezbracat §i aruncat 
la marginea drumului, pe Adam j i caderea sa prin pacatul originar, din care a fost mantuit 
de Hristos (= Samarineanul mislostiv). Fer. Augustin, Quaestiones Evangeliorum 2.19 
(tradus dupa textul latin in Sancti Aurelii Augustini, ed. Almut Mutzenbecher, CChr.SL 
44B, Tumholt, Brepols, 1980, p. 62), alegorizeaza parabola; coborarea de la lerusalim la 
lerihon, zice el, inseamna pierderea nemuririi, deoarece omul, prin pacat, a decazut de la 
cetatea cea cereasca (lerusalim) la una care semnifica moartea (lerihonul). Aceasta veche 
alegorizare a devenit predominanta in tot timpul Evului Mediu, atat in Rasarit cat j i in 
Apus; a se vedea: H. H. Krummacher, Der Junge Gryphius und die Tradition, Miinchen 
1976, p. 95-193. Luther va adopta j i el aceasta interpretare; cf W. von Loewenich, Luther 
als Ausleger der Synoptiker, Miinchen 1954, p. 44 §1 urm.; G. Ebeling, Evanghelische 
Evangelienauslegung, Darmstadt 1962, p. 76 $1 urm. 
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a a§tepta vreo rasplata, nu se poate sa nu ne gandim la Mantuitorul lumii. Cine altul, 
daca nu El, ne-a aratat ce inseamna a te face „aproapele" altora? Sfantul loan Teologul 
zice: „in aceasta am cunoscut iubirea: ca El §i-a pus sufletul Sau pentru noi" (I In 3, 
16a). §i adauga: „$i noi datori suntem sa ne punem sufletele pentru frati" (I In 3, 
16b). Sf loan zice „fratele" in loc de „aproapele". Iar iubirea fratelui - dusa, cum 
vedem, pana la jertfa suprema - o socote§te drept proba, nu nimiai evidenta, ci §i 
absolut necesara, a iubirii de Dumnezeu. ' ' • 

Un text ioaneic va putea fi , cred, cea mai potrivita §i mai graitoare concluzie a 
tratarii de fata: „Daca zice cineva: iubesc pe Dumnezeu, iar pe fratele sau i l ura§te, 
mincinos este! Pentru ca cel ce nu iube§te pe fratele sau, pe care l-a vazut, pe 
Dumnezeu, pe care nu L-a vazut, nu poate sS-L iubeasca. §i aceasta porunca avem 
de la El: cine iube§te pe Dumnezeu sa iubeasca §i pe fratele sau" (I In 4, 20-21). 

^ Pr. Prof. Dr. Vasile Mihoc 
Facultatea de Teologie Ortodoxa «Andrei §aguna», Sibiu 

Abstract: According to the Gospels, not only Jesus Himself (Matt 22:37-40), 
but also some of the Jewish teachers (Lk 10:2 7; cf. Mk 12:33) are considering together 
and on the same level the two commandments, to love God and to love the neighbor It 
appears therefore that the commandment to love the neighbor was in great esteem 
among the Jews. But there was no agreement on who exactly is the neighbor Generally 
the Jews, based on the commandment's context in Lev 19, were considering that 
neighbors could be only their fellow Jews. Jesus comes with a totally new perspective. 
There are two aspects that are absolutely revolutionary in Jesus' conception on the 
commandment. First, He extends the notion of,, neighbor " to everybody. What Jesus 
calls His „new commandment" (Jn 13:34; cf. 15:12) is the command of unlimited 
love, that love which includes even our enemies, those who hate, who oppress and who 
persecute us. This is a new demand ofthe kingdom Jesus has inaugurated. And secondly, 
in Jesus' teaching, the question is not, „ Who is my neighbour? " but, „ Whose neighbour 
am I? " Do you want to know who really is your neighbor? Become a neighbor to all by 
the utmost service you can do them in their need! And more, become a neighbor to 
your enemies, to those who despise and hate you! This is - says Jesus - the true 
meaning of God's command to love your neighbor as yourself. The commandment of 
love in its Christian sense is original with Jesus and is the summation of all His ethical 
teaching (cf. Matt 22:40). We cannot fulfill this commandment simply by using our 
natural powers. We are empowered to love our neighbors, inclusively the enemies, by 
the grace of the Holy Spirit. The space of rediscovering our fellow human as our 
neighbors is the Church. And the supreme example is and remains Christ Himself. 
Truly, as the Church Fathers emphasize through their allegorical interpretation of the 
Parable of the Good Samaritan, the ultimate Neighbor is Jesus Himself. 
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CONCEPTIA DESPRE OM IN M A R I L E R E L I G I I 
ORIENTALE * 

(partea intai) 

Introducere 

Epistemologia modemS^ ne arata nu exists cercetare impartiala ori 
cercetator care sS nu se ancoreze intr-o aniimita traditie, orice punct de vedere 
purtand pecetea par^ialitafii. Asupra acestui aspect ne avertizeaza inca Sfantul 
Apostol Pavel: «cunoa§tem in parte...» (1 Cor. 13, 9). De aceea este de ajuns 
onestitatea, care cautS sa nu trSdeze nici un aspect esen|ial §i nu se grabe§te sS 
acuze, chiar §i atunci cand cercetatorul dore§te sS abordeze o culturS sau §coala de 
gandire diferitS de cea in care se afla .̂ Este cazul de fa\&: m& voi strSdui sS schi|ez 
cateva idei principale despre „concep{ia despre om in marile religii orientale", 
adicS in hinduism, buddhism, Confucianism, taoism, $intoism'. Nu voi 
putea face acest lucru evitand perspectiva cre^tinS, mai ales cS aceasta analizS a 
culturilor orientale in latura antropologiei religioase se vrea o comparafie cu 
revelatia cre?tina. Nu voi putea sa nu semnalez, a?adar, marile puncte deosebitoare 
§i nu voi putea observa din afara Tradijiei cre§tine ideea religioasa universala ca 
sublimitatea conceptiei despre om depinde de virtujile de ansamblu ale unei teologii, 
deci, in ultima instan^a, de proftinzimea concep|iei despre Dumnezeu. 

' Lucrare redactata ji suspnutS in cadrul cursurilor de doctoral in Teologie, la Catedra de 
Teologie biblica, sub inmdrumarea Pr. Prof Dr. Dumitru Abrudan, care a î dat avizul spre publicare. 

' C f Hie Parvu, Introducere in epistemologie, Ed. Polirom, 1998, pp. 105-113. 
^ Pr. Prof Comeliu Sarbu, Pozifii principiale ale ortodoxiei fa(a de celelalte religii, in 

„Ortodoxia", nr. 4 , 1969, p. 511: „ Cum se impaca caracterul de religie absoluta al 
crejtinismului cu recunoa§terea conjinutului de adevSr al religiilor necre^tine ji cu insemnatatea 
lor pentru mantuire in planul lui Dumnezeu?" - „deosebirile trebuie afirmate numai in mSsura 
necesara aratarii drumului adevirat", primordiaia este asemSnarea; p. 519: religiile necrejtine au 
„o insemnatate pozitivi in cadrul planului divin al mantuirii neamului omenesc cazut in pScat", 
p. 522 - Principale linii de abordare a religiilor necrejtine: 1. studiere §i valorificarea a ceea ce 
apropie; 2. colaborare; (p. 523:) 3. a nu realiza sincretism, ci simbioza. 

• in acest articol sunt prezentate doar marile religii ale Extremului Orient, nu j i iudaismul ji 
islamul, care vor fi cercetate intr-un studiu ulterior. 
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PARTEA INTAI 

I. Originea $i natura omului 

Marile religii orientale de^in in substratul lor idei cosmogonice care pot fi 
identificate in preistoria intregii umanitaji. Din aceste idei pureed conceppi foarte 
variate in ceea ce prive§te prelucrarea lor, dar carora li se pot gasi elemente comune, 
asimilabile urmatorului lan| cauzal: Nefiinta! Fiinta (Unul+vidul) Dualitate -> 
(Treime) Cerul §i Pamantul (-> zeii, materia, viata, omul). Aceasta schita ne 
duce rapid cu gandul la conceptia exprimata de Lao Zi ?i pastrata in Dao de jing \ 
dar se poate remarca faptul ca, daca aceasta lucrare exprima aceasta idee intr-un 
mod mai unitar §i mai pujin impodobit, ea se regase§te §i in celelalte religii ale 
Orientului indepartat. Spre exemplu, in hinduism, aceasta schema devine, in functie 
de sistemul cosmogonic de care vorbim, urmatoarea: Nefiinfa''! Fiinta (Unul - Purusa 
-\ Prajapati ,̂ „Me§terul universal" ' sau „Embrionul de Aur" ' - asimilate unul 
altuia, de altfel) -> Dualitate (androginitatea lui Purusa, in care perechea elementului 
masculin este Viraj; Dorinta [kama] Unu-lui [abhii] produce Samanfa dintai [retas] 
a con^tiin^ei [manas], care se desparte in dualitaea masculin - feminin; „desparrirea 
Cerului de Pamant sau disectia lui Vrta de catre Indra"'; chiar Cerul §i Pamantul)^ 
Treime (posibil: Unu impreuna cu masculin-feminin etc.) Cerul §i Pamantul ( ^ 
zeii, materia, viaja, omul). 

' in legatura cu tandemul Unu-vid, aici Fiinja (wei) este inconjurata de vidul Nefiinjei {wu). 
in ceea ce prjvejte Treimea, ea se realizeaza consecutiv dualitatii>';«-yang prin suflul dintre acejti 
doi poll, qi. in ce prive§te crearea lumii fenomenale, Treimea creeaza Cerul, PSmantul §i cele zece 
mil deflinfe lucrun {wanwu) - Lao Zi, Cartea despre Tao virtufile sale, trad. §erban Toader, 
Ed. $tiintifica, Bucurejti, 1999: Versetul XLII , p. 120: «Tao [Dao] zamislejte Unul [Kf], Unul 
zamisle^te Doiul [Er], Doiul zamislejte Treimea, iar Treimea [San] zamislejte „cele zece mii de 
fiinte ji lucruri" / „Cele zece mii de fiinfe ?! lucruri" II poarza in spinare pe>'!>! $1 il imbrafijeaza 
peyang; vidul (chong) ?! suflul (qi) alcatuiesc annonia.». (De§i vorbim de culturi foarte indepSrtate 
sau, mai bine spus, de cSi de comprehensiune a divinului care s-au influenfat prea pufin pana la 
acesta data, comparafia cu Sfanta Treime, unde dragostea Tatalui ji a Fiului este intregita de suflul 
dragostei Sfantului Duheste irezistibiia. De asemenea a sesiza faptul ca toate aceste religii orientale 
nu considers Vidul primordial ca inexistenfS, ci ca o supraexistenta de necomparat cu Fiinta, deci 
cu creajia, idee desemnata de conceptul de Nefiinja, ne poate duce cu gandul la Suprafiin{a divina 
a Sf Dionisie AreopagituI, pe Care acesta o numejte uneori chiar aja, Nefiinfa). 

* Pentru raportul nefiintS - fiinja cf Rg-Veda X, 129 %\ Dao de Jing. 
' Purusasukta, Rg-Veda X, 90. 
' „Purusa este Prajapati; Purusa este Anul", Jaim. Br., Wl, 1, 1, §.a., apud Mircea Eliade, 

Istoria credinfelor fi ideilor religioase, trad. Cezar Baltag, Univers Enciclopedic $i Ed. §tiin{ifica, 
Bucurejti, 1999, p. 148. . - , 

' Visvakarman, Rg-Veda X, 81. 
'Hiranyagarbha, Rg-Veda X, 121. 
' Mircea Eliade, op. cit., p. 147. . 
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Divinitatea (Nefiinta sau Zeul-creator care se identified cu Nefiinta) este in 
acela§i timp transcendenta §i imanenta anterioara creatiei ?i prezenta in lume, 
Marele Tot al cSrui freamSt " produce lumea, extragand-o din haosul prmordial 
Concep|ia despre divinitate pare a oscila intre impersonalism §i personalism, intre 
Nefiinta de neconceput §i Cineva-ul care creeaza - cele doua se identifica dar nu 
se suprapun, anterior fund, cel mai adesea, in speculatia filosofica, principiul 
impersonal fiind anterior, iar in religiozitatea populara, fund adorati zeii ?i Jinandu-
se prea pujin seama de aceste specula^ii inalte ' \ Aceasta de§i zeii (sau majoritatea 
lor) sunt considerati posteriori creatiei secundare, integra^i in aparifia lumii 
fenomenale, foarte adesea dobandind ei in§i§i ulterior crearii nemurirea Zeii 
popoarelor politeiste completeaza registrul lumii spirituale: transcendentul imediat, 
Cerul cel mai adesea, dar §i Htonicul de dincolo, ceea ce in revelatia cre^tina 
corespunde lumii ingerilor (buni sau cazuji, corespunzator zeilor buni sau rai) lui 
Dumnezeu - de§i este de remarcat ca apologe|ii cre§tini interzic identificarea 
ingerilor cu zeii pagani, fapt foarte explicabil datorita moralitStii indoielnice din 
punct de vedere cre§tin a zeilor pagani, chiar §i a celor numiti „buni" Exista §i 
o alta sursa teogonica, in afara (pro-)creatiei directe, pe care o gasim in miturile 
politeiste de pretutindeni, inclusiv din Grecia antica: eroul devenit zeu Ca urmare 
a interferarii mitice inseparabile dezvoltarii respectivei religiozita^i, un Zeu (sau 
mai mul^i) este identificat cu Creatorul §i astfel dobande§te alt statut decat cei 
ulteriori creatiei 

'° Lao Zi, op. cit.: Vidul (chong) penetreazS lumea (Versetul XLIH, p. 122); Not5, p. 46 la 
Versetul X: „Guan zi (citat de Feng Zoulan): ,J)e este saia?ul lui Tao, (...)"• Prin urmare, de este 
ceea ce fiinfele §i lucrurile capStS de la Tao pentru a se najte ji a se implini, este „s5la5ul lui Tao" in 
lucruri ji fiinfe. De este in|eles ji ca rezultat al desivarjirii intru Tao: omul ajunge sa se identifice 
cu Tao, de insemnand astfel proiecpa lui Tao in Individ" ; Versetul XI, p. 47: «fiinta slujejte drept 
reazem, iar nefiinfa aduce folosul» ; Versetul XXI, p. 72: „Tao este suflu (qi), unic §i nediferenjiat. 
El viefuiejle ji totuji pare a nu viejui; nu da semne ca vie^uie§te, ji totu§i nu putem spune ca nu 
vietuiejte. iniauntrul sau se afla rostul tainic al lucrurilor, ce nu poate fi zarit sau deslujit" . C f 
Mircea Eliade, op. cit., p. 146: „Purusa este, in acela?! timp, transcendent $i imanent, mod de existenfa 
paradoxal, dar propriu zeilor cosmogonici indieni (cf Prajapati).". 

" C f tapas (asceza, ardenfa) in hinduism, qi (suflul) in taoism. 
La chinezi hun-dun - cf Jean Delumeau, Religiile lumii, Ed. Humanitas, Bucurejti, 19%,. p. 508. 
Acela?i fenomen e observabil in lumea greaca. 
Mircea Eliade, op. cit., p. 147: In Rg-Veda X, 129, se arata clar ca „Zeii s-au nascut dupa 

(str. 6), deci ei nu sunt autorii creapei lumii". Aceea§i idee transpare §i in celelalte curente religioase. 
" C f Atenagora Atenianul, Solie in favoarea creftinilor, trad. Pr. Prof Dr. Teodor Bodogae, 

in Apologe(i de limba greaca, Editura Institulului Biblic ji de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, 
Bucurejti, 1997, pp. 490, 494, 496-498, 502-503. 

" Teogonie pe care se insera cel mai clar teoria lui Rene Girard asupra deificarii prin 
sacrificarea victimei umane, ale carei urme se regasesc evidente in sacrificiile umane considerate 
cele mai eficiente - cf purusamedha, M. Eliade, op. cit., p. 143 sq. 

" Prajapati sau Indra-Varuna-Agni in hinduism; Shang-di in Confucianism. 
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in acest cadru teogonie §i cosmogonic este gandita aparitia omului in marile 
religii ale Orientului. Parasind atmosfera conceptuala generala, vom incerca sa 
observam cateva aspecte particulare. Ideea despre natura psiho-fizica a omului 
este prezenta in toate marile religii orientale. , •. ; 

Hinduism §i Buddhism 
in Rg-Veda X, 90'^ lumea apare prin sacrificarea unui „0m" primordial 

(Purusa) de catre zeii anteriori creatiei. Din nou, de?i dezvoltarea acestei conceptii 
nu are tangenja cu revelajia cre§tina, nu se poate trece cu vederea paralela cu «Mielul 
junghiat de la facerea lumii» (cf Apoc. 5, 9). Dar, de asemenea, nu se poate evita 
paralela cu sacrificiile umane, purusamedha (v. Reiatia omului cu divinitatea), 
ceea ce ne arata ca, cel pufin pana la elaborarea unor conceptii mai pufin sacrificiale 
§i mai ales pana la patrunderea lor in mase , viata omului are mai pufina valoare 
decat ideea insa§i de sacrificiu. Datorita lipsei unei conceptii clare asupra persoanei 
umane, in Asia extrem-orientala nu exista o respingere a sinuciderii §i foarte rar se 
face distincfia netd ca sacrificiul nu inseamna auto-suprimare - a§a cum invata tradipa 
iudeo-crejtina, bazata pe dragostea dintre Dumnezeu §i om, primul prepiind viata 
celuilalt pe care i-a daruit-o ca oportunitate soteriologica. In acela§i imn vedic se 
afla fundamentarea sistemului castelor: brahmana, ksatrya reprezentata de rdjanya 
(luptator), vaisya, sudra, provenite din parfile lui Purusa (gura, brate, coapse, respectiv 
picioare), care sistem poate fi vazut ca o absolutizare a ierarhiei indo-europene 
tripartite inasprita la contactul cu aborigenii drawidieni devenifi sclavi {iudra) §i 
fâ a de care s-a pSstrat multa vreme distanta (de§i spiritualitatea lor reu§e§te sa 
transmits multe ariei religioase indiene, indeosebi ideea de samsara, v. Raportul cu 
universul). in monismul panteist cu originea in Bhagavad-Gitd §i Bhdgavata Purana, 
datorita impersonalismului omul este un accident al emiterii universului, iar conditia 
lui spirituala §i materials este nivelatS §i redusS la nivelul unui joc iluzoriu al 
divinitSJii^". in gandirea indianS exista ideea cS divinitatea l-a creat pe om pentru a fi 
ca ni§te zei pe pSmant, in intentia de a le da putere ca unor zei^'. 

Buddha se opune specula^iilor cosmologice §i antropogonice intrucat el considera 
lumea drept produsul karmei faptelor (omene§ti)^\ iar specula^iile de acest fel i l distrag 

'* ***, Cele mai vechi Upanishade, trad. Radu Bercea, Ed. ^tiinpfica, Bucurejti, 1993, pp. 
225-226; Louis Renou, L'Hindouisme, Editions Gamier Freres, Paris, 1974, pp. 70-72. 

" Jean Haudry, Indoeuropenii, trad. Aurora Pefan, Ed. Teora, 1998, p. 12 sq. 
^ C f loan Giajar, Trimurti fi Sfanta Treime, in „Mitropolia Ardealului", nr. 3-4,1958 , p. 244. 
'̂ H. T. Colebbrooke, Notices sur les Vesas, ou Livres Sacres des Hindous, trad. Din engl. 

De G. Pauthier, pp. 307-329, in Les Livres Sacres de I 'Orient, ed. §i introd. G. Pauthier, Societe du 
Pantheon litteraire, Paris, 1843, p. 319: „Va voi impar{i printre zei; j i va voi face sa participap la 
puterea lor" (L'Aitareya A 'ran 'ya, cartea a Il-a). 

" Mircea Eliade, op. cit., p. 290. 
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pe iniliat de la medita^ia asupra perisabilita^ii lumii §1 de la strSdania pe calea spre 
nirvana^'. In ceea ce prive§te natura umana, ea este o reflectare a celei cosmice prin 
cele cinci skandha (obiecte fenomenale, senzapi, perceppi, constructii psihice, ganduri); 
iar spiritul nu apar{ine «existen{ei», dar nici nu i se poate nega existen^ in maniera 
nihilista, fiind nonsubstan îal {anattd) ?i avand ca stare proprie pe care o poate regasi 
(prin practicarea CSii de Mijloc») eliberarea (nirvana)^". Buddhismul vorbe§te, ca §i 
hinduismul (v. Eshatologie), de cicluri ale dezvoltarii limiii {kappa) §i vorbe?te de o 
perioada ini^ala, „paradisiaca", in care primii oameni se hraneau cu bucuria lor proprie, 
aveau corpuri spirituale §i erau inzestrafi cu viata „incomensurabila", pamantul rasare 
din ocean, incd nefind soare §1 luna, iar oamenii izvorau lumina (auto-luminare), „Este 
un pSmant gustos ?i, a§a cum erau, o spuma. Oamenii au mancat-o, §i stralucirea lor s-
a pierdut pentru totdeauna"", §i astfel apare sexualitatea, casatoria §.a. Se observa aici 
0 ramajija a ideii despre starea paradisiaca a omului §i caderea in pacat. 

Confucianism $i Taoism 
Din timpul dinastiei Zhou este atestata credinta panchinezd de provenienfa 

arhaica in existenfa a „doua suflete, sufletul vegetativ,po, care e creat in momentul 
conceperii sale, §i hun, sufletul elevat, spiritual, care se manifests in momentul 
na§terii. La moarte, destinul celor doua suflete e diferit: po continua sa ramana in 
mormant, impreunS cu trupul §i se hranejte din sacrificiile aduse la mormant, dar 
aceasta via^S este limitata. O data ce trupul putreze§te, po i§i pierde vitalitatea §i 
coboarS in lumea de sub pSmant, la Izvoarele Galbene, unde i?i continua existenfa 
sub forma de umbra. Hun, sufletul elevat, suie la moarte in palatul lui Shang Di ca 
sa locuiasca acolo ca supus, ducand o via^a asemanatoare cu cea pe care o traie§te 
un nobil la curtea prinjului de pe pamant. Caiatoria nu este lipsita de pericole. 
Exista forje ale raului de care trebuie sa se fereasca (...). Pentru a scapa de pericolele 
acestea, sunt necesare sacrificiile §i rugaciunile membrilor in via^a ai clanului. O 
data ajuns in cer, spiritul ancestral devine o zeitate pa§nica, putemica §i 
binefacatoare. Participand §i hranindu-se din sacrificiile aduse in templul ancestral, 
stramo§ul i§i caiauze§te §i i§i ajuta urma§ii in via^a. Invocat prin divina|ie, el 
raspunde la intrebarile care i i sunt adresate. Daca e rugat ceva, interven|ia sa pe 
langa zei este indeajuns de putemica pentru a impiedica chiar moartea."^*. Confiicius 

" Ibid., pp. 290-291: metafora pe care o folose?te despre omul strapuns de sSgeata care se intereseaza 
nu de vindecarea lui ci de detalii inutile privind arca^ul care l-a rSnit, felul in care a fost fabricat arcul etc. 

^* Ibid., pp. 292-293. 
" L . de la Val6e Poussin, Ages of the world (Buddhist), pp. 187-190, in Encyclopaedia of 

Religion and Ethics, vol. I, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 190. 
C. P. Fitzgerald, Istoria culturala a Chinei, trad. Florentina ji Nadina Vijan, Ed. Humanitas, 

Bucure?ti, 1998, pp. 44-45; Diac. Prof Emilian Vasilescu, Credinfa in viafa viitoare la diferite 
popoare fi in diferite religii, in „Mitropolia Banatului", nr. 4-6, 1972, pp. 177-178. 
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§i Lao Zi preiau aceasta conceptie despre natura umanS, iar cel de-al doilea o 
leaga de practica respiratorie qigong, unde prin armonizarea lui hun §i po omul i§i 
aduna qi-u\ (suflarea) §i redobande§te blande^ea^^ 

Din punct de vedere cre§tin, trebuie sa observam urmatoarele asemanari ?i 
deosebiri: Facerea 1, 20, 24 vorbe§te de viafa animala, idee preluata la Sfintii 
Parinti ca o anumita insufle^ire, dar la ganditorii cre?tini apare o distinctie neta 
intre viata vegetala, animala §i, respectiv, cea inteligenta, con?tienta ?i moraia a 
omului Aceasta distinc^ie nu este suficient subliniata in celelalte religii, precum 
se intampia in cazul de fata la chinezi^'. 

§intoism ' 
Cuplul de zei Izanagi §i Izanami iau na^tere din haosul primordial ?i devin 

creator! ai zeilor (Amaterasu apare din ochiul drept al lui Izanagi dupa ce Izanami 
moare §i ramane in Tara de Bezna) §i ai oamenilor'". Omul {hito) este alcapiit 
dintr-o parte spirituala asemenea zeilor, hi (suflet), §i dintr-o parte corporala, 
circumscrisa, to (loc)". 

I I . Reiatia omului cu divinitatea ' 

Hinduism 
In hinduism reiatia omului cu divinitatea este marcata de un sacrificialism 

extrem dublat de un ritualismul cel mai stufos dintre religiile orientale. Chiar daca 
Upanisadele aduc in prim-plan asceza individuala, la nivel popular se mentine 

" Lao Zi, op. cit., Versetul X, p. 43 ji comentariul lui Heshang Gong la Versetul VI, pp. 35-36. 
'̂ C f Sf Dionisie AreopagituI, Despre Numirile Dumnezeiefti, in Opere complete, trad. Pr. 

Prof Dr. Dumitru StSniloae, Ed. Paideia, Bucurejti, 1996, V, 3, pp. 158-159; Sf Vasile cel Mare, 
Omilii la Hexaemeron, in Scrieri I, trad. Pr. D. Fecioru, Editura Institulului Biblic ji de Misiune al 
Bisericii Ortodoxe Romane, Bucure§ti, 1986, IX, 3-4, 6, pp. 172 sq., 174 sq., 178 sq; Sf Grigorie 
de Nyssa, Despre facerea omului, cap. Ill, in Scrieri II, P.S.B. 30, trad. Pr. Prof Dr. Teodor Bodogae, 
Editura Institulului Biblic ji de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucure^ti, 1998, p. 21-22. 

" De^i egiptenii nu au fost cuprinji in studiul de faji, ocupandu-ne doar de religiile 
continentului asiatic, remarcSm o ?! mai mare disolupe a ideii de suflet - cf Asist. Remus Rus, 
Concepfia despre om in marile religii, Tez5 de doctorat, in "Glasul Bisercii", nr. 7-8, 1978, p. 12]. 

°̂ Victor Kembach, Dicfionar de mitologie generala, Ed. Albatros, Bucurejti, 1983, pp. 
318-320, 636. 

^'Jean Delumeau, op. c/7., p. 592. 
" loan Giajar , op. cit., p. 238; Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine 

actuate: Hinduismul, in „Studii Teologice", nr. 5-6, 1974, p. 343: „unii zei importanp din perioada 
vedica, intre care ji Indra insuji iji pierde cu totul insemnatatea, in vreme ce alp zei, de mai mica 
importanfa, ca Vijnu ji §iva , ajung sa primeasca o adorare cvasimonoteista"; Jean Delumeau, op. 
cit., p. 338: „demultiplicarea nesfarjita a divinitatii, fenomenul concentrarii acesteia asupra uneia 
sau alteia dintre figurile panteonului nu este mai pupn impresionant". 
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practica men|ionata, care se implete§te cu politeismul §i cu sistemul de caste, 
practica pe care buddhismul a dorit sa o reformeze, dar a fost infrant pe teren 
Indian datorita menjinerii tradi^iei ritualurilor sacrificiale §i a castelor. In politeismul 
Indian se observS tendinje henoteiste prin promovarea unuia sau altuia dintre zei 
in fhmtea panteonului". Se poate compara aceasta situape cu relafia Dumnezeu-
ingeri, dar in acest caz trebuie sa ne amintim de critica apologe^ilor cre§tini facuta 
zeilor pSgani, vadind latura demonica a comportamentului lor - Sfantul Justin 
Martirul §i Filosoful i i considera pe cei asemenea lui Socrate drept «cre§tini», 
deoarece: „«Prin Socrate demonii au fost condamna|i de Logos». Demonii erau 
chiar zeii recunoscuti de atenieni"". 

Se observa o evolutie neta in ce prive§te raportul omului cu divinitatea 
indeosebi la nivelul gandirii teologice elevate, care a patruns treptat ?i in randul 
maselor, iar aceasta evolujie ne permitem sa o observam pe patru planuri. Intai, in 
ceea ce prive§te conceptia despre divinitate insa§i: daca in Vede este prezent in 
prim-plan politeismul de sorginte arhaica indo-europeana, cu un accentuat 
antropomorfism al zeilorBrahmanele devalorizeaza importanfa zeilor in favoarea 
lui Prajapati, iar in Upanisade devine clar accentul pus pe principiul transcendent-
imanent Brahman^\ In acest context o traditie teist-personalista se observa in Katha 
?i Svetasvatara Upanisad prima suprapunand existenjei pe Spiritul Universal 
{purusa), care este urmat de o piramida descendenta de manifestari, iar cea de-a 
doua propagand ideile unei devo^iuni faja de Rudra-Siva identificat cu purusa, 
deci zeu suprem care produce natura spiritual-fizica drept maya (iluzie) prin care 
i i inlanpiie§te pe oameni in lumea materiaia prin avidya (ignoranja mistica) — 
prin jiiana sau vidya omul i l cunoajte pe dtman^'' ?i se poate elibera {moksa). Alt 
plan este al concepfiei karman-samsara, despre care vom discuta mai pe larg in 
secfiunea Menirea omului (eshatologie). O conceptie paralela, dar care se va 
imbina in timp cu cele precedente este cea a identitajii dintre atman (sinele) ^l 
Brahman. 

" Doctorand Remus Rus, Pozifii creatinefafd de religiiie necreftine (264-276), in „Ortodoxia", 
nr. 2, 1973, p. 266. 

^ Pr. Prof loan G. Coman, Invafatura despre mantuire in vechile religii }i in Teologia 
PatristicO, „Ortodoxia", nr. 3, 1955, p. 328 : in religiile politeiste evoluate [inclusiv in sistemul 
vedic, n.n.]: „Antropomorfismul creeaza ji persoana zeilor respectivi" . 

" Mircea Eliade, op. cit., p. 148-149, 154 sq. 
''Ibid.,pp. 158-159. 
" Pr. Asist. Alexandra I. Stan, Biserica OrtodoxS fi religiile necreftine (teza de doctorat), in 

„Ortodoxia", nr. 2, 1984, p. 275. 
" Ibid., p. 238: creape a preoplor filosofi, intruchipare a rugaciunii atotputemice. 
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NumSrul mare §i variat al teologiilor hinduiste, adesea contradictorii, arata 
caracterul heteroclit al acestei religii. Hinduismul modern vorbe?te despre 
Trimurti: lui Brahma, zeu al filosofllor'^ creator, i s-a adaugat Visnu, cel care 
conserva §i Siva, distrugatorul - ace§tia trei fiind manifestari ale aceleia^i unice 
divinitafi". Acest „monoteism trinitar" nu reu5e§te sa ramanS astfel, ca in 
cre§tinism, conservand trinitatea persoanelor §i unitatea fiintei divine, ci, din 
politeismul care accentua zeii ca pluralitate in hinduismul vedic, ajunge in cealalta 
extrema, a monismului panteist, preluand aceasta tendinta inca din Bhagavad-
Gitd §i Bhdgavata Purand^^: Bhagavat, Fiinta Suprema"', este vazut mai intai 
distinct fa^a de creatia (iluzia, mdyd) sa"̂  dar apoi este negata aceasta distincpe 
pentru a evita dualismul Samkyei (fondata de Kapila)"'; iar iluzia lumii fiind o 
manifestare a divinitapi, principiile creatie-conservare-distrugere, care legitimau 
Trimurti, sunt la randul lor iluzorii, cSci pot fi concepute doar din punctul de 
vedere al cuiva aflat in lume, deci intreaga Trimurti este iluzorie, existand doar 
divinitatea impersonala care se manifests pasiv, inclusiv Trimurti facand parte 
din acest proces al manifestarii sale iluzorii. Acest lant al gandirii ar permite ca 
ultima consecinta agnosticismul total. Se ajunge, in privinta relatiei omului cu 
divinitatea la a considera omul ca pe o entitate incerta apartinatoare unei largi 
palete de iluzii generate de o divinitate care nu este altceva decat o entitate la fel 

" loan Glajar, art. cit., pp. 238-239; Jean Delumeau, op. cit., p. 340: Zeitate SupremS (paramesvara) 
cu „asociati", „Brahman, Unul care nu participi, exclude total lumea ?! con t̂iinjele finite". 

*° A. Roussel, Cosmologie hindoue d'apres Bhdgavata Purana, Paris, 1898: „Straduindu-se 
amandoi sS niveleze contrastul dintre cele douS concepjii antinomice: dualismul Samkyei ji monismul 
Vedantei, ca §i dintre concepf ia vedantS despre mantuirea prin cunoa t̂erea intelectuala a Fiinjei Supreme 
ji concepfia yogista despre mantuirea prin imobilitatea spiritului ji suprimarea pasiunilor, autorii, 
adepji ai vijnuismului, fac adesea concesii asupra unuia din sistemele filosofice amintite, ca apoi, sub 
pretextul de a se completa §1 a se face mai explicifi, sa vinS cu unele comentarii, prin care tocmai 
rastoama afirmapile ji retrag concesiile facute anterior", apud loan Glajar, art. cit., p. 240. 

loan Glajar , art. cit., p. 240 : Baghavad-Gita §i Bhagavata Purana : „in aceste doua carfi, 
Fiinfa Suprema poarta umele de Bhagavat; mai e numita apoi Vasudeva, Sufletul Suprem (pardtmari), 
Spiritul Suprem (purusottama), Stapanul Suprem (paramesvara), Brahma, Krijna...". 

Ibid., p. 241: „Bhagavat este Fiinfa care exista, existenja prin excelenja", fSra inceput ji 
sfarjit, transcendent ji imanent, restul fiind iluzie, «se unejte cu lucrurile dar rSmane distinct de 
acestra» (Bhdgavata Purana 1,1,1), creator ji susfinator ji distrugator al universului, inceputul §i 
sfarjitul lumii, «el se unejte cu Maya, energia sa, pentru a creea, a conserva ji a distruge creaturile... 
El este simultan nemurirea ji moartea» (Bhdgavata Purana 4 XI, 18). 

" Ibid., p. 243: „cei doi autori sunt partizanii non-dualismului. Deji de folosesc de limbajul 
filosofic al sistemului Samkya, dand prin aceasta impresia ca-i fac concesii, autorii sacrifica pana la 
urma dualismul monismului ontologic"; fiind principiul transcendent-imanent, depa^ejte universul 
5i il cuprinde; Heinrich Zimmer, Filosofule Indiei, trad. Sorin MSrculescu, Ed. Humanitas, 1997, 
pp. 193-194 ; C f Sdmlchya-lcadrilcd, 10, in Filosofia Indiana in texte, trad. ?! coment. Sergiu AI-
George, Ed. $tiin{ifica, Bucurejti, 1971, p. 140: diferenja neta dintre purusa ?! prakrti. 
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de nesigura ^. In realitate, din necesitatea de a crede in divinitate, rareori se ajunge, 
in cercurile filosofice, la aceasta consecinta ultima, dar, intimcat este greu de mentinut 
ideea unitajii tripersonale a fiintei divine (iar cand se intampia acest lucru in 
hinduismul modem, este de presupus o influenta cre t̂inS"^), se revine la trinitatea de 
tip politeist. Religia Bhagavata este un momoteism intemeiat de Krsna Vasudeva §i 
imprumuta din Samkhya-Yoga numele de Purusa pentru Dvminezeu, dar datorita 
influentei brahmanismului ideea de Dumnezeu s-a atenuat, punandu-se accent pe 
„incamarile" lui Dumnezeu (Brahma, Visnu sau Siva) care actioneaza pentru a salva 
zeii sau oamenii"*. Aceasta §i este, cel mai adesea, situatia hinduismului actual 
(neobrahmanism"''), fapt ce se observa §i din aOibuirea la doi dinp-e zeii Trimurti 
(cei mai populari, cu care a §i inceput constmctia ideii de Trimurti) a cate unei 
perechi feminine in conformitate cu vechiul panteon vedic: Visnu (numit §i Hari sau 
Narayama, venit pe pSmant sub forma a numeroase avataruri, precum Krsna sau 
Rama"*) cu perechea Lakshmi (zeita destinului), iar Siva (Mahdeva - „Marele zeu", 
Isvara - „Domnur', Hara"') cu Sakti-Kali, Uma sau Parvati-Durga'". 

In al doilea rand, in privinta tendintei de progres spre divinitate, in Bhagavad-
Gitd se afla sintetizata ideea ce va fi preluata de sistemul Samkhya-Yoga despre 
progresul personal prin cunoa?tere (Jhana), respectiv fapta (karma) izvorata din 
iubirea arzatoare de divinitate (bhakti), conceptie total diferita fata de buddhism, 
pozitiva in aspectele ei superioare^'. Siha§trii care se retrag din grijile lume§ti 

loan Glajar, art. cit., p. 245 : Dumnezeu e inactiv [ca Tao in taoism, n.n.], deci „lumea e 
numai manifestarea naturii sale modificate prin puterea magica, prin maya, iluzia, de care el dispune"; 

pp. 245-246 : deci a crea, conserva, distruge, sunt ireale, iar Trimurti (principiile acestei 
acfiuni) e o tripia iluzie, singur Bhagavat exista (P 3, IX,1), restul exista doar prin el (zei,suflete, 
materie), sunt multipla sa manifestare iluzorie (B XI, 15 ; IX, 23 ; Xl,24; 30, 9 ; XVII l , 7), rezulta 
unicitatea lui Bhagavad; p. 248 : Persoanele Sfintei Treimi „nu sunt simple aspecte ale unicei fiinfe 
dumnezeiejti dar nu sunt nici trei Dumnezei de sine statatori "; p. 249 : „in crejtinism Fiinja divina 
nu poate fi gandita ca neexistand sau ca putand sa nu existe", „Infinitatea Fiinjei divine, apoi, nu 
exclude - dupa invafStura crejtina - realitatea obiectiva j i distincta a lumii gandite"; p. 250: 
„Persoanele Sfintei Treimi sunt reale ji necesare". Ibid., p.241-242: identitate ^tiinja (Veda) -
Brahma; p. 242: divinul e inaccesibil, indefinibil, absolut, eshatologie. 

Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuate : Hinduismul, in „Studii 
Teologice", nr. 5-6, 1974, p. 345. 

George A. Grierson, Bhakti-marga, pp. 539-551, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, 
vol. II, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, pp. 540-542. 

Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuate : Hinduismul, in „Studii 
Teologice", nr. 5-6, 1974, p. 343. 

C f Ibid., pp. 345-346. 
" C f Ibid., p. 346. 
'° loan Giajar, art. cit., p. 239; cf Victor Kembach, op. cit., pp. 637, 735; Jean Delumeau, 

op. cit., p. 342. 
" Diac. Prof Emilian Vasilescu, art. cit, pp. 343-344: eficacitatea penitenjei; p. 344: E. Bernard 

Alio: „Bhagavad - Gita se apropie de crejtinism prin parfile ei cele mai inalte"; p. 345 : Purana: §iva-
Durga: „prescrise ceremonii orgiastice §i obscene; Pr. Asist. Alexandru I. Stan, Biserica Ortodoxa fi 
religiile necreftine (teza de doctorat), in „Ortodoxia", nr. 2, 1984 , p. 242. 
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practicand o ascezS aspra(exemplul sanydsin-iloT^^) pot ajunge sfinp (rsi)'', existand 
de fapt in hinduism doua cSi: a retragerii §i a dragostei umane^". Calea devotiunii 
(bhakti)" cade insa §i in extreme negative, indeosebi in privinta cultului orgiastic 
al cuplului Siva-Durga, sau al unor tradipi vi§nuiste, din care provine tantrismul". 

In Yoga, Patanjali vorbe§te despre devopimea fata de Isvara (Domnul) care poate 
cataliza eliberarea - aceasta divinitate, a§a cum o nume§te Mircea Eliade este un 
„macroyogin", dupa chipul §i asemanarea yoginului; pronia sa nu este rezultatul dorintei 
ci al magnetismului spiritual pe care i l exercita asupra celor ce practica Yoga". 

in al treilea rand, incepand cu Vedele hinduismul ramane o religie foarte 
legata de ideea sacrificiului (chiar §1 atunci cand, in textele Aranyakas^^, incepe 
interiorizarea lui), iar in vremurile arhaice se practica sacrificiul calului 
(asvamedha), dar §i cel uman (purusamedha), socotit superior oricarui alt tip de 
sacrificiu^'. Sacrificiul (yajna) este vazut ca un mecanism magic*" minutios §i 
patrunde toata viata religioasa, instituindu-se sacrificii ordinare (nitya), ocazionale 
(naimittika), al somei (de origine vedicS), venerarea focului sacrificial (ahavaniya, 
ca prezenta a zeului Agni) §i altarul ca intruchipare a anului, precum §i animalul 
sacrificat, care ia locul sacrificatosului primordial (Purusa), vizandu-se realizarea 
armoniei cosmic-spirituale a pdrtilor (rupdf\ Legatura cu divinitatea este realizata 
de catre casta brahmanilor: sacrificiul se realizeaza pe altar (vedi), de catre un 
preot oficiant (adhvaryu), fiind venerat focul sacrificiului". 

Madeleine Biradeau, Hinduismui. Antropologia unei civilizafii, trad. Ileana Busuioc, Ed. 
Symposion, 1996, p. 81 sq. 

" Mihai Marti?, De la Bhdrata la Gandhi, Ed. §tiinfifica §i EnciclopedicS, Bucurejti, 1987, p. 36. 
" Madeleine Biradeau, op. cit., p. 88 sq. 
"Diac. Prof Emilian Vasilescu, art. c//., in legaturacudezvoltareacaiidevofionale referitoare 

la unul dintre zeii Trimurti: pp. 348-349 - secte vijnuiste ; 349-360 - secte jivaiste ; 350-351 -
secte jaktiste (bazate pe carfile numite Tantra). 

Ibid., p. 345; Marie-Madaleine Davy, Enciclopedia doctrinelor mistice, vol. Il l , trad. 
Marian Berlewi, Ed. Amacord, Timijoara, 1999, p. 201 sq : Tantrism - in mit, Krsna este inconjurat 
de gopi (pastorije), iar in ritualul orgiastic o femeie considerata zei{a (sau intrupare a zeifei) este 
inconjurata de un cere (cakra) de barbap. 

" Mircea Eliade, op. cit., p. 275; Paul Deussen, Filosofia Upanifadelor, trad. Cornel Sterian, 
Ed. Tehnica, Bucurejti, 1994, pp. 130 sq.; Pr. Asist. Alexandru I. Stan , art. cit , pp. lA^-lAA; 
Advaita Veddnta, Gaudapdda-Uankara-Saddnanda (Doctrina p tratatele clasice), studiu ?! trad. 
Ovidiu Cristian Nedu, Ed. Herald, Bucurejti, 2002, p. 31 sq. 

'* C f A. S. Geden, Aranyakas, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. 1, Ed. by James 
Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, pp. 673-674. 

" Mircea Eliade, op. cit., pp. 142-144; Doctorand Remus Rus , Nofiunea de sacrificiu in 
marile religii, in „Ortodoxia", nr. 1, 1974, p. 189. 

Doctorand Remus Rus , art. cit., p. 201: „in hinduism, nopunea de sacrificiu este redusS 
la nijte acte de magie primitiva fSra un conpnut religios" . 

pp. 190-192. 
" J. Jolly, Altar (Hindu), pp. 345-346, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. I, Ed. 

by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 345. 
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Upanisadele incearcS sa submineze atotputemicia brahmanilor, iar ceea ce 
reu§esc este sa valorifice asceza interioara faja de sacrificiile exterioare, prin (efortul 
de) identificare cu principiul divin imiversal (tat tvam asi, „acela [Brahman] tu 
[atman] e§ti")*\ insa casta brahmanilor reu§e§te chiar §i in condipa noilor conceptii 
sS i§i pSstreze privilegiile, iar o data cu ele sa menjina adanc imprimata in 
mentalitatea Indiana ideea reflectarii ordinii cosmice in sistemul de caste". 

In al patrulea rand, cultul public este foarte complex, fiind alimentat de 
devo^iunea fâ a de zei, ?i se caracterizeaza, ca §i cultul particular, prin ideea de 
sorginte magica a executarii precise a ritualului (in vederea obpnerii efectului 
magic) *^ Au fost construite temple, cum este templul Orissva, al zeului Visnu 
intrucat ideea despre divinitate nu este suficient de clara, fiind atenuata §i de 
impersonalism, rugaciunea are §i ea un pronim^at caracter magic, urmarind obpnerea 
de putere asupra propriei persoane sau a naturii - sunt utilizate mantras (sunete 
sacre), precum §i silaba sacra A U M (om)^^. Prin aceste practici se urmare§te 
contopirea cu zeul*l 

Neobrahmanismul se caracterizeaza prin sincretism: relativism (obiectiv -
Ramakri§na : respinge discujiile despre numarul zeilor, idoli, Dumnezeu, pe baza 
ideii ca toate exprima aceea^i realitate in alt fel; subiectiv - Radakrishnan: toate 
religiile au rezultat din experience personale ale profe^ilor, deci adevarata religie 
nu e afara, in car^i, ci a sufletului), apropiere de islam prin religia sikh §i de 

" Doctorand Remus Rus, Funcfiapreofiei in marile religii, Tn „Ortodoxia", nr. 4,1973, p. 553 
: mijcarea upanishadica cea 600 T. Hr - Brihadaranyaka Upanishad ofera formula „Atman egal 
Brahman", „tat tvam asi", universul in locul sacrificiului calului; Pr. Asist. Dr. Alexandru I. Stan, 
Rugaciunea in creftinism fi in alte mari religii, in „ Ortodoxia", nr. 4, 1983, p. 237: „tat tvam asi". 

" Doctorand Remus Rus, art. cit., p. 556: Sarvepali Radhakrishnan, filosof luminat, nu se 
poate dezbara de aceasta mentalitate: castele nu ar fi o constrangere, ci lege a firii; p. 556: Sarvepali 
Radhakrishnan : castele nu sunt o constrangere, ci lege a firii 

" Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuate: Hinduismul, in „Studii 
Teologice", nr. 5-6, 1974, p. 353-354. 

'''Ibid., p. 353. 
" Ibid., p. 353; Pr. Asist. Dr. Alexandru 1. Stan, art. cit., p. 516: AUM (paranava, silaba 

sfanta): „comunica inefabilul ji profunzimea nepatrunsa a divinitajii" - nu e o comunicare cu §iva 
sau Rama, ci este exclamajia celui coplejit de divinitate; vag, primul cuvant, sunetul brahman 
(shabda brahman); Henry le Saux forjeaza o compara|ie ji spune ca in AUM se evidenjiaza caracterul 
pnevmatic al divinitapi, deci implicit al Sfintei Treimi creatine: Tatal este inexprimabil, Fiul se 
releva in evreiescul „abba", Taina Tatalui in Fiul, Duhul Sfant - in AUM; In Manavadharmasastra 
la AUM se adauga: BUR (pamant), BUVAH (aer), SVAR (cer); Gayatri: „«Sa meditam asupra 
straiucirii supreme a divinului Insufleptor: sa dea imbold gandurilor noastre»". 

Jean Delumeau, op. cit., p. 401: „pretentiile lui eu sau al meu instituite asupra nonfiinfei 
sunt iniaturate. Ceea ce ramane, acest Unu, Siva, Eliberatorul, Eu sunt acesta" (S.Kakar, Moksha, 
lemonde interieur Enfance et societe en Inde, Paris, Les Belles Lettres, 1985, p. 46,70...); pp. 400: 
O. Herrenschmidt afirma ca in hinduism exista o „relape familiara cu zeii", dar aceasta 
„familiaritate"apare din cauza panteismului, a contopirii omului cu zeul. 
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cre§tinism prin mi§cari religioase ca Brahma Samaj fondatS de Keshab Candra 
Sen, RabindranathTagore (lisus e puntea Est-Vest), Gandhi (aceea§i idee ca §i 
precedentul; i l nume§te pe lisus Fiu al lui Dumnezeu, de§i nu „Cel Unul-Nascut")®^. 

Buddhism 
Buddha nu vorbe§te despre vreun zeu suprem, existenta zeilor clasici ai Indiei 

0 ignora ca importanta in eliberarea omulu iBuddha nu se arata ca un ignorant 
(nu spune „nu §tiu", ci asesea „nu trebuie sa §titi"), nici nu vrea ca discipolii sai sa 
ramana ignoranji, ci sa se concentreze asupra esentialului, relevand totodata 
caracterul paradoxal al adevarurilor supreme: „Este gre§it sa spui ca Tathagatta 
exista dupa moarte, gre§it sa spui ca nu exista, gre§it sa presupui supraviepairea §i 
contrariul, gre§it sa le negi pe amandoua." (Dialogul lui Vaccha)L. de la Valee 
Poussin compara aceasta abordare cu o reflectie cre§tina despre Crez (din Imitarea 
lui Hristos): „Care este folosul de a fi instruit in tainele Treimii daca tu pacatuie§ti 
impotriva Treimii" Se poate face aceasta asemanare, dar trebuie remarcat ca 
autorii cre§tini nu extrag de aici un motiv pentru a ineca in tacere totala invatatura 
de credin|a despre Sfanta Treime. Se poate spune, din punct de vedere cre^tin ca 
omul „nu exista" dupa moarte, intrucat nu mai este acela§i, ramanand numai sufletul, 
dar nici nu se poate nega total existenfa lui. Dar Buddha nu se refera exact la 
aceasta, pentru ca nu diferenta dintre latura trupeasca §i cea sufleteasca a naturii 
umane i l intereseaza atat de mult, cat diferenta ditre starea de individualitate din 
lumea aceasta §i aceea de dezindividuatie pe care o presupune pentru lumea cealalta, 
iar cu aceasta idee, cre§tinismul nu este de acord, pentru ca el vorbe?te de 
perpetuarea persoanei umane in ve§nicie ca un „cine" chemat la comuniunea cu 
Sfanta Treime. 

Iluminatul (Buddha) transcende conditia lumii, iar eliberarea este vazuta ca 
ie^ire din lumea supusa durerii. Iluminarea (bodhi) ''^ folose§te energia spirituala a 
sinelui ?i nu provine din relapa cu divinitatea Religiozitatea populara nu a putut 

" Diac. Prof Emilian Vasilescu, Tendinfe sincretiste in cugetarea religioasa Indiana, in 
„Ortodoxia", nr. 3, 1959, pp. 435-457. 

™ Pr. Asist. Alexandru I. Stan, Biserica Ortodoxa fi religiile necreftine (teza de doctorat), in 
„Ortodoxia", nr. 2, 1984, p. 240: agnosticismul teologie al lui Buddha. 

" L . de la Valee ?o\issm. Agnosticism (Buddhist), pp. 220-225, \n Encyclopaedia of Religion 
and Ethics, vol. I, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 221. 

" Ibid., p. 224; Thomas de Kempis, Imitarea lui Christos, Ed. Cartimpex, Cluj, 1998,1, 7, p. 
3: „Ce-ti folosejte sa discup lucruri adanci despre Sfanta Treime, daca iti lipsejte smerenia, din 
care cauza nu placi Sfintei Treimi?". 

" Pr. Asist. Alexandru I. Stan, Biserica Ortodoxa fi religiile necreftine (teza de doctorat), in 
„Ortodoxia", nr. 2, 1984, p. 275. 

Ibid., p. 241: Buddha nu valorizeaza revelajia divina, dar face un pas inainte fa{a de 
idolatrie. 
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ramane insa fara de astfel de referinte „personale" §i astfel insa?i persoana lui 
Buddha a fost zeificata de curand, iar devofiunea fa\^ de Buddha a comunita|ii 
buddhiste laice a fost considerata ca izbavitoare, dacS nu in sensul eliberarii 
desavar§ite (nirvana), cel putin ca ajutor in obfinerea unei existente fericite §1 a 
unei incamari superioare — aceasta este calea devofionala acceptata pe scara 
larga de curentul buddhist al Marelui Vehicul (Mahayana)''*. Aceasta necesitate a 
dialogului interpersonal care duce la e§uarea agnosticismului religios sau a 
impersonalismului teologie a filosofiilor religioase se poate observa cel mai clar 
in aceasta evolutie a buddhismului, care dovede§te ca nimic nu rezista intui|iei 
sentimentului religios al Modelului divin dupa care este creat omul. 

Doctrina buddhista sufera o serie de transformari in cele trei sisteme 
principale: Hinayana (Micul Vehicul) - buddhismul rigorist, al batranilor 
(Theravada); Mahayana (Marele Vehicul); Vajrayana, buddhismul tantric 
Tantrismul propune „adorarea vechilor zeitati in forme monstruoase, obscene §i 
vrajitoria populara condamnata de budismul autentic" ' ' l 

Doctrina buddhista spune ca au existat mai mulji Buddha (atat istorici, cat 
§i: Amithaba-Budha, Maitreya-Buddha), iar Mahayana dezvolta teoria 
Bodhisat tvi lor§1 astfel buddhismul, dintr-o religie agnostica devine o religie a 
proniei divine, divinitatea intervenind pe pamant prin numeroase personalitaji 
mesianice 

Mahayana vorbe?te de trei corpuri ale lui Buddha: dharmakaya (corpul Legii), 
samboghakaya ( al bucuriei, comuniunii, corpul eteric), nirmanakdya (corpul 
magic, „de metamorfoza", in care s-a aratat Buddha istoric pentru a da oamenilor 

" Mircea Eliade, op. cit., pp. 279, 290. 
Ibid., pp. 360 sq. 

" Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuate - II - Budismul, in „Studii 
Teologice", nr. 3-4 , 1974, p. 213-215; id., Tendinfe reformiste fi ecumeniste in budismul actual, in 
„Studii Teologice", nr. 9-10 , 1962, pp. 517, 523. 

'* Diac. Prof Emilian Vasilescu, art cit, pp. 214-215. 
" Cf. Louis de la Vale Poussin, Bodhisattva, pp. 739-753, in Encyclopaedia of Religion and 

Ethics, vol. II, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, passim, p. 743: 
Hinayana sustine cS nu exista trupuri buddhice, pentru ca nu exista materie in Buddha. 

*° Jean Delumeau, op. cit, p. 433: „suntem foarte departe aici de caracterul de hapax al 
personalitaplor mesianice" datorita numerojilor Bodhisattva ^i Buddha reali sau potenpali; a se 
vedea ji dezvoltarea buddhismului japonez, unde suntadoratezeitaple Amida ji Kvannon, respectiv 
cel vietnamez monoteist cu zeul Caodai - Diac. Prof Emilian Vasilescu, Starea actuala a Budismului, 
in „Studii Teologice", nr. 5-6, 1956, p. 397 (Amida - Amithaba, Kvannon, zei|a indurarii), p. 395 
(Caodai - Vietnam); The teachings of 

Compassionate Buddha, Early discourses, the Dhammapada, and the later basic writtings. 
Edited, with commentary, by E. A. Burtt, Published by The American Library, New York and 
Toronto, The New English Library Limited, London, 1955, p. 127 (Buddha-Amithaba ji milostivii 
Bodhisattvas). 
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posibilitatea trezirii)*'.in practica tantricS este importanta invocarea zeului 
{sadhana), pentru care ascetul trebuie sa fie in-struit ?i consacrat de guru. Tantrismul 
se prezinta pe sine ca o cale aparte de Buddhismul Hinayana §i Mahayana prin 
care este posibila afingerea elibera-rii: „nu e doar un sistem pagan al riturilor de 
ado-rare ?i al vrajitoriei. Este un vehicul (yana, naya)" - Vajrayana, „o adaptare 
budista a Saivismului §i Sakfismului" El pune accent pe tehnici legate de mantra 
(fijrmule, ca aceea a lui Avalokitesvara: Om manipadme hum), mudra (sunete) §i 
mandala (reprezentari), opozifii conceptuale, dobandirea unor capacitati magice 
psihosomatice §i sexualitate ".Un merit al buddhismului din punct de vedere cultic 
este caracterul sau nonsacrificial 

Confucianism 
Confiicianismul ajunge sa fie o religie prin preluarea tradipilor chineze 

arhaice*^ in legatura cu principalii zei, Tian (Cerul), Di (Pamantul, zeul lumii 
infracere§ti), Tu (Pamantul), Shang-Di (Stramo?ul suprem), in legatura cu imparatul 
(Tian zi, Fiul Cerului) care prime§te Mandatul ceresc (Tian Ming) pentru a guvema 

Importanta confiicianismului a continuat sa sporeasca treptat dupa prabu?irea 
dinastiei Q in" , indeosebi odatd cu imparatul Han, Wu (141-87 i . Hr.), „protectorul 
confiicianismului", §i cu examenele pentru ftmctiile publice a caror importanta 
spore^te incepand cu dinastia Song §i care filtreaza totul prin prisma 

*' Jean Delumeau, op. cit., p. 484 ; Peter Harvey, An Introduction to Buddhism, Cambridge 
University Press, 1990, pp. 110-111. 

*̂  Louis de la Valee Poussin, Tantrism, pp. 193-197, in Encyclopaedia of Religion and 
Ethics, vol. XII, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, citate de la p. 
195 ji p. 196; Edward Conze, Le Bouddhisme dans son essence et son developpement, Ed. Payot, 
Paris, 1971, pp. 216 sq. 

" Jean Delumeau, op. cit, pp. 487-49l;Peter Harvey, op. cit.,p. 136, sq; Edward Conze, op. 
cit., pp. 208-216. 

" Doctorand Remus Rus, Nofiunea de sacrificiu in marile religii, in „Ortodoxia", nr. 1, 
1974,p. 192: Edic-tul lui Ashoka : «Nici un animal nu trebuie sS fie ucis pentru sacrificiu », Carjile 
Jatakas : pline de atacuri la adresa sacrificiilor; p. 193 : violenja ji cruzimea sunt departe de a fi 
spirituale, eliberare prin detajare de empiric; C. A. F. Rhys Davids, Sacrifice (Buddhist), pp. 7-8, in 
Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. XI, Ed. cit.. New York, 1955, passim: Buddha respinge 
sacrificiul Calului, al Omului ji pe toate celelalte. 

" Cf. Ibid., p. 245; Pr. Asist. Alexandru I. Stan , Biserica Ortodoxa fi religiile necreftine 
(teza de doctorat), in „Ortodoxia", nr. 2, 1984 , p. 244 : China - Tien, §ancti; p. 245 : „comentand 
un text al lui Confucius Tsetse afirma universalitatea sentimentului religios".; Dao-de-Jzin ! p. 246 
: ~ logos seminal, idee acceptata de apologepi crejtini (Ddf 5,1) " 

" C. P Fitzgerald, op. cit., pp. 38-43. 
" Cunoscuta prin virulenja ei antiintelectuaia: Li Si, ministrul lui Shi Huang Di (221-210 

i.Hr.), fondatorul dinastiei Qin, a dus la capat aceasta atitudine ostila faja de filosofie, vazuta ca 
paguboasa prin dezbinarile intre jcoli, prin arderea car|ilor tuturor jcolilor de filosofie in afara de 
cea a legi^tilor, careia ii apar}inea - C. P. Fitzgerald, op. cit., pp. 127-142. 
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confiicianismului. Confiicianismul este a§adar doctrina dominanta in China pe 
cea mai indelungata perioada, doctrina oficiala. Acest statut, ingemanat cu 
inclinatiile sociologice ale fondatorului insu?i vor duce confucianismul spre un 
juridism pronunfat, care nu se preocupa de gandirea religioasa mai mult decat 
preluand tradifiile antice §i imbogSfindu-le abia atunci cand simte presiunea 
buddhismului. Asemanator cu Buddha in aceasta privinta, Confiicius nu speculeazd 
asupra naturii divinitafii dau asupra principiului originar, doctrina sa aparand ca 
un sistem de etica sociala*^ dar tot asemanator buddhismului, confucianismul nu 
a putut rezista in final religiozitSpi populare care cerea zeita|i „personale" - daca 
le putem numi cu acest termen de tradifie cre§tina - , carora s& se inchine, sa se 
roage. In aceastd situafie, confiicianismul transmite vechile zeitafi, imbogSfindu-le 
treptat cultul, ingemSnat cu venerarea stramo§ilor - religiozitate chinezS arhaica 
ce supraviepiie^te in toate religiile care au fost adoptate de chinezi („trei cSi pentru 
un singur scop" - Confucianism, taoism, buddhism) §i care se implete§te in 
Confucianism in mod armonios cu virtutea «pietapi filiale» subliniata de Confiicius. 

Confiicius, de§i nu face speculafii proprii in privinta relafiilor cu divinitatea 
(fiind mai preocupat de rezolvarea imanenta §i imediata a problemelor sociale), 
preia din tradijia populara tradijia proniei Cerului, vorbe§te de «rapunea Cerului»'', 
de la imparat panS la oamenii simpli §i intreaga lume aflandu-se in armonie atunci 
cand implinesc \oin\a Cerului 

Ritualul (//) - §i executarea lui cu precizie - , extrem de important pentru 
confiacieni care face legatura cu divinitatea, trebuie sS pomeascS din dorinfa 
sincera a omului de a impregna lumea cu sacru In centrul ritualului se afla 
imparatul, Fiul Cerului, sau un reprezentant al acestuia, omul virtuos (nobil, jun 
zi)''.Chinezii mai considerau ca stabilesc o legStura cu divinitatea prin sacrificii §i 
prin v i seCh inez i i vechi foloseau drept altare pentru sacrificii gramezi de pietre, 

Doctorand Remus Rus, Funcfia preofiei in marile religii, in „Ortodoxia", nr. 4,1973, p. 558. 
" The Sayings of Confucius, A New Tranlation by James R. Ware, Published by The American 

Library, New York and Toronto, The New English Library Limited, London, 1955, p. 8 (introd.). 
* Mircea Eliade, op. cit., p. 252; Jean Delumeau, op. cit., trad., pp. 562-572. 
" Jean Delumeau, op. cit., pp. 551-554: ritualizarea confucianista a practicilor religioase; E. 

H. Parker, Blessedness (Chinese), pp. 672-675, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. II, 
Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 674. 

Ibid., p. 253; Prof Diacon Emilian Vasilescu, Ideea de progres in diferite religii (1-16), in 
„Studii Teologice", nr. 1-2, 1949, p. 7: „pentru el riturile n-au o putere magicS, ci implinirea lor 
este legata de o atitudine interna corespunzatoare (...) Tao este ordinea vejnica ce guvemeaza 
universul ". 

" Pr. Asist. Alexandru I. Stan , Biserica Ortodoxd fi religiile necreftine (teza de doctorat), 
in „Ortodoxia", nr. 2, 1984 , p. 247; W. Gilbert Walshe, Communion with Deity (Chinese), pp. 751-
752, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. I l l , Ed. by James Hastings, Charles Scribner's 
Sons, New York, 1955, p. 751. 

^ W. Gilbert Walshe, art. cit., p. 752. 

file:///oin/a


154 REVISTA TEOLOGICA 

dar imparatii au construit patru altare in capitala: m Sudul ora§ului principal doua 
altare : rotund - al cerului, patrat - al pamantului ( colorat verde in Est, ro§u in 
Sud, alb in Vest, negru in Nord, galben deasupra), Soarele avea altar in Est, Luna 
o groapa in Vest — aceste loca§uri de cult §i riturile aferente au fost preluate de 
confucieni ' I 

Taoism. Spre deosebire de confticianism, taoismul se prezinta de la inceput 
ca 0 veritabila metafizica unde cercetarea filosofica este dusa mai departe, de?i 
ideile centrale sunt preluate tot din fondul arhaic panchinez Tao (Dao), care in 
confiicianism desemneaza calea, metoda, in taoism este principiul transcendent §i 
imanent in acela?i timp al existenfeiDaca in confticianism totul pleaca de la o 
meditape asupra socialului, iar relafia cu divinitatea este lasatS pe seama miturilor 
arhaice, in taoism totul pome§te de la meditapa metafizica. Nimic nu poate fi 
conceput aici in afara meditatiei asupra principiului originar, asupra fortei care a 
creat lumea. Lao Zi §i ucenicii sai cei mai fideli s-au retras din viata sociala §i s-au 
dedicat contemplafiei metafizice - de aceea aceasta filosofie nu a atras (contrar 
confiicianismului) initial adeziunea maselor §i cu atat mai pupn a sistemelor 
educafionale publice din China. Nevoii de concret a maselor largi i-a raspuns mult 
mai tarziu acea latura a taoismului religios medieval care se ocupa cu alchimia 
aurului §i a elixirului nemuririi, preluand totodata tehnicile divinatorii §i magice 
arhaice imbinate cu politeismul popular. Dar tocmai deta^area de social a ucenicilor 
celor mai fideli ai lui Lao Zi (excluzand, deci, extremele '*) pana in zilele noastre 
(calugarii taoi§ti de tradipe autenticS'') a putut da na§tere unei gandiri metafizice 
§i religioase mult mai fine decat in confticianism. 

Omul trebuie sa se asemene lui Tao, sa i l urmeze in toate: Tao este «lipsit de 
acpune», la fel trebuie sa fie §i omul - ceea ce inseamna inlaturarea excesului §i a 
grijii inutile, dar chiar mai mult: non-acpunea nu inseamna pasivitate in sensul de 
renuntare de a mai lucra orice (exista §i expresia utilizata de Lao Zi ca «Omul 
Sfant lucreaza cu non-acpune»'""), nu inseamna doar o negape, ci revenirea la a 

" Diac. Prof Emilian Vasilescu, Locafuri de cult in creftinism fi in celelalte religii, in 
„Glasul Bisericii", nr 10-11, 1955, pp. 682-683. 

Mircea Eliade, op. cit., p. 247. 
" C f Lao Zi, op. cit., Versetul IV, p. 31:, « 0 , limpezime de cle^tar! [El] pare a viepii vejnic. 

Eu nu 5tiu al cui urma? [el] este: pare un strSmo? [chiar] al imparatului ceresc». 
C. P. Fitzgerald, op. cit., pp. 235 sq: unii maejtri taoijti bepvi. 

" J. P. Maclagan, Taoism, pp. 197-202, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. XII, 
Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 201 - taoismul de azi este pe 
nedrept descris ca o masS de superstipi magice: exists taoism cu tradipe autenticS. 

'"̂  Lao Zi, op. cit., Versetul II, p. 25: «De aceea. Omul Sfant inf5ptuie§te lucrurile care 
apartin non-acjiunii ji ftptuiejte invatatura data fSra vorbe» («...infaptuie§te lucrurile prin nonactiune 
[wuwei]...» - Mircea Eliade, op. cit., p. 254, vs. 2:10) 
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lucra conform lui Tao"", deci conform firii. Este observat5 a§adar o rupturS intre 
om §i Tao, dar ea nu este prea mult explicata, ci se cauta doar vindecarea ei: i.e. nu 
exista ideea unei caderi in pacat posterioare creapei ca in traditia iudeo-cre§fina: 
nu se specifics prea mult cum s-a ajuns la situatia de fa|a a neconformitapi cu Tao, 
ci doar exista trimiteri la Oamenii sfinti din vechime, al caror comportament 
(virtuos) era virtuos in mod nefortat, perfect conform cu Tao. Dupa cum Tao este 
«lipsit de ac{iune», dar lumea nu este lipsita de pronia sa («Tao este mereu fara 
acfiune, insa nu lasa nimic neranduit cum se cuvine»'°^), tot a§a §i oamenii trebuie 
sa fie «lipsiti de actiune», dar nu lipsiti de acfiune benefica pentru semeni. lata ca 
in taoism relafia omului cu Tao este mama autoperfecponarii §i a relafiilor cu 
ceilal|i. Non-acfiunea divina pe care o enunja Lao Zi poate fi asemanata cu ceea 
ce traditia iudeo-cre§tina nume§te neschimbabilitatea lui Dumnezeu, conformitatea 
cu Sine insu§i in ceea ce lucreaza, nemi?carea spre ceva exterior Sie§i (aseitatea, 
lipsa de necesitate pentru ceva) §i altele asemenea: textul lui Lao Zi care arata ca 
Tao «Nu va avea dorinfe, caci este nemi§cat, iar supu§ii se vor indrepta in chip 
fireso)"" poate fi asemanat in prima lui secfiune cu textul liturgic ortodox care 
arata ca Dumnezeu este „fara mutare sau umbra de schimbare" . A doua parte'"" 
trimite la ideea conformitajii virtu|ii cu firea (v. infra, Relafia omului cu sine), 
dar §1 la cea a libertajii omului. 

Libertatea omeneasca este asociata intr-un mod foarte infelept, care se apropie 
de gandirea cre§tina, cu omniprezenfa ?i atotputemicia lui Tao: Tao este creatoml 
§i proniatoml lumii, iar de este «Natura cea ve§nica» (vs. LI) a lui Tao, care sprijina 
natura Fiinjei (natura lumii fenomenale)"", «[Tao] zamisle§te, insa nu ia in stapanire, 
infaptuie§te, insa nu cauta a fi rasplatit; create [fiinfele], insa nu le subjuga. Acestea 
sunt virtuti adanci ale lui Tao.))'"*. 

Lao Zi, op. cit., Versetul X X X V I I , p. 106, n. trad.: „A avea acfiune inseamna a lucra 
impotriva firii lucrurilor. Firea lucrurilor este Tao insuji". 

'"̂  Lao Zi, op. cit., Versetul X X X V I I , p. 106 - expresie bibiicd, am spune, asupra proniei. 
Lao Zi, op. cit., Versetul XXXVII , p. 106. 

'°* Care gasejte corespondenfe in filosofia confucianista a indreptarii firejti a poporului 
dupa pilda Fiului Cerului (v. infra). 

C f j i Pn Asist. Alexandru I. Stan , Biserica Ortodoxa fi reiigiile necreftine (teza de 
doctorat), in „Ortodoxia", nr. 2, 1984 , p. 246: logos seminal, idee acceptata de apologepi crejtini. 

Lao Zi, op. cit., Versetul L I , p. 136; cf ibid. Versetul XXIV, p. 100. C f ji Olivier Clement, 
Viafa din inima morfii, trad. Claudiu Soare, Ed. Pandora, 2001, p. 137: „Atotputemicia, au remarcat 
teologii ortodocji, aparjine dragostei ji deci se identifica cu „atotsiabiciunea" (daca, totuji, utilizam 
categoriile acestei lumi). Este necesara atotputemicia lui Dumnezeu pentru a crea liberta|ile, libertatea 
ingerului ?i libertatea omului: insa pentru ca acestea sa fie cu adevarat libertap, trebuie ca Dumnezeu 
sa i?i asume in mod real un rise, riscul iubirii adevarate. Creapa sta in umbra crucii, „Mielul lui 
Dumnezeu a fost injunghiat de la inceputul lumii", spune Apocaiipsa". 
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In ceea ce prive§te cunoa?terea lui Tao, Lao Zi afirma inca din primul verset al 
cartii sale: «[Cuvantul] „Tao" poate fi rostit, [insa acesta] nu este Tao cel ve§nic. Numele 
[sau] poate fi numit, [insa acesta] nu este numele ve§nic. / Ceea ce nu are nume este 
inceputul Cerului §i al Pamantului; ceea ce are nume este obar§ia „celor zece mii de 
fiinte §i lucruri". / [De aceea], cel ce nu are niciodata dorinte, i i va cuprinde taina, iar 
cel mereu impovarat de dorinte ii va zari hotarul numai. / Aceste doua lucruri au aparut 
dimpreuna, insa au numiri ce se deosebesc - le voi numi laolalta „adanci". Mai adanci 
decat adancul [insu§i]: poarta catre noianul de taine»'°''. Este evident apofafismul, 
grija in ce prive§te patrunderea tainei divinitapi, care nu se poate realiza desavar§it pe 
calea intelectuala, nici de cap-e cel tulburat de patimi, ci numai cal lini§tit §i revenit la 
un fel de a fi asemanator cu Tao pe care vrea sa-1 cunoasca. Apofatismul nu ramane 
insa intr-un agnosticism obosit §i sterp, ci duce la ganduri de o mare finefe in legatura 
cu Tao — el este numit «intunecos, neclar», «obar§ia cea veche»'°^ nenumit'"', fara 
forma"", nepartinitor'", izvor nesecat de har"^ ve^nic §i subtil («Tao este ve§nic, nu 
are nume. Tao, de§i se arata neinsemnat, [cei aflati] sub Cer nu se incumeta sa-1 socoata 
slujitor»"') etc. Perspectiva apofatica"" asupra lui Tao §i numirile care se dau celui 
incomparabil tocmai pentru a-i dezvaiui maretia de neconceput seamana, in contextul 
cultural-religios al Chinei, cu teologia pe care ne-o propune mai cu seama Sfantul 
Dionisie AreopagituI (cu plecare de la exerci^ul biblic in acest sens) pe terenul revelatiei 
creatine. Lao Zi condamna vorbirea de§arta, inzorzonata §i indepartata de adevarul 
care se obpne prin experienfa mistica, atunci cand cineva dore§te sa mediteze asupra 
lui Tao; el leaga de apofatism cunoa§terea prin participarea la Tao §i recomanda ceea 
ce Filocalia cre^tinS ar numi «trezvie» sau «paza minfii»"^. 

/Wd., Versetul I, p. 21. 
Lao Zi, op. cit., Versetul XIV, p. 53. 

i"' Ibid., Lao Zi, op. cit., Versetul XXXII , p. 95; Versetul I, p. 21. 
™ Ibid.,Lao Z\, op. a/., Versetul XIV, p. 53 :,n.tr-„Tao este suflul originar (yuan?/), lipsit 

de culoare, sunet sau forma" (seamana cu conceppa biblica sintetizata de Mantuitorul lisus Hristos 
in loan 4, 24: «Duh este Dumnezeu»). C f §i Scriptura liniftii: wDesavarjitul Tao nu are forma: [el] 
s-a intrupat in Cer ji in Pamant; desavar§itul Tao este nepartinitor: el pune in mijcare Soarele ji 
Luna [deopotriva]; desavarjitui Tao nu are nume: [el] hranejte cele zece mii defunfe fi lucruri. Eu 
nu-i cunosc numele - ma straduiesc sa il numesc ji ii spun Tao» - ibid., Versetul I, p. 21, nota.l. 

Ibid., Lao Zi, op. cit., Versetul V, p. 33. 
"^Ibid., Lao Zi, op. cit., Versetul XXXV, p. 102: «De Tao maslujesc, [dar] sa-1 sfarjesc nu-mi 

este cu putin{a». 
Ibid., Lao Zi, op. Verseml XXXII, p. 95. C f §i Ibid, n. tr., p. 72: „Tao este suflu (qi), unic 

5i nediferenpat. El viefuiejte ji totu?! pare a nu viefui; nu da semne ca viefuiejte, ji totuji nu putem spune 
ca nu viefuiejle. iniauntrul sau se afla rostul tainic al lucrurilor, ce nu poate fi zarit sau deslu?it". 

"* C f in acest sens ji ibid., Versetul XXXII , p. 95 
Lao Zi, op. cit., Versetul LVI, p. 147 ji n.trad.: „Tao poate fi numai trait, iar nu rostit"; p. 

148: „ne desavar§im alungand gandurile razlefe ji dobandind nemijcarea" , „Cel desavarjit nu iji 
arata stralucirea, ci slujejte nejtiut de ea, alaturandu-se mulpmii, la fel cum raurile se varsa in 
mare."; C f Pr. Prof Dr. Dumitru Staniloae, Spiritualitatea Ortodoxa, Ascetica fi Mistica, Editura 
Institulului Biblic $i de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucure$ti, 1992, p. 125 sq. 
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in ceea ce prive§te asemanarea omului cu divinitatea, se insista asupra faptului 
ca omul trebuie sa urmeze felul de a lucra «cu non-actiune» al lui Tao. in acest fel, 
omul va deveni bland, stapanindu-§i impulsurile patima^e §i egoiste, va fi virtuos 
fara ca el insu§i sa §tie, va obpne intaietetea nu prin violen^a , ci prin merit §i 
smerenie, asemeni lui Tao, care «se afla inainte, insa oamenii nu [il] socotesc 
vatamator» Urmandu-l pe Tao, el se va armoniza cu el, in sine insuti, cu semenii 
§i cu natura 

Izvorul antropologiei taoiste se afla in teologie mai mult decat in orice 
filosofie-religie a Orientului — pretenfiozitatea filosofica ar spune „metafizica", 
intrucat nu este vorba de zeii clasici, dar este clar ca Tao are toate atributele 
divinitajii â a cum nu au putut fi ele gandite niciodata in metafizica occidentala 
inianpiita de agnosticism teologie, iar pentru calugarii taoi?ti de pana azi cautarea 
autentica a lui Tao are toate calitatile unei adorari a divinitajii creatoare " I Pentru 
teologii taoi?ti, de§i poporul continua sa creada in vechii zei, ace§tia sunt eroi sau 
sfinji care nu pot fi pu§i pe acela§i plan cu divinitatea (Tao) 

Cu toate diferenjele inerente unei dezvoltari aparte, gasim §i alte asemanari 
intre taoism §i cre§tinism in ce prive^te relapa divinitapi cu lumea §i cu oamenii. 
Tao respecta libertatea pe care a dat-o oamenilor, dar ei i l urmeaza in virtutea 
atracfiei spirituale pe care o exercita: «Tao al cerului nu lupta, insa §tie sa biruiasca; 
nu roste§te vorbe, insa prime?te raspims; nu porunce§te, insa [fiinjele] i l urmeaza 
singure; este intins, insa ii este cu putinja sa randuiasca [totul]. Navodul Cerului 
este nemarginit §i rar, insa nu lasa [nimic] sa se rataceasca» De, «natura ve§nica» 
a lui Tao, este purtatoarea virtujilor sale prin de al omului Tao se sala§luie5te in 
om §i devine Tao al omului Ar fi absurd sa cautam identitate intre Sfanta Treime 
cre§tina §i divinitatea taoista, §i totu§i lata o alta asemanare frapanta: « La inceput 
exista Tao. Tao este mama fiinjelor ?i lucrurilor aflate sub Cer. Fiul este Unul: 
cunoscandu-1 pe Tao va trebui sa cuno§ti §i Unul. Cunoscand Unul, va trebui sa i l 
paze?ti din nou pe Tao, sa te inapoiezi la non-acjiune. [Astfel] vei fi ferit de 
primejdii» — seamana cu un ecou al Prologului Evangheliei lui loan §i un ecou 
al afirmafiei hristice: «Nimeni nu poate ajunge la Tatal decat prin Fiul». Lui Tao 

"»Lao Zi, op. cit., Versetul L X V I , p. 169. 
Lao Zi, op. cit., Versetul X X X I l , p. 95: atr, apof; n. tr. P. 96: „lipsit de pofte j i firesc, yin 

ji yang se vor armoniza, ji astfel umorile ii vor limpezi trupul". 
A se vedea in acest sens comentariile lui Heshang Gong, Feng Youlan ji Ren Farong 

inserate de traducStor in Lao Zi, op. cit., passim. 
Jean Delumeau, op. cit., p. 527 : „Pentru popor, dar nu ?! pentru daoijti, sfmpi sunt zei ". 

'^"Ibid., Versetul L X X I I l , p. 182. 
C f Ibid., Versetul XXI , p. 71: de, atribute. 
C f Lao Zi, op. cit., Versetul L X X V I I , p. 190. 
Comentariul lui Heshang Gong la Versetul LII , ibid., p. 138. 
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nemanifestat, reprezentat prin simbolul wuji (cere alb) l i corespunde Tao manifestat 
reprezentat prin taiji '̂ ^ (cere desparjit printr-o linie sinuoasa: jumatate alb, jumatare 
negru): Unul se desparte in Doimeajm -yang, care impreuna cu suflul dintre 
yin §i yang, qi, dau Treimea, care se proiecteaza in „cele zece mii de fiinje §i 
lucruri" mai intai prin dualitatea yin - yang (regasitS in Cer-Pamant, masculin-
feminin etc.)'^* intre care de asemenea se afla un suflu, iar suflul qi al lui Tao 
patrunde lumea prin intermediul vidului suprafiinjial, a carui redescoperire de 
catre oameni readuce nemurirea'^' — in Sfanta Treime Dumnezeu este Unul mai 
presus de numar, cum arata Sf Dionisie AreopagituI, Fiul este de asemenea numit 
Unul, ca «Unul Nascut din Tatal mai inainte de to\i vecii», „Doimea" este dragostea 
dintre Tatal §i Fiul, iar Treimea este realizata de Duhul Sfant care purcede din 
Tatal §i „sufia" intre Tatal §i Fiul, Sfantul Duh de asemenea umple lumea cu harul 
sau necreat §i aducator al mantuirii §i nemuririi — nu dorim a vorbi de suprapunere 
intre cele doua imagini, dar echivalenjele sunt frapante. 

In ceea ce prive^te trupul, el nu este desconsiderat in cultura chineza, iar in 
taoism se dezvolta medicina (defaimata multa vreme de Confucianism ) in stranse 
legaturi cu teologia: suflului qi i i corespund suflurile vitale (ale organelor), de 
unde deriva practicile respiratorii qigong^^^, iar dualismul j ' /n -yang, preluat din 
antagonismele arhaice, este principiul calauzitor al echilibrului psihofizic, de 
importanta vadita in medicina taoista'^'. 

Lao Zi a democratizat ritualul, l-a simplificat, iar „ Cartea incantafiilor divine 
interzice sacrificiile facute zeilor vechi §i cultul stramosilor""", dar taoismului 
religios i s-a afiliat o clasa de exorci§ti, invocatori cu putere spirituala stapanip de 
spiritele yang (caldura, lumina), numifi «>VM», care au preluat funcfia preofeasca, 
ocupandu-se §i cu alchimia sau medicina; alaturi de ei exista sacrificatori (sai-
kong) ?i caiugari. Tuturor acestora l i se cere sa practice postul §i meditapa 
Preofia taoista s-a organizat sub influenta buddhista iar temple s-au construit 

'2''Jean Delumeau, 0/7. dr., pp. 512-519, 
C f Mircea Eliade, op. cit., p. 250. 
Jean Delumeau, op. cit., trad., p. 509; Marie-Madaleine Davy, Enciciopedia doctrinelor 

mistice, vol. IV, Ed. Amacord, Timijoara, 2000, p. U l . 
Ibid., Versetul VI, p. 35: qu, valea - vidul; winsujirea vSii este nemurirea»; Versetul X L , 

p. 115: «Reintoarcerea [la radacina] - lata mijcarea lui Tao. Blandejea - lata folosul lui Tao. Fiinjele 
aflate sub cer se zamislesc din fiinja, iar fiinfa se zamislejte din nefiinja.w. 

'2* Ibid., Versetul VI, p. 35: qu, valea - vidul ; (dnsujirea vaii este nemurirea», fiinja / 
nefiinfa - wuji / taiji; n. p.36- Heshang Kong; «Cerul hrane§te omul prin mijiocirea celor cinci 
sufluri... samanja, spirit, auz, vedere ji sunet». 

Mircea Eliade, op. cit., p. 243; acestor practici li se adauga tehnici jamanice - ibid., p. 246. 
"° Jean Delumeau, op. cit., pp. 528-529. 

Doctorand Remus Rus, Funcfia preofiei in marile religii, in „Ortodoxia", lu-. 4 , 1973, p. 
559; Jean Delumeau, op. cit., pp. 532-537. 

Doctorand Remus Rus, art. cit., p. 559. 
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din secolul al IV-lea d.Hr. Comunitatea taoista e condusS de un patriarh 
care sta pe muntele Dragonului ?i al Tigrului din Kiang-si, in Tshang-ch'ing-
king 

§intoism 
$intoismul (?into = cale a zeilor) este o religie politeista de origine 

animista"'. Zeitafile §into sunt numite kami"*, fiind la origine fijrfe invizibile 
care guvemeaza natura, cu natura dubla, buna §i rea (ara-mi-tama, spirit de 
violenja §i nigi-mi-tama, spirit de blande|e), pe care §i-o exprima in fijnctie de 
circumstance'". Zeifa Amaterasu (Amaterasu 6-mikami, „Marea Divinitate care 
ilumineazS ceml""*) are rolul principal. In privinja relatiei omului cu divinitatea, 
buddhismul Mahayana a exercitat o mare influenza asupra §intoismului, 
divinitafilor buddhiste (Bodhisattva sau Buddha) gasindu-li-se echivalent in 
zeitajile kami autohtone"'. Aceasta stare de fapt s-a menfinut pana la restaurapa 
Meiji (Meiji ishin), cand a fost promovat §intoismul ortodox, autohton (Jun-
shinto), eliminandu-se marea parte a influenfelor buddhiste''"'. Evident, chiar daca 
s-a operat o separare neta la nivelul divinitajilor, buddhismul a continuat sa 
exercite influence la nivelul mentalitatii. In privinja relatiei omului cu divinitatea, 
§intoismul ramane un politeism lax, cu mare capacitate de impropriere a zeitajilor 
straine''" §i de interpretare a lor pe baza doctrinei §intoiste. 

Diac. Prof Emilian Vasilescu, Locafuri de cuit in creftinism fi in celelalte religii, in 
„Glasul Bisericii", nr. 10-11, 1955, p. 684; Jean Delumeau, op. cit., pp. 532-537. 

Doctorand Remus Rus, Funcfia preofiei in marile religii, in „Ortodoxia", nr. 4,1973, p. 560. 
Jean Delumeau, op. cit., p. 578. Ibid., p. 579: din numeroasele derivate religioase ale 

termenului „kami" in jintoism se observS rolul credinfelor strSvechi, a cSror valorizare da §intoismul. 
Mircea Eliade, loan P. Culianu, Dicfionar al religiilor, trad. De Cezar Baltag, Ed. 

Humanitas, Bucure?ti, 1993, p. 256 sq. Edmond Rochedieu, Le Shintodsme et les Nouvelles Religions 
duJapon, Editions Gamier Freres, Paris, 1968, pp. 78-81: cultul eroilor §i al stramojilor venerabili 
ajunge sa-1 egaleze pe cel al kami-lor, integrandu-se perfect in el. 

Jean Delumeau, op. cit., p. 579. Aceste aspecte pun jintoismul in opozifie cu buddhismul. 
Ibid., p. 582. 
Ibid. p. 580: calugarii spun despre kami ca sunt „divinitap apropiate de Buddha fara a mai 

fi necesara diferenjierea de acejtia"; p. 581: „aceasta gandire asimilatoare, denumita honji suijaku 
se poate rezuma astfel: divinitaple budiste - Bodhisattva sau Buddha - puteau lua formele divinitafilor 
jintoiste; starea lor originaia (honji) manifestindu-se sub forme de „urme descinse" (suijaku) pe 
pamint. Marii zei naponali erau deci incorporafi cu titlul de avataruri in panteonul budist. Amaterasu 
6-mikami, divinitatea suprema in jintoism, a fost bineinfeles asimilata lui Dainichi- nyorai, simbolul 
discului solar $i divinitate esenfiaia a budismului ezoteric shingon; kami i^i pierdeau funcpunile de 
„protectori ai buddha" (goho - jin) ji intrau in serviciul acestora, devenind „manifestarile lor 
temporale" (gon-gen)". 

Jean Delumeau, op. cit., pp. 581-582, 589 ; Mircea Eliade, loan P. Culianu, op. cit., p. 
259 sq. 

'•" Jean Delumeau, op. cit., p. 590. 
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Ca §i Tn Confucianism, in §intoism imparatul {mikado), care oficiaza 
sarbatorile (ex. Sacrificiul de firucte la sarbatoarea Nihiname), define privilegiul 
legaturii celei mai directe cu divinitatea, dar in §intoism, mikado este el insuti zeu 
{iki-gami) Prin intermediul sanctuarelor §i a riturilor oficiate (indeosebi in 
legatura cu ciclurile naturii practicantul §intoist este protejat de kami ca un 
„copil al zeilor" - „omul, copil al zeitatilor, duce o viata in care natura sa 
spirituala {reisei) comunica cu divinitatile" '"^ Sacrificiul la japonezi poate fi 
propifiatoriu, dar mai ales ca recuno?tinfa pentru binefacerile zeilor Initial 
§intoismul nu dispune de precepte morale clare dar ulterior se dezvolta ideea 
ca gre§eala {tsuni) este reprobabila inaintea zeilor Japonezii au considerat ca 
pot stabili o legatura cu divinitatea prin divinatie §i prin inspirafie, dar „comuniunea 
cu Zeitatea nu a fost niciodata imaginat in forma mistica inalta care a fost gandita 
la alte neamuri" Unii filosofi ai religiei §into au socotit-o drept o forma de 
monoteism (ex. Izawa Nagahide, sec. XVIII) , zeii fiind manifestarea divinitapi 
unice (Kunitokotachi-no-kami), iar alfii i l considera panteist (ex. Senge Takazumi, 
sec. XIX) '5". 

Religia §into dispune de temple {miya, sala augusta, sala zeilor), cel mai 
mare fiind Nai-ku (Templul intern, al zeifei Amaterasu, de la Ise)'^'. In cultul 
particular importanta este „casa sufletului" legata de cultul morfilor (v. Eshatologie). 

I I I . Reiatia omului cu sine. Con$tiin{a. Virtufile 

Hinduism 
Absolutizarea sinelui, frecventa in religiile asiatice, apare cel mai pronunfat 

in cazul hinduismului. Fie ca este vorba de dtman-yx\ egal cu Brahman al 
Upanisadelor, fie de purusa care se diferenfiaza din prakrti al sistemului Samkhya-
Yoga (v. infra), sinele ramane problema centrala a hinduismului: centralitate a 

'"•̂  Pr. Asist. Alexandru I. Stan , Biserica Ortodoxa fi reiigiile necreftine (teza de doctorat), 
in „Ortodoxia", nr 2, 1984 , p. 242; M. Revon, Communion with Deity (Japanese), pp. llA-112, in 
Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. 1, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New 
York, 1955, p. 774. 

Jean Delumeau, op. d/., pp. 596-604. 
Idem., pp. 594-596. 
Idem., p. 592. 
M. Revon, Sacrifice (Japanese), pp. 21-24, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. 

IV, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 21. 
Victor Kembach, Dicfionar de mitologie generala, Ed. Albatros, Bucurejti, 1983, p. 636. 
Jean Delumeau, op. cit., p. 592. 
M. Revon, art. cit., p. 775 
Victor Kembach, Dicfionar de mitologie generala, Ed. Albatros, Bucure§ti, 1983, p. 636. 
Diac. Prof Emilian Vasilescu, Locafuri de cult in creftinism fi in celelalte religii, in 

„Glasul Bisericii", nr. 10-11, 1955, p. 684. 
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sinelui, monism ^i/sau monadism spiritual al subiectului adesea. $i buddhismul 
mo§tene§te din hinduism acest centralism al sinelui, de§i el este atenuat printr-o 
relafie de compasiune, mai bine conturatS, cu lumea. Referitor la aceasta gSsim 
relevante cuvintele lui Olivier Clement: „viziune «asiatica», in care energia 
universale inlocuie?te Dumnezeul personal, in care Sinele, considerat absolut, nu 
depa§e§te, ci exacerbeaza eul apusean." §coala non-dualista {Advaita Veddnta) 
susfine ca identitatea Sinelui {dtman) trebuie definita prin facultSple sale, dar cSutata 
dincolo de atributele lui : „Corpul (sarira) meu, suflurile (prana) mele, mintea 
(manas) mea, intelectul (buddhi) meu, cunoa|terea (jhana) mea- acestea sunt 
cunoscute, [in mod obi?nuit], ca fiind eu insumi. [Insa] a§a cum brafarile, inelele, 
casele §i celelalte sunt diferite (rinna) de mine insumi deoarece sunt cunoscute ca 
fiind posesiuni (madiyatva), tot astfel, cele cinci inveli§uri (kosa) §i celelalte sunt 
diferite de mine insimii, nu constituie sinele {dtman) deoarece sunt cunoscute ca 
fiind posesiuni. (...) Astfel, propriul sine {dtman) trebuie cunoscut ca fiind cel a 
cSrui identitate este existenfa, con§tiinfa §i beatitudinea" 

Privitor la con§tiinfa (de sine §i fafS de lume) este importanta definifia 
data Yogai de catre Patanjali: „Suprimarea starilor de con§tiinfa [cittavrtti]" 

Dupa Heinrich Zimmer, practica Yoga considera ca intrebarile existenfiale 
presante nu pot fi rezolvate la nivel mental, deoarece „Mintea insa^i e inadecvata 
pentru aceasta misiune (cf Kant, Critica rafiunii pure) §i trebuie abandonata" 
concepfie contrara rafionalismului Samkhyei. Con§tiinfa este aceea care face 
legatura dintre sine §i imanenfa, fie personaia, fie cosmica — este semnificativa, 
deci tendinfa permanenta a hinduismului de a suprima orice legatura cu imanenfa, 
mergand pana la o respingere a mentalului. Yoginul are de depa?it cinci obstacole: 
ignoranfa (avidya), con§tiinfa de sine (asmita), ata§amentul (raja), deta§area (dvesa), 
cramponarea de viaja (abhinivesa)Calea ascendenta in Yoga are opt trepte 
iar Patanjali ofera cinci precepte negative §i cinci pozitive pentru „a dezbraca pe 
omul vechi", respectiv „a edifica omul nou" " I Corpul, in Yoga este adus §i el, ca 

Olivier Clement, Viafa din inima morfii, trad. Claudiu Soare, Ed. Pandora, 2001, p. 130. 
Advaita Veddnta, Gaudapdda-Uanlcara-Saddnanda (Doctrina fi tratatele clasice), studiu 

5i trad. Ovidiu Cristian Nedu, Ed. Herald, Bucurejti, 2002, pp. 149-150. 
Pataiijali, Yoga Sutra 1, 2, apud Mircea Eliade, op. cit., p. 272. 
Heinrich Zimmer, Filosofule Indiei, trad. Sorin MSrculescu, Ed. Humanitas, 1997, p. 240. 

'''Ibid, p. 202. 
Marie-Madaleine Davy, op. cit., vol. Ill, p. 159: „1 - infranarile (yama); 2 - obligapile 

(niyama); 3 - posturile (asana); 4 - controlul suflului (paranayama); 5 - retragerea simjurilor 
(pratyahara); 6 - concentrarea mentals (dharana); 7 - meditapa profiinda (dhyana); 8 - reculegerea 
desavarsita (samadhi)". 

Ibid.: „a dezbraca pe omul vechi" = „1 - a nu face rau nimanui; 2 - a nu mai minp; 3 - a nu 
mai flira nimic; 4 - abjinerea de la relafii sexuale; 5 - a inceta sa te comporji ca un avar", respectiv 
„a edifica omul nou" = „1 - pSstrarea unei curajenii corporale impecabile; 2 - pastrarea echilibrului in 
orice situape; 3 - practicarea ascezei; 4 - studierea jtiinfei yoga; 5 - practicarea devofiunii". 
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?i con§tiin{a, la unitate-imobilitate, tot prin ekdgrata — concentrarea asupra 
unui singur obiect, tehnica de revenire la conformitatea cu unitatea-totalitate 
universala Practicand asceza personaia, hindusul trebuie mai intai sa se purifice 
de gre§ala, farSdelege, pacat (papa, adharma , anrta) practicand penitenfa 
iprascitta) individual sau cu ajutorul guru-lui. Exista convingerea ca „«Nimeni, 
care face fapte bune, nu cade in nenorocire» (Bhagavad-Gitd 6,40) " , iar pacatele 
capitale sunt considerate pofta, mania, zgarcenia, izvorul tuturor celorlalte 

India este fara cu cea mai mare aplecare spre ascetism din Orientul indepartat 
§i a fost mereu plina de oameni ratScitori (sannydsin) care practica asceza (tapas) 
prin yoga, indeosebi cu devotiune catre Siva sau Visnu In hinduismul modem, 
atat barbatul cat ?i femeia pot depune voturile ascetice, devenind sadhu, respectiv 
5ac?/iv/(masc, respectiv fem.: bun, pios) 

Scopul progresului personal in yoga este obtinerea extazului - «enstaza», 
„neologismul constmit de Mircea Eliade pentm a-1 face pe cititoml occidental sa 
simta ce anume este samadhi" samadhi con§tient, iar apoi supracon§tient 
(con§tientul mai prime?te prefixele: „in-", deoarece sinele inceteaza sa se mai 
disocieze de marele tot, ?i „extra-", deoarece sinele este captat in unitatea 
universala). Urcarea acestor trepte duce la eliberarea in viafa (jtvan-mukta, eliberatul 
in viafa '**) stoparea circuitului transmigrarii sufletului Prin reprimarea setei 
de existenfa se obfine eliberarea deoarece acel spirit §i-a intrempt legaturile de 

Mircea Eliade, op. cit., p. 273. 
Doctorand §tefan Resceanu, Concepfia Yoga }i atitudinea ortodoxa, in „Ortodoxia", nr. 

Ort 4 , 1974, p. 689 : 1 .Raja-yoga : observarea esenjei profunde a fiinfei noastre ; 2. jnana-yoga (a 
cunoa?terii9 ; 3. bhakti-yoga : quietistS, calea dragostei §i a abandonului; 4. Karma-yoga (acpunea 
dezinteresata, viaja activa); 5.hatha-yoga(corporala, pozipi); p.690 : 6. jnana-yoga: supraconjtiinfa 
unde adevSrul e concentrat intr-o singura esenja. 

Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuate : Hinduismul, in „Studii 
Teologice", nr. 5-6, 1974, p. 361. 

"2 Diac. Prof Emilian Vasilescu, Dreptatea in invafatura principalelor religii actuate, 
„Ortodoxia", nr. 1, 1955, p. 52; Bhagavad-Gitd (6, 40), trad. §i coment. Sergiu Al-George, Ed. 
Herald, 1999, p. 89: «Cel ce face binele (...) nu merge nicidecum pe calea cea grea». 

A. S. Geden, Ascetism (Hindu), pp. 87-95, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. 
II, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, pp. 91-95. 

Ibid., p. 90. 
Marie-Madaleine Davy, op. cit., vol. Ill, p. 167; Mircea Eliade, op. cit., p. 276. 
Mircea Eliade, op. cit., p. 271; Marie-Madaleine Davy, op. cit., vol. Ill, Timijoara, p. 168. 
Doctorand $tefan Resceanu, Concepfia Yoga fi atitudinea ortodoxa, in „Ortodoxia", nn 

Ort 4 , 1974, p. 692. 
Ibid.: „Yoga combate setea de existenja (...) care constituie suportul transmigrarii 

sufletelor"; iar in ceea ce privejte conceppa ortodoxa, se remarca unele asemanari: nevoinfe trupe§ti, 
asceza, eliberare de patimi, dar ji deosebiri; relapa personaia cu Dumnezeu cu care crestinul dorejte 
sa intre in comuniune, de unde sentimentul smereniei; integralitatea psiho-fizica a flinjei §i activitapi 
omenejti in crejtinism, de unde decurge nevoia de sfinpre a materiel (trup, natur^). 
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necesitate cu lumea §i, deci, nu mai simte nevoia s5 mai experieze o existenfa. In 
religiile Indiei este cel mai dificil a vorbi despre „virtufi", intrucat acestea sunt un 
efect colateral al inaintSrii sinelui spre eliberare (mai pufin in buddhismul 
mahayana, unde compasiunea, bunStatea, de§i virtufi exteme, ale relafiei cu ceilalfi, 
ajung la o prefuire considerabilS). Daca se realizeazS o paralela intre concepfia 
ortodoxa despre desSvar^irea personaia §i yoga, se remarca unele asemSnari 
formale: nevoinfe trupe§ti, asceza, eliberare de patimi; dar ?i deosebiri de fond: 
relafia personaia cu Dumnezeu cu care cre§tinul dore§te sa intre in comuniune, de 
unde sentimentul smereniei §i imbinarea cunoasterii cu dragostea - pe cand in 
yoga ne confruntam cu o traiectorie solitara a sinelui; integralitatea psiho-fizica a 
fiinfei §i activitafii omene§ti in cre§tinism, de unde decurge nevoia de sfinfire a 
materiel (trup, natura) - iar in yoga exista doar sinele, pana la negarea §i a acestuia 
in favoarea forfei impersonate imiversale 

Buddhism 
Tot ce trebuie sa i l intereseze pe om, din punctul de vedere al lui Buddha, 

este eliberarea sa din condifia existenfei pline de suferinfa §i afirma ca tot ce a 
predicat el sunt cele patru adevaruri necesate acestui scop, iar ceea ce se afla in 
afara aprofimdarii infelegerii acestora e speculafie inutiia'™. „Cele patru adevaruri" 
sunt: 1. totul e suferinfa (dukkha), 2. suferinfa e provocate de dorinfa (tanhd), 3. 
eliberarea din suferinfa se poate realiza prin remmfarea la dorinfa, 4. «Calea de 
mijloo) (care evita excesul in oricare direcfie a dualitafilor opuse: asceza/piacere) 
octupla, care poate fi rezumata la o relafionare corecta cu sine §i cu lumea 
Cauza reincamarilor este ne§tiinfa, iar iluminarea inseamna parcurgerea celor opt 
cai ale iluminarii (bodhi) spre nirvana Cunoa§terea se bazeaza pe „intreitul 
co§": al textului (sutra, pali: sutta); al vinaya (discipline monastice); abhidharma 
(abhidamma) - speculafii asupra invafaturii lui Buddha Buddha invafa ca 
„fiecare arahat are o sambodhy, interioritatea cea mai inalta", iar in ultimul sau 
discurs (apare in Digha) i i indeamna pe discipoli a urma cele patru adevaruri 

Ibid., pp. 693-694. 
Mircea Eliade, op. cit., p. 291 
Ibid., p. 292 : Calea octupla : opinie, gandire, vorbire, activitate, mijloace de existenfa, 

efort, atenfie, concentrare - corecte. Cele patru adevaruri: Jean Delumeau, op. cit., p. 436-437; The 
teachings of Compassionate Buddha, Early discourses, the Dhammapada, and the later basic 
writtings. Edited, with commentary, by E . A. Burtt, Published by The American Library, New York 
and Toronto, The New English Library Limited, London, 1955, p. 28; Marie-Madaleine Davy, op. 
cit., vol. Il l , pp. 224-225; Peter Harvey, op. cit., pp. 68-72. 

"2 Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuale - II-Budismul, in „Studii 
Teologice", nr. 3-4 , 1974, p. 210. 

Jean Delumeau, op. cit., p. 437 sq. 
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pentru a deveni fiecare arahat (pali pentru arhat, sfant)"". Calugarul practica asceza 
(tapas) in padure pentru a ajunge arhat, dar exista §i posibilitatea renuntarii la 
asceza aspra, dupa modelul lui Buddha {sitibutho) ^ i a alegerii caii de mijloc §i a 
simplitafii sanStoase'". Mahayana teoretizeaza ca rupa (aparentele) sunt depa§ite 
prin prajna (inteligenta care disceme)"*. 

Principiile morale ale buddhismului provin din aceasta nazuinfa spre 
eliberare, deci, in ultimS instanfa, dintr-o afitudine de sustragere din fafa suferintei 
comune. De aceea e greu sS decurga de aici principii pozitive (personalitatea §i 
viafa omeneasca fiind reprimate §1 nu afirmate '"'*) ecvanimitatea fiind preferata 
iubirii, §i a proceda la fel (bine) cu cel rau ca §i cu cel bun '™ - ca in Confucianism, 
de?! in buddhism acest tratament vine din pasivism, iar in confticianism din activism 
bazat pe reciprocitate. Buddhismul prevede cinci reguli (negative) pentru laici, 
inasprite cu alte cinci reguli paralele pentru caiugari '*°. Dhammapada spune ca 
iluminafii sunt invidiati pana §i de zei §i recomanda celor care doresc sa ajunga la 
iluminare (vazuta ca eliberare de fenomenalitate) moralitate §i purificare : „Pe 
infelepfii care se consacra meditafiei, care se desfata in pacea renunfarii, pe ace§ti 
iluminafi desavarsifi, vigilenfi, zeii in?!?! i i invidiaza. Greu este sa te na§ti printre 
oameni; grea este viafa muritorilor; greu ai prilejul sa auzi propovaduindu-se 
Adevarul Sublim; greu de atins este buddha-itatea. Evita orice rau, cultiva binele 
§i purifica-fi mintea - aceasta este invafatura buddha-i§tilor" ^ 

T. W. Rhys Davids, Arhat, pp. 11^-115, in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. I, 
Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 774. 

C. A. F. Rhys Davids, Ascetism (Buddhist), in Encyclopaedia of Religion and Ethics, vol. 
II, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, pp. 69-71; Albert Schweitzer, 
Les Grands Panseurs de I'lnde , Payot, Paris, 1936, p. 83: Buddha respinge ascetismul extrem §i 
mortificarile. 

Jean Delumeau, op. cit., p. 481. 
Diac. Prof Emilian Vasilescu, art. cit, p. 211: „H. Oldenberg remarca «raceala morale! 

budiste , precum ?! caracterul e! negativ §i antisocial. In moraia budista , fapta buna nu e izvorata 
din iubire faja de Dumnezeu ?! de aproapele , ca in moraia crejtina , ci din dorinfa de eliberare 
personaia de balastul reincamarilor succesive. Sfantul budist nu face din iubire un scop in sine, 
cum face sfantul crejtin »". 

Mircea Florian, Misticism fi credinfa, Buc. Fundafia pt. literatura ji arta, 1940, pp. 5-6, 
apud Prof Diacon Emilian Vasilescu, Ideea de progres in diferite religii, in „Studi! Teologice", nr. 
1-2,1949, p.l4 : crejtinismul „salveaza personalitatea ?! stimuleaza voinfa, adica tocmai contrariul 
de ceea ce se intampia in taoismul chinez sau in budismul Indian, care nimicesc personalitatea 
omeneasca ji viafa insa?i". 

'™ Diac. Prof Emilian Vasilescu, Marile religii necreftine actuale - II-Budismul, in „Studii 
Teologice", nr. 3-4 , 1974, p. 212. 

p. 211; Jean Delumeau, op. dr., p. 458; xxx. 
Dhammapada, Temeiurile legii, 181-183, trad. Walter Fotescu, Ed. Herald, Bucurejti, 

2001, p. 127. 
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Buddhismul se nume§te pe sine «teologie verificabila» deoarece omul i§i 
constats singur progresul, pavat cu dobandirea unor facultafi spirituale care „fac 
spiritul «mai mult decat omenesc »" Este interesanta o asemenea dezvoltare, 
de vreme ce religiile Extremului Orient promoveaza o concepfie ostila lumii 
acesteia, totul fund proiectat intr-o eshetologie a eliberarii absolute din condifia 
lumii dar se pare ca in pofida acestor concepfii Buddhismul nu a scapat de 
tentafia demonstrabilului, a dovedirii eficienfei caii sale in lumea fenomenala, 
dovedire care s-a pretins din ce in ce mai faciia in cursul modemizarii §i a ca 
urmare a misionarismului In cre§tinism, lucrarea lui Dumnezeu este vSzuta 
putemica tomai pentm ca e smerita, pentm ca nu provoaca mai mult atenfia decat 
este dispus omul, prin libera sa voie sa-I acorde atenfie, lisus Hristos venind smerit 
in lume §i avand afmitate cu cei smerifi 

Confucianism 
Ideea centrala a perspectivei confucianiste asupra sinelui este ameliorarea 

personalitafii, care poate fi realizata de oricine aplicand Metoda, care inseamna 
conformarea cu firea, cu calea (Dao) naturala - vazuta insa aUfel decat in taoism, 
adica prin prisma unui activism social specific doctrinei lui Confiicius Omul 
i§i imbunatafe?te Metoda (o aprofiindeaza) prin educafie §i astfel devine un exemplu 
care polarizeaza pozitiv societatea din juml lui 

Confiicius, in contradicfie fafa de Lao Zi, susfine ideea perseverentei, a luptei, 
a eroismului - fapte pe care Lao Zi le nume§te „acfiune", adica exces nefiresc in 
fSptuire - in deplina concordanfa cu militantismul social al confiicianismului 
Totu§i nu trebuie neglijata valoarea interna a virtufii: perfecfionarea personalitafii 
inseamna «a-fi alinia mintea inimii», pe calea imor condifionari autoimpuse 

Diac. Prof Emilian Vasilescu, Tendinfe reformiste ecumeniste in budismul actual, in 
„Studii Teologice", nr. 9-10 , 1962, p. 524. 

Ibid., p. 525. 
Asist. Remus Rus, Concepfia despre om in marile religii, TezS de doctorat, in "Glasul 

Bisercii", nr. 7-8, 1978, p. 856. 
Diac. Prof Emilian Vasilescu, Starea actuala a Budismului, in „Studii Teologice", nr. 5-

6, 1956, pp. 389-400 
C f N. Steinhardt, Primejdia mdrturisirii, Ed. Dacia, Cluj-Napoca, 1998, pp. 86-87. 
Confucius, Precepteie lui Confiicius, trad. George Dulcu, Ed. Zalmoxis, Cluj-Napoca, 

1994, p. 12: «Firea este adevarul. Metoda este acordarea exteriorului cu interiorul. Astfel, potrivit 
imprejurarilor, se acponeaza spre mai bine»; «Neghiobul care acponeaza de la sine» - se observa 
asemanarea cu Lao Zi in ceea ce prive?te necesitatea acordarii cu firea, dar contextul care flimizeaza 
fondul acestei asemanari este opus (v. infra). 

C f ibid., p. 9. 
C f ibid.: «Trebuie sa jtii sa perseverezi pentru a ajunge la echilibru». 
Ibid., p. 11. 
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Metoda este greu de dobandit fiind imposibila oamenilor o aplicare 
absoluta a ei fiind - de aceea insofitoare continua a viepi inteleptului: «Cel 
care prepiie?te Sinceritatea ?! iube?te studiul nu va inceta sa i§i amelioreze Metoda 
chiar pana la moarte» 

Cunoa§terea de sine este, potrivit lui Confiicius, premergStoare oricarei alte 
cunoa§teri §i un semn al omului nobil {jun zi): «Sub cer, nu sunt oameni care, 
odata ce au ajuns la perfecfiune, sa nu cunoasca temeinic propria lor fire. $i prin 
aceasta pot patrunde natura celorlalfi oameni, §i sunt capabili sa infeleaga natura 
lucrurilor; infelegand firea lucrurilor, pot disceme evenimentele cerului §i ale 
pamantului [idee asemSnatoare cu cele ale lui Lao Zi, n.n.]. Legatura dintre Cer 51 
pamant ei sunt [asemanator cu Lao Zi].» 

Desavar§irea in virtute se realizeaza prin urmarea Metodei, avand drept 
consecinfa a infranariiperseverenfei, dedicarii sincere "* §i complete, dobandirea 
unei virtufi triple - Reciprocitatea, Cuno§tinfa, Eroismul, echivalenta cu una 
quadrupla - pietate filialS, respect pentru vasal, frafi, prieteni, evantai care poate 
fi redus la Esenpalitate - Armonie — pe care Confucius recunoa§te ca nu 0 
poate realiza in viafa aceasta 

Dialectica creata in confiicianism intre imposibilitatea omului de a implini Metoda 
absoluta §i infinitatea ei evocS imaginea mult mai complexa, spunem, a Sfantului 
Grigorie de Nyssa despre infinitatea virtufii Omul este incurajat sa persevereze 
deoarece toml incepe cu primul pas ?i continua cu o cre§tere tenace (concluzie proprie 
firii chinezului) - «plecand departe, pome§te desigur din punctul cel mai apropiat» 

Entuziasmul pentru Metoda §i recunoa?terea valorii ei soteriologice pot fi 
constatate din afirmafia lui Confiicius: «De-a§ infelege Metoda intr-o dimineafa §i 
chiar seara sa mor, cat de mulfumit a§ fi ! » 

'" Ibid., p. 13 «Este posibil sS te studiezi fSrS sS ajungi la MetodS; sS ajungi la Metoda fSrS 
sa te pop menpne Tn ea; sa te menpi Tn ea fara sa pop determina faptele». 

Ibid., p. 15: «Metoda nu este urmata, jtiu. Cei care au Cunojlifa se due dincolo. Cei mici 
nu ajung pana la ea». 

'"/Z)W.,p. 13. • 
Ibid., op. cit., p. 13. 
Ibid., p. 15: «Adevaratul Senior se ocupa de Metoda ji nu de hrana», «Adevaratul Senior 

nu se atajeaza decat de Metoda; el nu se ingrijoreaza de deznodamant» 
C f ibid., pp. pp. 43-45, in legatura cu valoarea cinstei ji sinceritapi. 
Ibid., «Seniorii raman in esenja ji cerceteaza substratul imprejurarilor. Oamenii mici, 

chiarperseverand Tn Esenpalitate, nu jtiu sa se Tnfraneze, nu $tiu cum sa se cutremure de nimic» 
"'Ibid., pp. 13-14. 

Ibid., p. 11. C f P.O. 45, col. 60 AB - Sfantul Grigorie de Nyssa, Marea cuvdntare 
cateheticd. In Scrieri II, PSB 30, trad. Teodor Bodogae, Ed. IBMBOR, 1998,Cap. XXI , p. 317. 

2™ Confucius, op. cit.., pp. 11-12; cf ji pp. 42-43, unde accentul pus pe perseverenja, 
tenacitate face diferenja faja de Lao Zi. 

Ibid.,p.\5. 
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Taoism 
in ce prive§te taoismul, aspectul reflecfiei asupra sinelui este in egala masura 

de dezvoltat cu acela al speculafiei metafizice. Reflec|ia asupra sinelui in taoism 
deriva din doctrina metafizica, in ultima instanfa din relafia omului cu Tao: omul 
in sine trebuie sa devina conform cu Tao, redobandind capacitatea naturii sale 
originare de a lucra cu non-actiune. Virtufile lui Tao sunt de, deci prin conformare 
cu Tao, omul i l redobande?te pe Tao sub forma de Tao al omului "̂̂  §i astfel i l va 
redobandi ?i pe de, adica virtufile naturale nu autoimpuse in mod formal §i exterior, 
dupa cum considera taoi§tii ca procedeaza, gre§it, confuciani§tii. Din cauza acestei 
diferenfe, taoismul (inclusiv Lao Zi) nu dezvolta explicafii atat de detaliate ?i 
sistematice asupra virtufilor inse^i precum confiiciani^tii, ci se refera la ele doar in 
masura in care sunt o reflectare umana a lui de - ori izvorasc firesc din natura 
originara, neafectata de «acpune», ori nu sunt virtufi propriu-zise, a§a cum ne 
sugereaza §i Lao Zi atunci cand ironizeaza ideile centrale despre virtute ale 
confiicianismului: «[Cand] desavar§itul Tao este indepartat, „omenia" §i „dreptatea" 
se ivesc. [Cand] iscusinfa se face cunoscuta, se ive§te in§elatoria desavar§ita. [Cand] 
in familie nu se afla infelegere, „respectul filial" §i „iubirea parinteasca" se vor 
face cunoscute. [Cand] fara este in neoranduiala apar „dregatorii devotafi".» — 
cu alte cuvinte atunci cand virtutea rafmata, izvorata din inima (din conformitatea 
fireasca cu Tao), nu exista, apare un gen de virtute grosolana, exterioara, fSfamica, 
invafata nefiresc printr-un exercifiu al manierei inteligente, dar adesea viclene, §i 
apar acei „speciali§ti ai virtutii" (cf „dregatorii devotafi") care i i privesc pe ceilalfi 
cu dispref doar pentru ca au ajuns la un grad mai inalt de rafinare in comportament 
sau in implinirea ritualului (//) care din punctul de vedere al virtufii in sine nu 
valoreaza nimic. Toate acestea nu inseamna ca Lao Zi ar desconsidera ingrijirea 
de dobandirea §i practicarea virtufii, el apreciind clar bunatatea, modestia, 
nepreftcatoria, pacea, chibzuinfa §.a. Sunt respinse pacatele ca indestularea, 
marirea, trufia §.a. 

Omul Sfant este imaginea lui Tao pe pamant, iar prin aceasta, ca §i Tao, 
nu poate fi infeles printr-o evaluare superficiala: este plin de «virtute tainica» 

» 2 C f Lao Zi, op. cit., Versetul L X X V I I , p. 190. 
Lao Zi, op. cit., Versetul XVIII , p. 64. C f Versetul XXXVIII , p. 108: «virtutea desavarjita 

nu se socoate virtute; ... nu are acpune»; n. trad., p. 109: Heshang Gong: «... Suveranul nu se 
slujejte de virtute [Heshang Gong se folosejte aici, contrastiv, de termenul omonim confucianist] 
pentru a-i invaja pe supuji, [ci] se ingrijejte de vieple lor, potrivit firii; virtutea sa nu poate fi 
zarita». 

2" Ibid., Versetul VIII, p. 39 (i.e. «Bunatatea desavar^ita este asemenea apei», intrucat se 
lasa modelata ji prin aceasta are un folos mai mare decat daca s-ar impune). Versetul XLIV, p. 123: 
«Ce este mai aproape, tu insup sau marirea?». 

/AW., Versetul IX, p. 41. 
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(xuan def^, ingenuu ca un copil, c5ruia i i sunt naPorale smerenia ?i prevederea sau ca 
un lemn neprelucrat, deci plin de potenpalitate^"'. Taoistul invata de la Lao Zi sa se 
fereasca de impuritatea sufleteasca §i trupeasca^°l Omul Sfant este sarac cu duhul ?i 
altruist 2'°. 

Putem recunoa§te o serie de sfaturi sau exemple asemanatoare in spirit cu 
cerinfele Evangheliei: cautarea simplitafii §i nesocotintei de sine a puritapi 
(asemSnarea celui virtuos cu un copil '̂̂ ) §1 chiar a feciorelniciei (asemanator cu 
exemplul Mantuitorului, care arata ca unii «s-au facut fameni pe ei in§i§i, pentru 
imparapa cerurilor» - Matei 19, 12 ^") , ideea pribegiei celui virtuos neprimit de 
multime §i a diferenfei dintre infelepciunea divina §i cea omeneasca, prima fiind 
socotita nebunie de cei cu total aplecafi spre piaceri ^'^ Exista de asemenea la Lao 

Ibid., Versetul LXV, p. 167. C f Versetul L X X l , p. 179: «A jti, arStandu-te nejtiutor, 
inseamna a fi desavar§it...»; Versetul LXXII , p. 180: «Omul Sfant se cunoajte pe sine fara a se face 
cunoscut, se prejuiejte pe sine fara a se socoti insemnat; prin urmare, [el] il alunga pe cel din urma 
5i il ia pe cel dintai» 

Versetul XLIII , p. 122: «Cel mai firav [lucru] aflat sub cer gonejte nestingherit iniauntrul 
celui mai vartos [lucru] ce se gasejte sub Cer. Nefiinfa [wuyou] patrunde prin ceea ce este des. De 
aceea, eu §tiu ca non-acpunea aduce folos. La invajatura fara vorbe §i la folosul non-acpunii, sub 
Cer, arareori se sjunge. ». Versetul L X X , p. 177: « (...) Omul Sfant poartd pe umeri un ve^mdnt 
umil fi line la sdn un jad» 

2°' Ibid., Versetul XV, p. 56, asemanator cu ideile din Analecte, Confucius; n. tr.: Heshang 
Gong: „ 'Lemn nelucrat' vrea sa spuna 'trunchi care n-a fost despicat' - inauntru ascunde spirit, 
iarpe dinafara este lipsit de straiucire" [pu, semnifica starea ideaia de puritate, intruchipata pruncului 
nou-nascut]; n. tr., p. 58: Heshang Gong: „Nedeslu5it: [cel care] iji pazejte neatinsa [natura originara] 
adevarata. Incefojat: [cel care] este lipsit de straiucire. [Omul Sfant] se contope§te cu mulpmea, nu 
se socoate pe sine insemnat", netulburarea avand urmarea ca „ gi-u\ adevarat [zhen qi] se va 
redejtepta". 

Jean Delumeau, op. cit., p. 529 : spaima de impuritate provine de la Lao Zi. 
'̂̂  Lao Zi, op. cit.., Versetul X X l l , p. 73. Versetul IV, p. 31: wTocejte-p ascupjul ji pune 

capat neoranduielii, ascunde-p stralucirea ji fii asemenea colbului». 
^'°Ibid., Versetul VII, p. 37: «Omul Sfant... se daruie t̂e pe sine... lata de ce ii sta i n putinja 

sa se implineasca pe sine». Versetul XIII, p. 51: marirea ji injosirea sunt asemenea nelinijtii, «Biruind 
egoismul, a? mai indura eu oare vreo nenorocire ?», trupul il incredinjeaza oamenilor. 

2" Ibid., Versetul XIX, p. 66: simplitatea; wgandejte-te mai rar la tine ji impupneaza-p 
pof̂ ele » - un gand filocalic am spune. 

Ibid., Versetul XX, p. 68: «Ma asemui unui prune ce n-a-nvajat a rade inca, §i vai! - ujor 
?i iute - [eu] parca n-am laca? la care sa ma-ntum»; 

2" Ibid., Versetul LV ji n. trad., p. 145. 
2" I n Ibid., Versetul XX, p. 68 apare un pasaj ce evoca cuvintele lui lisus Hristos: «Fiul 

Omului n-are nde sS-ji piece capul» (Luca 9, 58). 
2" Ibid., Versetul XX, p. 68: «Oamenii de rand au din beljug, ci numai eu par nevoia?. Eu 

sunt [ca] gandul unui om nejtiutor! Sunt nedeslujit! / Oamenii de rand i§i scot la iveaia stralucirea, 
ci numai eu par intunecat; oamenii de rand sunt iscoditori, numai eu singur sunt tacut. [injelepciunea 
lui Dumnezeu pare nebunie - cf 1 Cor 1,21 ; v. ji Vs. LXIV, p. 164, unde Lao Ziarata superioritatea 
misticii faja de „inv5(atura" omeneasca atat de laudata in Confucianism, n.n.] / Indepartap, [ei] par 
[mereu] umbrip. Neauzip, par vejnic ratacip ! / Oamenii de rand au cu topi un rost, numai eu sunt 
nevrednic ?i apar demn de dispref. [vezi Sf Ap. Pavel, 1 Cor. 9, 22; cf 2 Cor 11, 29, dar ji Ro. 15, 
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Zi antiteza dintre grij§ ?i netulburare^'* (cf.«nu vS ingrijifi pentru ziua de maine... 
Ajunge zilei rautatea ei» - Matei 6,34 §.a.) §i ideea necesitSpi eliberarii de patimi 

Ca in Confucianism, se pune problema infmita|ii virtufii §i a optimismului 
care trebuie sa-1 caracterizeze pe cel ce pome§te pe calea virtufii, intrucat totul 
incepe cu primul pas - dar in locul perseverenfei care poate duce cu gandul la un 
efort exterior, Lao Zi vorbe§te de non-ac{iune: «... un drum in departati incepe cu 
intaiul pas. Cel cu acfiune nu va izbandi; cel care fine cu inver§unare va pacatui.»^'*. 

Progresul in virtute este treptat §i doar cel desavar§it ?i-l insu§e§te cu adevSrat 
- este descrisa calea cea buna : «Cauta sa ajungi la vidul desavar§it §i sa ramai 
netulburat §i neclintit», asemeni celor «zece mii de fiinfe §i lucruri» care se reintorc 
la radacina, astfel: «nemi§carea» e urmata de «redobandirea viefii», aceasta duce la 
«randuiala», «cuprindere», iar omul devine «drept» §i astfel «carmuitor», deci «una 
cu Cerul», implicit «una cu Tao, iar Tao-nseamna ve§nicie. Vei face ca trupul sa ifi 
piara fara a cunoa§te primejdia» iar Heshang Gong i l vede pe omul ajuns la 
desavar§ire stapan asupra universului, in felul poruncit de Dumnezeu in Facerea 1, 
26-28 «Barbatul desavar§it, auzind de Tao, se ostene t̂e sa-1 infaptuiasca; barbatul 
mijlociu, auzind de Tao, i l paze§te §i i l pierde, pe rand; barbatul marunt, auzind de 
Tao, rade in hohote de el, [caci de] n-ar rade, n-ar fi cu putinfa sa se numeasca 
„Tao"». / «[Astfel] s-a statomicit vorba: „infelegerea lui Tao se aseamana ne§tiinfei; 
patrunderea in Tao se aseamana mersului indarat; Tao se arata firesc, asemeni tuturor 
viefuitoarelor".» / «Virtutea desavar?ita se asemana Vaii; albul desavar§it pare intinat; 
virtutea de necuprins pare neindestulatoare; intemeierea virtufii se aseamana ratacirii, 
iar neprefacatoria pare a se preschimba mereu.» / «Un patrat nemarginit nu are 
unghere; un vas mare se desavar§e?te cu vremea; im sunet rasunator arareori e deslu§it; 

1 j.a., n.n.] / Ci eu m5 deosebesc de oameni, caci socot de cuviinta sa cer hrana de la „mama" [ = 
Tao]». De asemenea ideea ca «ceea ce pare ca siabiciune a lui Dumnezeu [e] mai puternica decat 
taria oamenilor. (...) Dumnezeu ji-a ales pe cele slabe ale lumii, ca sa le rujineze pe cele tari» (1 
Cor. 1, 25, 27) i§i poate gasi un anume corespondent in ideea lui Lao Zi ca a-1 mari pe cineva 
inseamna a-1 micjora ji invers - Versetul X X X V I , p. 104 — idee criticata de Confucius - cf op. 
cit., p. 10: «Cei care socotesc drept slab ceea ce e tare ji cei care socotesc drept tare ceea ce e slab, 
nu vor obpne nimic» - se leaga ?! de ideea de a fi deasupra celorlalp, strains de Lao Zi. 

2"/Wtf., Versetul XVI , p. 81. 
2" Ibid., Versetul XXIX, p. 88: «cel care vrea sa o subjuge, o va pierde», «Iata de ce Omul 

Sflnt indeparteaza preamultui, risipa ji tihna». 
2" Ibid., Versetul LXIV, p. 164. C f Versetul LIX, p. 154: «[Daca] hotanil virtufii [tale] nu 

este de nimeni ?tiut, [atunci] ip va fi cu putinfa sa carmuiejti fara». 
2" Ibid., Versetul XVI , p. 59. 
^^"Ibid., Versetul XVI , n. trad., p. 61, unde se afla ?! explicapile traducatorului: „Tao aflat 

in om se numejte „natura originara" [Zhuang zi: „Natura innascuta [xing] este temelia viefii" (Cf 
<Zhuang zi>, traducere integraia, pp. 422-426)] " . 
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un chip intins ramane nezarit. Tao este launtric, [el] nu are nume. Ci numai Tao sa 
§tie sa [ii] slujeasca [pe oameni] §i sa i i duca la desavar§ire.» 

Principiul non-actiunii spune ca omul, revenind la natura sa originara, 
netulburata de «actiune» se aseamana cu Tao, este chibzuit, intelept, nu produce 
exces, poate desavar§i lucrul inceput pentru ca ia in considerare dificultatea naturala 
§i nu se supraevalueaza - cf.: «Iata de ce Omul Sfant nicicand nu faptuie§te lucruri 
mari §i astfel i i este cu putinfa sa-mplineasca ceea ce e de necuprins» 

§intoism 
in privinta ascetismului, un calator chinez din primele secole dupa Hristos a 

consemnat despre japonezi ca exista anumifi oameni care practica asceza: ascetul nu-
§i taie parul, nu consuma came, nu se atinge de femeie. Daca i i merge bine comunitafii, 
ii aduc daruri, iar daca nu, il condamna ca nu a ?tiut sa-?i fina voturile abstinentei se 
unesc pentm a-1 omori" ^ '̂. Obiceiul nu apare in Kojiki, dar apare ideea de abstinenta 
(imi) §i de Imibe (comunitate de preoti asceti), care practica abstinenta mai mica (ara-
imi) sau pe cea mai mare (ma-imi) inainte de marile sarbatori (ex. Onohibe) 

(va urma) 
§erban Druga§ 

Doctorand, Faculatatea de Teologie Ortodoxa «Andrei :^aguna», Sibiu 

Abstract: This study deals with five oriental religions from an anthropological point of 
view: Hinduism, Buddhism, Confiicianism, Taoism andShintoism. It aims to express a Christian-
Orthodox opinion, based on the biblical Revelation and from the Holy Tradition, concerning 
the conceptions about origin, making, relation and eschatology of man. The religious 
anthropology is observed in tight connection with the theology which it springs from. The 
oriental religions perceive very often the man's apparition as an accident, a degradation from 
an initial perfect condition of fusion with the great whole. It is true that it could be found here 
a similarity with God's creation andfalling in sin, but without the necessary equilibrium which 
is preserved by the Christian theology - that clearly separates the two moments - everything 
remaining in the confusion made by the Jusion in one action of the world's apparition and 
degradation. This character of the oriental anthropology correlates with a diluting concept of 
divinity and man's relation with it, namely with morality, so that we could notice oscillations 
between asceticism and frivolity, sacrificialism and excessive veneration ofnature, missing the 
feeling of creation's and humanity's unity in God. These great oriental religions have the concept 
of immortal soul, but it appears as unsatisfactory from the Christian point of view. As well as 
the conception about his destiny, either as a final sitting with the gods, or as a liberation 
destined to the nothingness, the fiision with the indefinite impersonal, something absorbing 
everything, which devalues the conception about man. 

Versetul X L I , p. 117. 
2" Versetul LXIII , p. 162. 

Michel Revon, Ascetism (Japanese), p. 96 sq., in Encyclopaedia of Religion and Ethics, 
vol. II, Ed. by James Hastings, Charles Scribner's Sons, New York, 1955, p. 96. 

22" Ibid 
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PRINCIPIUL JURISDICTIONAL 
IN BISERICA ORTODOXA 

I. DEFINITIA §1 SENSUL T E O L O G I C A L 
PRINCIPIULUI JURISDICTIONAL 

Unul din principiile fimdamentale ale dreptului canonic ortodox - despre 
care, din p^cate, s-a scris destul de pufin in literatura canonica de specialitate -
este principiul jurisdictional. Intr-o ftjrmulare concisS, principiul jurisdictional 
poate fi definit ca randuiala potrivit careia taina hirotoniei se savar§e?te numai cu 
o destinafie precisa, anterior stabilita. Aceasta destinafie poarta numele de 
jurisdicfie^ - termen preluat din dreptul roman^ -, adicS competenfa sau contextul 
clar delimitat in care clericul - episcop, preot sau diacon - i§i poate exercita 
drepturile ?i indatoririle sale ce decurg din hirotoniei 

La prima vedere, enunfurile menfionate mai sus au un caracter pur juridic, 
totu§i fiindamentul acestora este unul duhovnicesc. Ideea cS slujitorii Bisericii 
trebuie sa primeasca la hirotonie o destinafie precise izvore§te din Sfanta Scripture, 
mai exact din voinfa Mantuitorului care sufla harul Seu mantuitor asupra Apostolilor 
cu scopul de a lucra la mantuirea lumii: ,J.uafi Duh Sfant! Carora vefi ierta pacatele, 
iertate vor fi §i carora le vefi fine, finute vor fi" (loan 20,22-23). 

Instituirea tainei hirotoniei prin reversarea harului asupra Apostolilor 
Domnului nu s-a facut fSre rost sau numai de dragul lor, ci cu misiunea clare de a 
continua opera de mantuire, de a intemeia Biserica §i de a-L face prezent pe Hristos 
in ea, pane la sfar§itul veacurilor". 

Cu aceaste convingere Sfinfii Apostoli §i-au imparfit spre misiune lumea ^ i 
au plecat la propoveduirea Evangheliei lui Hristos. Cu alte cuvinte fiecare a avut 

' De la lat. Jus, Juris=dTept $i rf/cto=rostire, exprimare. In dreptul civil jurisdicpa 
reprezinta competenfa de a judeca a instanfelor judecatorejti, cf Dr. loan Pitulescu §.a., 
Dicfionar de termeni juridici uzuali, Bucurejti, 1996, p. 251. 

^ A se vedea §i Profuniv.dr.doc. Vladimir Hanga, Manual de drept privat roman, 
Cluj-Napoca, 1994,364 p.; Emil Molcuf, Dan Oancea, Drept roman, Bucure§ti, 1993,342 
p.lVladimiT Hanga, Principiile dreptului privat roman, Cluj-Napoca, 1989, 135 p. 

' Lexikon des Kirchenrechts, Ed, Herder, Freiburg-Basel-Wien, 2004, col.442. 
" Pr.prof dr. Dumitru Staniloae, Rafiunea teologica a ierarhiei fi conciliaritdfii ei, 

in „Studii Teologice", nr. 3-4/1970, p. 169 u. 
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destinafia lui. Chiar dacS nu s-a folosit termenul de jurisdictie, in sensul lui rafinat, 
bine defmit ulterior, totu§i ftmdamentul acestei notiuni, care se va contura intr-un 
principiu canonic fundamental, i§i are motivatia in implinirea eficienta a misiunii 
creatine, conforme cu voinfa Mantuitorului'. 

La fel au procedat §i Sfmfii Apostoli atunci cand §i-au randuit urma§i - episcopi, 
preofi ?i diaconi -, incredinfandu-le lor o destinatie precisa, nu in sens juridic, ci cu 
rostul de a lucra responsabil §i eficient la raspandirea Evangheliei lui Hristos, 
„hirotonindu-le preofi in fiecare biserica" (F.A. 14,23a). Sfantul Apostol Pavel 
reaminte§te ucenicului sau Tit sa faca acela?i lucru: ,fentru aceasta te-am Idsat in 
Creta (...) sd a§ezipreofiprin cetdti " (Tit 1,5). Iar Sfantul Apostol Petru atrage 
atenfia ucenicilor sai sa-§i implineasca sarguincios misiunea: ,fdstori(i turma lui 
Dumnezeu ce vi s-a dat in seama"{\ Petru 5,2). Prin urmare inca de la inceput s-a 
stabilit randuiala ca preopi sa pastoreasca fiecare in cetatea lui §i sa se ingrijeasca de 
comunitatile incredinfate lor, adica fiecare sa aiba §i sa respecte destinatia lui, primita 
la hirotonie. Motivatia acestei randuieli, care se va conPora in principiul jurisdictional, 
este una pastoral-duhovniceasca, conferirea hirotoniei insemnand incredintarea 
harului odata cu rdspunderea de a-1 pune in lucrare intr-o anumita cetate sau o anumita 
comunitate. Poate ca daca ar trebui sa gasim o alta denumire principiului jurisdictional, 
aceasta ar suna in felul urmator: principiul responsabilitdfii pastoral^. 

Sigur ca randuiala aceasta, transmisa pe calea obiceiului a incredintarii unei 
destinatii clare la hirotonie, nu trebuie inteleasa ca o prescriptie juridica ce limiteaza 
oarecum activitatea pastorala, dimpotriva clericii au activat misionar fara nici o 
restrictie, numai ca ei nu §i-au neglijat, sau cel pu\m nu aveau voie sa-§i neglijeze, 
comunitatile incredintate lor. Clericii au ramas, §i raman pana astazi, deschi§i 
misiunii creatine. Principiul jurisdictional, care se va contura ulterior in hotarari 
canonice exprese, nu a daunat §i nu dauneaza misiunii creatine, ci, exact invers, 
coordoneaza misiunea cre§tina in a§a fel incat misiunea uneia sa nu se suprapuna 
sau, cel mult, sa nu concureze cu misiunea altuia. Ideea este, prin urmare, de a 
analiza, de a structura, de a responsabiliza misiunea clericilor §i, in general, intreaga 
activitate pastorala. Din acest motiv primii clerici primeau ca destinatie o cetate, 
un punct central, fara a l i se arata limitele jurisdictiei, care au ramas deschise in 
ftmctie de activitatea misionara. De altfel, pana astazi, titulatura marilor Biserici 
locale ridicate la rang de patriarhie este legata de ora§ul de re?edinta (de ex: 
Patriarhia de Constantinopol, de lerusalim, de Antiohia etc.), iar nu de limitele 
jurisdictiilor lor, amintind de faptul ca jurisdictia ramane libera in privinta misiunii 

' Nicodim Mila§, Dreptul bisericesc oriental, Bucurejti, 1915, p. 224. 
' A se vedea ?i Pr.prof dr. D. Staniloae, Responsabilitatea cre^tind, in „Ortodoxia", 

nr. 2/1970, p. 181 u. 
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cre§tine'. Abia atunci cand Imperiul roman a fost deplin incre§tinat, cand credinfa 
creatine a devenit religia oficiala a imperiului, jurisdicpile aveau sa fie expres 
precizate, in fiincfie de imparfirea administrativ-teritoriala a imperiului (potrivit 
unui alt principiu canonic fundamental numit principiul teritorial) §1, prin aceasta, 
aveau sS fie interzise imixtiunile in jurisdicfiile altora*. 

Formularea principiului jurisdictional prin hotarari canonice 

Principiu jurisdictional s-a respectat §i s-a transmis in Biserica pe calea 
obiceiului de drept. A§a se explica de ce formularea lui sub forma unui canon are 
loc relativ tarziu, abia la Sinodul IV ecumenic (451), prin canonul 6 care prevede 
in mod expres: 

,JVimeni sa nu fie hirotonit fara destinafie (jurisdicfie), nici preotul, nici 
diaconul, nici oricare altul din cler, ci cel ce se hirotoneste va fi anume socotit 
pentru biserica unei cetafi, sau unui sat, sau altarului vreunui martir, sau vreunei 
manastiri. Iar in privinfa celor hirotonifi jara destinafie, sfantul sinod a hotarat 
ca o astfel de hirotonie sa fie fara de tdrie §i, spre ocara celui ce l-a hirotonit, sd 
nu poatd sluji nicdierr^. 

Formularea principiului jurisdictional la Sinodul IV ecumenic s-a dovedit 
necesara tocmai pentru a pune capat incalcarilor lui care, din pScate, nu au fost 
foarte rare. De aceea formularea lui este una negativa, iar nu pozitiva, adica sub 
forma unei interdicfii care cuprinde §i sancfiuni, atat pentru cel hirotonit (oprirea 
de la slujire), cat §i pentru cel ce hirotone§te („ocard" adica descalificarea lui 
morals). Daca nu ar fi existat desele lui incaicari, probabil ca acest principiu s-ar 
fi transmis, pana astazi, sub forma obiceiului de drept, cale care este la fel de 
corecta ca §1 canonul, dar care nu are aceea§i vigoare, intrucat obiceiul este mult 
mai vulnerabil decat randuiala scrisS. 

Anterior acestei formulari, principiul jurisdictional reiese indirect §i din 
canonul 2, I I ec, care prevede ca „episcopii sd nu treacdpeste dieceza lor ". Aceasta 
inseamna ca deja exista randuiala ca fiecare episcop sa aiba dieceze lui care o 
primea la hirotonie'". Interdictia exprimata aici mai arata ca aceasta randuiala era 
deseori incalcata, de aceea, in cele din urma, s-a impus formularea clara, fara 
echivoc, a principiului jurisdictional prin canonul 6, IV ec. 

' Arhiep. Peter L'Huillier, Dreptul bisericesc la sinoadele ecumenice I-IV, Bucurejti, 
Ed. Gnosis, 2000, p. 106. 

» Protopresb. Alexis Kniazeff, Cours de droit canon, Paris 1988, mss.dact., p.21u. 
' Dr. Nicolae Mila§, Canoanele Bisericii Ortodoxe insofite de comentarii, vol.1, 

partea I I , Arad, 1931, p. 200-201. 
Vlassios I . Phidas, Droit canon. Une perspective orthodoxe, Chambesy, Geneve, 1988, 

p.48u. 
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A§a cum nota canonistului arhiep. Peter L'Huillier, principiul formulat in 
acest canon „rezulta din insufi final itatea hirotoniei, a caret raison d'qtre este de 
apurta de grija de nevoile slujirii Bisericii. A conferi treapta clericala §i a ignora 
acest scop este o aberafie. In plus, nimeni nu poate fi cleric <absolut>; preotul, 
diaconul sau slujitorul bisericii locale se afla, prin urmare, sub autoritatea 
episcopului care i§i asumd conducerea acelei Biserici. Singurul fapt care poate 
explica de ce un canon de acest fel era necesar, este acela cd anumifi episcopi ^i-
au pierdut con^tiinfa relafiei intrinsece dintre conferirea unei trepte clericale §i o 
slujire bine definita intr-o Bisericd"^K 

Episcopul canonist Nicolae Mila?, motiveaza altfel aparitia acestui canon, §i 
anume prin existenta ereticilor care nu aveau nici o legatura cu Biserica: In Biserica 
primara „nu era permis, sau cel pufin nu era obiceiul ca cineva sd fie numit episcop, 
preot sau diacon fara sd i se fi hotdrdt locul de serviciu. Pe timpul sinoadelor de 
la Calcedon vedem altceva, gdsim adicd multe persoane clericale, mai ales preofi 
^i diaconi alfi clerici inferiori, care apar in diferite localitdfi, propagdnd 
invafatura lui Eutihie §i agitdndpoporul, §i despre acestia nu se putea §ti de care 
biserica fin §i unde-^i indeplinesc serviciul. Actele ^edinfei a IV-a a sinodului 
prezent menfioneazd multe persoane, care pretindeau cd sunt fefe sfinfite, dar pe 
care nimeni nu le cuno^tea. Pdrinfii sinodului de la Calcedon, spre a restabili 
norma, care trebuia sd se valideze in mod canonic in Bisericd, ?i spre a stdvili 
aparifia din acest timp a pseudopreofilor, dar mai vdrtos spre a pdstra autoritatea 
ierarhiei biserice^ti, au gdsit de cuviinfd sd dea acest canon"^^. 

O alta motivafie, una mai practica, vin din partea pr. prof Valerian §esan 
care considera ca acest principiu este fundamentat pe cuvantul Scripturii care zice 
ca „cel ce sluje§te la altar, de la altar sd se hrdneascd" ( I . Cor. 9,13), urmarind, 
prin urmare, ?i intrefinerea materiaia a clericilor, intrucat „aici cuvdntul de altar 
simbolizeazd f r intrefinerea existenfii, ce trebuie asiguratd clerului"^^. 

Toate aceste motivafii au - dupa cum se poate constata logica lor §i, probabil, 
ca toate trei au stat la baza elaborarii acestui canon. Oricum, motivatia aparipei 
canonului 6 la Sinodul IV ecumenic nu p-ebuie confundata cu motivatia principiului 
jurisdicponal pe care i l formuleaza acest canon. Rajiunea principiului jurisdictional 
consta in responsabilitatea slujirii preo|e§ti fara de care taina hirotoniei s-ar 
transforma intr-un act magic. Despre aceasta raspundere, parintele Dumitru 

" Arhiep. Peter L'Huillier, Dreptul bisericesc, p. 352. 
Dr. Nicolae Mila?, Canoanele..., vol. I , p. I I , p. 201. 

" Pr.Dr. Valerian §esan. Curs de Drept Bisericesc Universal, Cemauji, 1942, p. 72. 
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Staniloae scria ca este „o raspundere comuna in fafa lui Hristos, dar f / in fafa 
poporului"''^, iar principiul jurisdictional nu face altceva decat sa concretizeze 
aceasta raspundere §i sa o susjina cu forja canonica a Bisericii. 

Hirotoniile „absolute" 

Canonul 6 al Sinodului IV ecumenic interzice, totodata hirotoniile fara 
destinatie, numite ^absolute''' sau Jibere" (gr. apolelumenoV)'l Pe acestea le 
condamna considerandu-leJara tdrie sau invalide, oprindu-i pe cei astfel hirotonip 
de la orice slujire §i aruncand oprobriul public asupra celor care savar^esc astfel 
de hirotonii. Trebuie spus ca nu pujini teologi au cazut in gre§eala de a crede ca 
pana la Sinodul IV ecumenic, cand s-a formulat principiul jurisdicponal, toate 
hirotoniile erau absolute. Aceasta idee este falsa, hirotoniile absolute erau pana 
atunci fie abateri de la randuiala Bisericii, fie excepjii care se faceau din motive 
cu totul intemeiate. De altfel, astfel de excepfii (dar ?i abateri!) aveau sa mai existe 
§i ulterior Sinodului IV ecumenic. 

Arhiep. Peter L'Huillier aminte§te cateva din aceste excepjii precum Sf Paulin 
de Nola care a primit hirotonia de la episcopul Barcelonei in anul 394 cu condifia 
sa nu-§i ia asupra lui nici o slujire, fapt care i l declara chiar el insu§i. Alt exemplu 
este Fericitul leronim care a acceptat sa fie preot cu aceea§i condipe. Multe hirotonii 
onorifice s-au fScut in randul calugarilor, de aceea P. Carivet crede ca acest canon 
s-a dat §i pentru a reglementa hirotoniile monastice'*. 

Acelaji arhiepiscop L'Huillier aminte§te §i cateva abateri, adica excepfii 
nemotivate care astfel incalca randuiala. De exemplu, anahoretul Akepsimas a 
fost hirotonit preot fara destinajie de§i, mai avea numai cateva zile de trait, iar 
ascetul Marcertonius a fost hirotonit §1 impotriva voii sale §i fara nici un motiv 
pastoral". 

Prin urmare hirotoniile absolute sunt necanonice, de aceea s-a introdus 
randuiala ca toji candidajii la hirotonie sa faca un legamant prin care se obliga a-
§i respecta jurisdic|ia lor incredinjata. Formula de legamant pentru episcopi, unita 
§i cu o marturisire solemna de credinta, a fost introdusa prin secolele VIII - IX, iar 
pentru preot ?i diacon intr-o vreme mult mai tarziu'*. 

I^.profdr. Dumitru Staniloae, Teologie dogmaticd Ortodoxa, Bucure5ti, 1978, 
vol. 3, p. 174. 

" Ralli §i Potli, Sintagma ateniand, Atena, 1852, I I , p. 231. 
'* Arhiep. Peter L'Huillier, Dreptul bisericesc.., p.352. 
" Ibidem, p. 352-353. 
" Arhid.prof dr.Ioan N. Floca, Drept canonic ortodox. Legislafie fi administrafie 

bisericeascd, Bucurejti, 1990, vol. I I , p. 55. 
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„Sdnufie doi episcopi intr-o cetate!" 

inainte de Sinodul IV ecumenic (451), principiul jurisdictional se pastra pe 
calea obiceiului de drept, de aceea el nu era menjionat decat in mod indirect, 
precum in canonul 8 al Sinodului I ecumenic (325). in acest canon este vorba 
despre felul in care trebuiau primifi in Biserica membrii sectei novatienilor sau 
catarilor. intemeietorii ei erau preojii Novat din Cartagina §i Novafian din Roma 
care, din motive de rigorism exagerat, erau impotriva reprimirii in Biserica a celor 
cazup de la credinta in timpul persecutiilor §i, totodata condamnau casatoria a 
doua. Sinodul I ecumenic i-a considerat pe novajieni ca schismatici, iar nu ca 
eretici, de aceea a acceptat primirea lor in Biserica, recunoscandu-le botezul §i 
hirotonia clericilor lor, numai daca vor renunta la ratacirilor lor. Problema care s-
a nascut de aici a fost felul in care episcopii fo§ti novatieni erau integra^i in structura 
canonica a Bisericii. Canonul 8 al Sinodului I ecumenic prevede astfel, cS dacS 
episcopii reintor§i de la novatieni s-ar afla singuri in cetate sa ramana tot acolo, 
dar dacS in cetate s-ar afla deja un episcop existent, atunci acestuia „sd i se caute 
un loc, fie de horepiscop, fie de preot, ca sa nu fie doi episcopi intr-o cetate"^'^. 

Aceasta ultima prevedere a dobandit caracterul unui dicton canonic, intrucat 
enunta un principiu fiindamental pentru Biserica. in realitate aceasta afirmatie 
este un caz particular al principiului jurisdictional sau, mai exact spus, una din 
consecin^ele lui. Daca principiul jurisdictional prevede ca hirotonia se face cu o 
jurisdictie precisa, atunci rezulta logic, ca doi candidafi la hirotonie nu pot primi 
aceea§i jurisdictie. in canonul de fa^a, doi episcopi nu pot pastori, potrivit 
principiului jurisdictional, in aceea§i cetate, respectiv nu pot avea aceea§i jurisdictie. 
Parintii Sinodului I ecumenic folosesc termenul de „cetate''\ pentru ca, la vremea 
aceea, terminologia canonica nu era foarte dezvoltata. Abia ulterior Biserica va 
prelua din terminologia administrative romana (la fel cum a preluat §i din filosofia 
greaca) termeni precum „eparhie", „dieceza", „mitropolie" etc., pe care i i va 
incre§fina in a?a fel incat astazi ei au semnificatie exclusiv bisericeasca^". 

Este evident, a?adar, ca parinfii sinodului „nu aveau intenfia sa elaboreze un 
nou principiu, ci numai sd reaminteascd disciplina tradi(ionald"^\ Aceasta 
disciplina apartinea principiului jurisdictional, principiu ferm respectat in Biserica, 
dupa cum papa Comeliu (251-253) scria Sfantul Ciprian cu privire la cazul lui 
Novatian (care fiisese numit episcop de catre schismatici, la Roma, unde deja era 

" Dr. Nicolae Mila§, Canoanele..., vol. I , p. I I , p.47-49. 
°̂ Arhid.prof dr.Ioan N. Floca, Drept canonic..., vol.1, p. 171 u. 

^'Arhiep. Peter L'Huillier, Drep/w/Awence.yc.., p.104-105. 
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un episcop): ,./lcest luptator contra Evangheliei, nu ̂ tia el cd trebuie sd fie numai 
un singur episcop intr-o Bisericd (locald)"^^. 

La randul sSu, Sfantul Ciprian al Cartaginei, auzind despre hirotonia ilegala 
a lui Novatian fScuta la Roma, a condamnat aspru aceasta fapta, scriind intr-una 
din epistolele sale: Jndatd ce a fost numit un episcop pentru o localitate fi a fost 
recunoscut de catre ceilalfi episcopi fi de catre popor, cu nici un pref nu mai poate 
fi numit alt episcop in acea localitate"^^. 

O alta consecinta a principiului jurisdictional, care este, de fapt, reciproca 
dictonului amintit, este §i randuiala ca un episcop nu poate avea doua jurisdicfii. 
Acest lucru este expres prevazut de canonul 10 al Sinodului IV ecumenic are 
prevede ca „nu este permis ca un cleric sd se numere deodatd la bisericile din 
doud cetd(i"^*. Deci, cu alte cuvinte, sa nu fie doi episcopi intr-o cetate, dar nici ;m 
episcop in doua cetati. Acest principiu este valabil §i pentru preoti, adica intr-o 
parohie nu pot fi doi preoti §i un singur preot nu poate avea doua parohii. 

Motivatia acestor randuieli derivate dintr-un singur principiu, este redata de 
Teodoret in „Historia ecclestiatica", atunci cand reproduce raspunsul dat de cre§tinii 
din Roma imparatului Constantin, care le-a propus, in anul 357, sa imparta scaunul 
episcopal intre Liberie §i Felix, §i anume: ,JVumai un singur Dumnezeu, numai un 
singur Hristos, numai un singur episcop"^^. Motivatia este, prin urmare, §1 de 
ordin teologie, nu nvmiai de ordin administrativ, fapt care arata ca Biserica §i-a 
dezvoltat propria structura canonica pe un fundament teologico-practic, iar nu 
juridico-formal, legand unicitatea episcopului in cetate de unicitatea lui Dumnezeu 
§i unicitatea lui Hristos. 

in ceea ce privejte respectarea principiului jurisdictional §i a consecintelor 
lui, in decursul istoriei Bisericii, s-au fScut multe abateri de la el. Chiar §i astazi 
exista nimieroase probleme in Biserica Ortodoxa legate de acest principiu, care i$i 
a§teapta inca rezolvarea locala sau panortodoxa, precum problema episcopilor-
vicari, a diasporei ortodoxe, §.a., asupra carora vom reveni in finalul acestui studiu. 

Legatura dintre persoana hirotonita §i jurisdictia incredintata 
incredintarea jurisdictiei la hirotonie, din perspectiva teologica, a fost comparata 

cu o casatorie. Aja cimi mireasa lui Hristos este Biserica, tot a§a mireasa celui hirotonit 
este jurisdictia lui incredintata. La un sinod de la Alexandria din anii 338-339, 
pomindu-se de la cuvintele Sfantului Apostol Pavel ,JEfti legal de sofie? Nu incerca 

Eusebiu, Historia ecclesiastica, VI, XLIII, 11, Sources chretiennes, 41, p. 156. 
" Ciprian, Epistola 41 ad Cornelium, apud Dr. N. Mila§, Canoanele..., vol. I , p. I I , 

p. 50. 
*̂ Dr. Nicolae Mila?, Canoanele..., vol. I , p. I I , p.218. 
'̂ Teodoret, Historia ecclesiastica, I I , 17, dupa Die Griechischen christlichen 

Schriftsteller der ersten drei Jahrhunderte, p. 376. 
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sa strict legatura" (1 Cor. 7,27), parintii au adaugat urmatoarele: ,J)aca aceasta s-a 
zis despre sofie, cu cat mai mult trebuie zis despre Biserica fi episcopul sdu"^^. 

ca legatura dintre episcop §i eparhia lui este ca o legatura de casatorie, rezulta 
§i din expresia de „Bisericd vaduvita" folosita pentru episcopiile vacante, de 
exemplu in canonul 25 al Sinodului IV ecumenic^'. 

Aceasta perspectiva teologica asupra principiului jurisdictional are mai multe 
consecinfe. Mai intai este faptul ca legatura dintre episcop (preot) §i pastorijii sai 
este o legatura de taina, nu numai una administrative, ci una care obliga in fâ a lui 
Hristos ?i care trebuie sa duca, prin lucrarea harului, la dobandirea Imparapei lui 
Dumnezeu. A§a cum scopul casatoriei este mantuirea mirilor §i na§terea de prunci 
buni, tot a§a §i scopul pastoratiei episcopului trebuie sa fie mantuirea tuturor fiilor 
§i fiicelor duhovnice§fi, prin na§terea din nou, din apa §i din Duh. 

O alta consecinja teologica este aceea ca savar§irea unei hirotonii farajurisdicpe, 
sau cu o jurisdictie ficPva, fara pastoriti, este ca o casatorie la care lipse§te un mire, 
adica un non-sens. Incalcarea principiului jurisdictional nu duce numai la o neoranduiala 
canonica, ci mai ales la denaturari teologice ale misiunii §1 chiar fiintei Bisericii. 

A treia consecinta teologica este aceea ca refiizul de a primi jurisdictia 
incredintata sau lepadarea ulterioara de ea, se aseamana cu abandonul familial sau 
cu divortul, de aceea Biserica i-a pedepsit pe ace§tia cu pedeapsa excomunicarii 
(afurisirii) dupa cum prevede ?i canonul 16 al Sinodului I ecumenic: Daca „cei ce se 
numara in cler, in chip indraznef, neavdnd inaintea ochilor frica de Dumnezeu, 
nerespectdnd nici canonul bisericesc, vor pleca de la bisericile lor, ace§tia nu trebuie 
sd fie primifi nicidecum in altd Bisericd, ci trebuie sd fie silifi sd se reintoarcd in 
eparhiile (parohiile) lor; iar dacd persistd (in grefeald) sd fie excomunicafC^^. 

Din acela?i motiv, in Biserica Ortodoxa, nu exista demisie din cler, ci doar 
retragere din scaun din motive binecuvantate (de sanatate sau, astazi, de 
pensionare)^'. 

O ultima consecinta teologica - §i cea mai disputata - este neadmiterea 
schimbarii jurisdictiilor prin transferare, care simt asemanate cu schimbarea de 
sotii, prin divort §i recasatorie. Din acest motiv, sfintele canoane condamna 
transferul dintr-o jurisdictie in alta, mai ales canonul 14 apostolic care prevede: 
,J^u este ingdduit ca un episcop, pdrdsindu-fi eparhia sa, sd pund stdpdnire pe 
alta, chiar dacd ar fix constrdns de catre mai mulfi episcopi, fiard numai dacd ar fi 

" Apud Athanasium, Apologia contra arianos, 6, RG. 25. col. 260C. 
" Arhid.prof dr.Ioan N. Floca, Canoanele Bisericii Ortodoxe. Note fi comentarii, 

Sibiu, 1993, p. 91. 
'̂ Dr. Nicolae Mila?, Canoanele..., vol. I , p. II , p. 69. 
'̂ Prof dr. lorgu D. Ivan, Demisia din preofie. Studiu de drept canonic, Bucure?ti, 

1937, 48 p. 
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o cauza binecuvantata care-l silefte sa faca aceasta, fi anume, numai dacd ar 
aduce celor de acolo vreun folos mai mare in ceea ce prive§te dreapta credinfd. 
Dar fi aceasta sd nu o facd de la sine, ciprin chibzuinfa multor episcopi fi cu cea 
mai mare rugdminte"^°. 

Problema transferarii a fost reluata la mai multe sinoade §i in mai multe 
canoane. La fel de elocvent este §i canonul 21 Antiohia care spune: „ Episcopul sd 
nu se mute de la o eparhie la alta, nici din voia sa, nici silit de popor, nici constrdns 
de episcopi ci sd rdmdnd la Biserica (eparhia) pentru care a fost sortit incd de la 
inceput de Dumnezeu, fi sd nu se strdmute de la e/"". 

Ceea ce apare clar in acest canon este faptul ca jurisdicpa este incredinjata 
de insu§i Dumnezeu, prin providenfa Sa, de aceea la ea nu se renunja, intrucat ar 
insemna o desprindere de voia divina. 

§i mai practic aceasta problema este dezbatuta la sinodul din Sardica (343), de 
catre episcopul Osiu de Cordoba. lata ce spune canonul 1 Sardica: „Osiu, episcopul 
cetdfii Cordobei zise: « Nu atdt obiceiul cel rdu, cdt mai ales corupfia cea 
preavdtdmdtoare a cdrmuirii treburilor bisericefti trebuie sd se dezrdddcineze chiar 
din temeliile ei, ca nici unuia dintre episcopi sd nu-i fie iertat a se muta dintr-o 
cetate mica in altd cetate. Caci este vddit pretextul acestei cauze, pentru care se fac 
unele ca acestea. Caci niciodata nu s-a putut afla vreunui dintre episcopi, care sa 
fi nazuit a se muta de la o cetate mai mare la o cetate mai mica, ceea ce dovedefte 
cd unii ca aceftia sau aprins de un infocat chip al Idcomiei dupa avert fi auslujit 
mai mult trufiei, ca sa arate ca au cdftigat stdpdnire mai mare 

Acest canon tran§eaza problema deschis §i radical, aratand ca transferurile 
nu au un motiv duhovnicesc, ci unul trufa§ §1 materialist. 

Din aceasta cauza, pe la anul 330, cand lui Eusebiu de Cezareea I s-a cerut 
sa se transfere in scaunul de Antiohia, el a refuzat categoric, invocand canoanele 
amintite mai sus". 

Interdicjia transferurilor de jurisdictie trebuie privita, insa, in perspectiva 
principiului iconomiei din Biserica Ortodoxa, care lasa loc intotdeauna dreptei -
socoteli, pentru a nu se produce im rSu mai mare. De aceea transferurile au fost 
ingaduite din motive binecuvantate, in cazuri de excepfie, a§a dupa cum reiese §1 
din canoanele deja amintite. Dar acestea sunt §1 trebuie sa ramana exceppi, care 
confirma regula. 

Dr. Nicolae Milaj, Canoanele..., vol. I , p. I , p.211. 
" Arhid.prof dr.Ioan N. Floca, Canoanele..., p. 214. 

Ibidem, p.231. Pr. Grigorios D. Papathomas, Cours de droit canon, Paris 1995, mss.dact, 
p.76u. 

" De vita Constantini, I II , 61, RG.20, col. 1136A. 
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Canonistul bizantin Theodor Balsamon, Tn lucrarea „Despre transferSri", 
sus|inea cS stabilitatea in Biserica era norma generala, iar transferurile erau 
acceptabile numai pentru o cauzS foarte gravS §i la rugSmintea multor episcopi'". 

In istoria Bisericii Tntalnim multe astfel de transferSri necesare. Astfel chiar 
Sfantul Vasile cel Mare, care era foarte riguros, a acceptat transferul lui Eufronie 
din scaunul de Colonia la acela de Nicopole, numai din interesul credinjei. La fel, 
Sfantul Grigorie Teologul a fost transferat in scaunul de Constantinopol, in interesul 
Bisericii, iar cei care 1-au criticat pentru aceasta „cu mai multa manie, decat cu 
rafiune", dovedesc cat de prost erau vSzute transferarile §i cat de putemica era 
conjtiin^a pSstrSrii randuielilor autentice ale Bisericii". 

in Biserica apuseanS interdic^ia transferarilor a fost, in general, bine 
respectata, nu numai de episcopi, ci §1 de ceilalfi clerici. 

in Biserica rasSriteanS aceasta regula nu s-a {inut prea riguros in privinfa 
preofilor §i diaconilor, dar a fost mai bine observata in cazul episcopilor. incepand 
din secolul al Xll-lea transferarile episcopilor aveau sa se inmulfeasca, unele 
justificate de tulburari politice, altele mai pufin justificate. 

in epoca modema §i contemporana practica difera de la o Biserica locala, la 
alta. 

Pana pe la sfar?itul secolului X V I , in Rusia transferarile se fSceau foarte rar, 
chiar §i ulterior ele nu erau foarte frecvente. in secolul XIX situafia s-a schimbat 
radical, Tntalnindu-se transferari multiple, chiar sistematice. Cu toata intervenfia 
sinodului local al Bisericii Ruse, din febmarie 1918, care a statomicit iara§i 
principiul stabilitafii, totuji transferarile nu au incetat pana astazi. 

in patriarhia de Constantinopol, tot de prin secolul XIX, transferarile au 
inceput sa fie foarte frecvente. 

in Biserica Greciei, unde tema a stamit o vie controversa, Tncercarea de a 
impune o stabilitate stricta episcopilor s-a dovedit a fi un efort zadamic. 

in Biserica Bulgara s-a respectat cel mai bine principiul statomiciei, Tntmcat 
mitropolifii stmt imovibili, singura excepfie fiind promovarea la rangul de patriarh'*. 

in Biserica Ortodoxa Romana, in trecut transferarile se fSceau numai in situaf ii 
de excepfie. Situafia s-a schimbat din secolul XIX, cand transferarile au devenit, 
din pacate, o regula, pana in ziua de astazi. Ar fi foarte bine daca viitoarele legiuiri 
al BOR ar duce la restabilirea vechiului principiu jurisdicfional al statomiciei, 

'" Apud, Hans -Georg Beck, Kirche und theologhische Literatur im byzantinischen 
Reich, MUnchen, 1959, p. 658. 

" Arhiep. Peter L'Huillier, Dreptul bisericesc, p. 122. 
''Ibidem, p. 123. 
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fapt care ar insemna normalitate canonicS, dar ?i redescoperirea fUndamentului 
teologie al administrafiei biserice§ti''. 

(va urma) 

Pr. Lect. Dr. Irimie Marga 
Faculatea de Teologie «Andrei $aguna», Sibiu 

Abstract: The Jurisdictional Principle is the rule according to which in 
the Orthodox Church the clerical ordination should have a precise pastoral 
destination called jurisdiction. The reason of this rule is theological as well as 
spiritual, pointing to the clergy's pastoral responsibility. Its canonical 
consequences are: a) the ordination without jurisdiction is not canonical; b) the 
clergyman should have a jurisdiction in accordance to his hierarchical level; c) 
each clergyman bear the responsibility for his own jurisdiction and any 
interference in another's jurisdiction is forbidden; d) superposition of two 
jurisdiction is forbidden; e) the ordination binds the clergyman and the 
jurisdiction in a marriage-like manner, so that transferring is not canonical; f) 
the Church knows of no "universal jurisdiction ". 

" in perspectiva viitoarei legiuiri B.O.R., recomandabil este a se face diferenfa intre transferul 
episcopilor (necSsatorip) ji transferul preoplor (casitorip). in cazul episcopilor ar fi bine intoarcerea 
la principiul inamovibilitapi, transferul episcopilor permifandu-se numai in caz de promovare 
(episcop! arhiepiscop! mitropolit! patriarh). Transferul episcopilor dintr-o eparhie inr-alta de acela§i 
nivel jurisdictional, ar trebui oprit, afara de situapile cu totul de exceppe. in cazul preoplor, transferul 
ar trebui sa urmareasca scopuri pastorale (care privesc atat credinciojii, cat ji familia preotului), 
adica promovarea din parohii de tip C, apoi B %\, dupa cSjtigarea unor experienje ji merite pastorale, 
in parohii de grad A. 



Recenzii 

Pr. dr. Viorel Georgescu, Prozelitismul, piedicd in calea 
unitatii creatine in trecut §i azi, Editura Paralela 45, Pite§ti 2002, 
248p. 

Problema prozelitismului a fost §i ramane o problema teologica foarte delicata 
pana in ziua de astazi, de aceea literatura teologica romaneasca asupra acestui 
subiect este foarte sSraca ^ i , oarecum, superficiala. Primul care a tratat acest subiect 
intr-o maniera ^tiinfifica ?i, totodata, obiectiva, a fost parintele dr. Viorel Georgescu, 
care a alcatuit o teza de doctorat dedicata prozelitismului, sub indrumarea pr. prof 
dr. Viorel lonifa. Importanfa acestei teze a fost semnalata §i de profesorii coreferenfi. 
Astfel, pr. prof dr. Aurel Jivi nota: Au existat la noi o serie de studii in legatura cu 
acest subiect, dar teza preotului Viorel Georgescu reprezinta prima incercare de 
mai mari dimensiuni, de a aborda tema din perspectiva istoriei bisericefti. La fel 
§1 pr. prof dr. loan-Vasile Leb scria: Trebuie sa amintim faptul cd lucrarea pdrintelui 
Viorel Georgescu are meritul deafi prima care incearcd sd exploreze cdmpul atdt 
de vast al problemei prozelitismului, fapt pentru care trebuie felicitat. 

Lucrarea pe care o prezentam acopere un mare gol in literatura noastra de specialitate 
§i analizeaza, cu acrivie, toate documentele care s-au elaborat in sec. XX, cu privire la 
prozelitism. Lucrarea se fimdamenteaza pe o bibliografie bogata de peste 230 de lucrari 
patristice, carti, studii, articole, documente ?! este structuratS in trei parfi, §i anume: 

Partea I : Prozelitismul confesional §i sectar, in care se trateaza despre 
prozelitismul catolic, protestant §i sectar. 

Partea a Il-a: Prozelitismul in documente $i intSlniri ecumenice pan3 in 
anii '90, cu subcapitolele 1.Inceputul abordarii sistematice a chestiunii, 2.A treia 
adunare de la New Delhi, 3.Considera{ii cu privire la prozelitism in materie de 
ecumenism, 4.Istoricizarea problematicii prozelitismului, 5.Documentul „Marturia 
comuna a cre§tinilor", 6.Dialogul intre catolici §i evangheliei asupra misiunii (1977-
1984), 7.Prozelitismul in discufiile dintre bapti§ti §i catolici, §i 8.Prozelitismul in 
relafiile interreligioase dincolo de ocean. 

Partea a Il-a: Prozelitismul in documente $i int§lniri ecumenice dupSanii 
'90, cu subcapitolele l.De la Santiago de Compostella la Strasbourg, 2.Exemple 
de colaborare la nivel local §i regional, 3.Reluarea consultarilor in grupul comun 
de lucru, 4.Rela{iile responsabile in misiune §i prozelitismul, §i 5.Misiune §i 
evanghelizare in unitate §i prozelitism. 
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Structura lucrSrii este mult mai complexa, cu subcapitole la subcapitole, noi 
am reprodus, din motive practice, doar cuprinsul sintetic al car|ii. 

Contribupa esenpala a lucrarii pe care o prezentam consta in aceea cS ea 
aduce luminS asupra infelegerii conceptului de „prozelitism". Inipal aceasta nofiune, 
a§a cum o intalnim in Biblie, nu a avut infeles negativ, prozelifii erau cei ca§tigafi 
de la paganism la credinfa revelata fie a Vechiului Testament (prozelifii evreilor), 
fie a Noului Testament (convertifii la cre§tinism). De aceea misiunea ?i 
prozelitismul, in Biserica primara, erau echivalente. 

Situafia s-a schimbat radical dupa dezbinarea cre?tina cand fiecare Biserica, 
pe baza exclusivismului eclesiologic, fScea prozelitism in convingerea ca face 
misiune. Dimensiunea nocivS a prozelitismului se vede ?i din ceea ce a rezultat in 
urma lui (uniatismul, fSramitarea sectary), nu o apropiere frateascS, ci o indepartare 
reciproca, cu ostilitSfi care nu s-au vindecat nici astazi. 

In secolul XX, secolul ecumenismului, cand Bisericile creatine au inceput 
sa se recunoasca reciproc §1 sa incerce refacerea unitafii cre§tine, nofiunea de 
prozelitism a necesitat numeroase revizuiri. De aceea, una dintre problemele 
ecumenice in diferite dialoguri interconfesionale, a fost elaborarea unor documente 
comune in care sS se defineasca nofiunea de prozelitism §i sa se inceteze, astfel, 
agresiunea unei Biserici cre?tine asupra alteia. Documentele rezultate sunt 
prezentate §i analizate in lucrare, nu mai insistam asupra lor, ci invitam cititorul la 
studierea §i aprofiindarea lor. 

Dar ideea inlaturarii definitive a prozelitismului din lumea cre§tina inca nu s-a 
realizat. In acest sens, cartea pe care o semnalam, poate aduce o contribuf ie insemnata 
la infelegerea prozelitismului §i la inlaturarea lui. Ea este cu totul binevenita in fara 
noastra §i pentru faptul ca legislafia romaneasca este precara in prevenirea §i 
combaterea prozelitismului, fapt care a dus la sipjafia ca Romania, dupa anul 1990, 
sa devina un fel de „terra missionis" pentru toate confesiimile | i sectele creatine. 
Credem ca cei care au responsabilitatea elaborarii unei noi Legi a Cultelor in fara 
noastra, nu trebuie sa piarda din vedere ?i concluziile acestei carfi. 

incheiem prezentarea acestei carfi cu recomandarea pe care o face indrumatorul 
acestei teze de doctorat, pr. prof dr. Viorel lonifa, recomandare la care, daca ne este 
permis, subscriem §i noi: Contribufia specified a acestei lucrari sta in prezentarea, 
studierea fi traducerea parfiala a celor mai importante documente ecumenice, care 
au avut ca obiect dezbaterea problemei prozelitismului Multe din aceste documente 
suntfoarte pufin cunoscute in Romania (...) Recomanddm aceasta carte credinciofilor 
ortodocfi, teologilor, precum fi tuturor celor care doresc sa cunoasca cum a fost 
discutatd fi in parte rezolvatd problema prozelitismului la nivel ecumenic 
internafional. 

Pr. Lect. Dr. Irimie Marga 
Facultatea de Teologie Ortodoxd «Andrei $aguna», Sibiu 
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Yves Beauperin, „Rabi leshoua de Nazareth - Une 
pedagogic globale" (Du texte ecrit au geste global), Edition 
Desliris, 2000, 287 p. • 

Lucrarea lui Beauperin Yves se inscrie in linia de cercetare de la §coala iezuitului 
Marcel Jousse (1886-1961), cel care, din 1931 pana in 1957, a predat la Sorbona, in 
I'Ecole des Hautes Etudes §i in I'Ecole d'Antropologie, o pedagogie descoperitoare 
a „stilului oral", in ceea ce prive§te infelegerea, compozitia (compunerea), 
transmiterea §i punerea in text a tradifiei biblice. Yves Beauperin, director al 
Institulului Pedagogic „rythmo-mimico-logique" al Asociatiei „Marcel Jousse", §i-
a consacrat viafa (25 de ani) invafarii recitativului riPnico-pedagogic al Evangheliei 
(eu a§ zice „memoriei cantate" a textului §i surselor sale). Dar in esenfa, cartea pe 
care v-o prezentam ramane o analiza antropologica de excepfie, fiind o invitafie la 
descoperirea oralitafii globale (nu in sensul de „globalism" cat de totalitate, oralitate 
care „epuizeaza" esenfialul). §i ramane una din cele mai §tiinfifice provocari la 
memorizarea (inclusiv cu mi§care corporala!) a textului Scripturii. 

Din Introducere, autorul pare decis sa elucideze cateva lucruri. Pomind de 
la spusa Sfantului Bernard „cre5tinismul nu-i religia unei carfi, ci religia Cuvantului 
lui Dumnezeu (Hom. Miss. 4.11), Yves Beauperin cerceteaza ideea cre§tinismului 
ca o religie a oralitSfii (p. 7) precum §i pagubele aduse, fie §i la nivel exegetic, de 
pierderea capacitafii de memorare (memorizare) a Cuvantului lui Dumnezeu, 
aratand (p. 9) cum catehismele au stricat echilibrul prin false metode ale pedagogiei 
§colare, care amplificand discursul evanghelie al mesajului, au anulat efortul 
memorizarii §i aceasta pe principiul biologic care zice: un mu?chi neutilizat este 
un mu§chi atrofiat (p. 10). Descurajarea memorarii a dus la anularea stilului 
pedagogic primar al Bisericii, „stilul oral", citind din Marcel Jousse (lucrarea „Le 
Style oral rythmique et mnemotechnique chez les Verbomoteurs", A M J, 1981, p. 
328) care nota: „Problema Memoriei este, in universul intelectual, comparabila 
intr-un fel, cu problema Gravitafiei in universul fizic - solufia a infinite probleme 
secundare dar foarte grave, depinde de concepfia noastra, mai mult sau mai putin 
exacts, asupra acestei legi primordiale" sau din lucrarea „L'Antropologie du Geste" 
(Gallimard, 1974, p. 234) in care Marcel Jousse conchide: „Memoria este omul 
intreg, omul intreg este Memoria". 

Pierderea oralitafii Cuvantului lui Dumnezeu (p. 14-19) este dublata, in 
viziunea autorului, de pierderea globalitSfii (integralitSfii) Cuvantului lui Dumnezeu 
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(p. 19-24), marcate, amandoua, prin „hegemonia stilului scris" transformata in 
idolatrie culturala, aducand ca argument tot pe Marcel Jousse care sintetiza 
divergenfele legate de utilizarea scrisului, spunand ca, in viziunea §colii modeme, 
„scrisul §1 doar scrisul este expresia globaia a omului", contrazicand prin ideea ca 
omul - ca fiinta cultural-pedagogica, zicem noi - nu poate fi redus, cu intoleranfa, 
nici doar la limbaj §i nici doar la scriere, „toata Antropologia Gestului - pentru 
care pledeaza toata §coala lui Jousse - fiind doar o pledoarie pentru redescoperirea 
integraia a totalitafii modelelor de expunere §1 de comunicare. Inclusiv nonverbaia, 
gestuala. 

Finalul Introducerii dovedefte ca obiectul cartii este „redescoperirea memorizarii 
(memorarii), a oralitafii \̂ globalitafii Cuvantului lui Dumnezeu" (p. 25). 

Partea I „Oralitate §i scriere in tradifia iudee §i cre§tina" pleaca de la cap. 1 
„Oralitate §i scriere in traditia iudee", axata pe o pietate „Torra-centrica" (centrata 
pe Torra), o Torah oraia §i o alta scrisa, dar care dovede§te ca oralitatea precede 
scrierea - Moise insu§i facand un schimb oral de cuvinte cand afla numele YHWHI 
(p. 32). Ba, mai mult, pentru o lunga perioada istorica, oralitatea insofe§te scrierea 
(chiar Scriptura!) (p. 35-39) umpland-o de sensuri, uneori chiar depa§ind-o (prin 
tonuri aparte datorate rostirii Scripturii) (p. 39-41). De aici ?i concluzia potrivit 
careia „activitatea de memorare este foarte prezenta in pedagogia lui Israel ?i se 
exercita de asemenea in egala masura, atat in familie cat §i in sinagoga sau la 
§coaia", mai cu seama in „§coala talmudica" al carui fiindament este activitatea de 
interpretare a textului sacru §1 „imitarea maestrului" (p. 41). 

De aici dimensiunea dubla a pedagogiei oralitafii: activitatea de interpretare 
(exemplu, Lc. 2.46-47) (p. 42-44) ?i o activitate de imitare (ex. Mt. 5.19), amandoua 
principiile fiind de remarcat inclusiv in structura ritmului liturgic evreiesc (p. 46), 
Hristos adaptand mesajul sarbatorii dar §1 „calendarului agricol" al perioadei. 

Capitolul (2) „Oralitate §1 memorie in tradifia iudaica" (p. 47 §.u.) trece in 
revista aspecte legate de Scriptura §i memorie (in sensul de capacitate de memorare) 
(p. 47-48), Scriptura §i cunoa^tere vie, imediata (p. 48-49) (in cadrul careia orice 
forma de autodidacticism sau individualism capata patina de erezie), interdicfia 
religioasa de a pune in scris tradifia orala (p. 51-53) §i aceasta nu doar din motive 
de „securitate" a confinutului, ci §i de menfinere „in viafa" a confinuturilor (p. 
52). O alta direcfie a capitolului se dezvolta in raport cu „memoria §i notele scrise" 
(p. 53-55), citand din Rabbi Yohanan (Talmudul Babilonic, 14.b) cum ca „cel care 
scrie notife (kalakot) este ca §i cel care arde Torra, iar cel care le folose§te nu va 
avea nici un folos" (p. 54), prin aceasta aratand faptul ca transmiterea in scris a 
Torrei este interzisa. De aici §i gravitatea subliniata de raporPil oralitate-istoricitate 
(in sensul datarii textelor) (p. 55-58), ca §i compromisul legat de punerea in scris, 
oficial, a unora din date, un soi de „aide-memoire" a poporului iudeu (p. 58-60). 
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Capitolul (3) al primei parfi urmare§te necesitatea unui vocabular adaptat la 
tensiunea oralitate-memorare-memorie (identificat in parte de Marcel Jousse), un 
vocabular diferit totalmente de acel al pedagogiei modeme care destituie memoria 
(memorarea, memorialul) din functia ei fundamentala, matrix pedagogiae. 

Memoria recitativd, tradifia stilului oral-global, oralitate §1 alte cuvinte sunt 
elucidate pe rand (p. 61-62) in comparatie cu elemente de pedagogie modema 
(lecfie-discurs) (p. 62-63) sau chiar cu ritmul catehetic {cat-echo: mishnah - cu 
radacina in shana = repetifie, a repeta) (p. 63-64) sau cu alte cuvinte, gen invdfare 
(predare), infelegere (percepfie etc.) (p. 64). Excelent este subcapitolul care 
analizeaza cateva din confuziile cel pufin regretate, in viziunea lui Yves Beauperin 
(analiza este facuta pe „Tatal nostm", unde idenrifica ritmurile orale: poetic-mithic-
pedagogic-istoric, altfel spus, cele ale catehezei §i exegezei eludate in timp) (p. 
64-68). 

Capitolul (4) „Memoria celui care prive§te" (ucenicului, n.N.C): o memorie 
prodigioasa, fidela §i novatoare (creatoare chiar), (n.N.C.) (p. 69 §.u.). Identifica 
funcfiile memoriei: o memorie lucrata-absorbanta-exersata (din copilarie) -
antrenata (printr-o rememorare activa) - ufurata (prin utilizarea capacitafilor 
mnemotehnice) (p. 69-74), aratand apoi roadele (care sunt §i fundamentul 
conservarii in lucrarea memoriei): pSzirea (pastrarea) Cuvantului - fidelitatea 
invafamantului (un proces educational care fine cont de toate aspectele legate de 
cuvinte etc.) o fidelitate dusa pana la extrema fidelitate „cuvant cu cuvant" (p. 78-
84) abundand in exemple din cultura §i tradifia unor popoare diferite apropo de 
„cultura memoriae". Yves Beauperin analizeaza apoi nevoia fidelitafii integrale -
adica a integralitafii fidele a tot ceea ce se preda ca element de credinfa (p. 84-85), 
dublat de o forfa inovatoare (creatoare) in acest sens, dar nu distincta de forma §i 
fond (asumarea generafiei anterioare in cercetare §i conservare! s.N.C.) aratandu-
se ceea ce noi inline marturisim ca nimeni nu face parte dintr-o generafie spontanee 
ci dintr-un lung lanf trofic intelectual, in care „mancarea" §i „bautura" sunt 
Euharistia Cuvantului §1 Euharistia propriu-zisa, fara de care Biserica nu mai are 
„memorie" iar inv^famantul ei se dilueaza (n.N.C). 

Capitolul (5) al parfii I se refera la „Oralitate §i fundamentalism" (p. 91 
§.u.), capitol scurt (p. 91-94), dar util momentelor pe care le traim. 

Abia capitolul (6) face analiza „Oralitafii Evangheliilor", identificand in lisus 
Hristos un comportament de rabin (p. 96-98), („Maitre" = „Didascalos", Mc. 4. 
38;Lc. 5. 5;9. 38;8. 45; 10. 35; In. 11. 13sauMt. 19. 16; Lc. 12. 13;Mc. 5. 35; 
17. 13; 9. 17; In. 11. 28; Mt. 12. 38; 22. 16; 22. 24; 22. 36; Lc. 7. 36; 8. 4 - in 
fiincfie de ucenici-farisei-mulfime dar §i Rabbi: Mt. 26. 25; 26. 49; Mc. 9. 5; 11. 
21 §i mai ales locuri 1. 38. 49; 3. 2; 4. 31; 6. 25; 9. 2; 11. 8; 20. 16) care face apel 
la memoria ucenicilor Sai (Lc. 22. 19) o memorie articulata prin legamantul 
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liturgico-sacramental-catehetic al Liturghiei (Lc. 22. 19 §i I Cor. I I . 25) (p. 98-
100), Liturghia avand in nucleu o „mimodrama" (alcaPiire de gesPiri §i cuvinte 
dramatice) (p. 100-103). De aici §i excelentul capitol „A recita inseamna a manca" 
(a rosti = a manca), axat pe dubletul „buccalisation-manducation) al lui Marcel 
Jousse, „mestecarea" fiind deja inceput vorbirii (cf p. 103-104). 

Capitolul (7) analizeaza tradifia orala a Sf Apostol Pavel (p. 107 §.u.), cel 
care aduce cu sine o traditie „scrisa §i pe tablele de came ale inimii". El este cel 
care face dese aluzii la „o tradifie" (paradosi) ca §i la „tradi{ii" (paradoseis) pe 
care le transmite comunitafilor creatine (I Cor. 11. 1-2; I I Tim. 2-15; 3.6-7) pe cale 
„orala" ca §i „scrisa" (cf I I Tim. 2. 15). Cuvdntul-cuvdntarea-vorbirea raman 
cuvinte cheie (p. 107-109). Pavel vorbe§te deja de mimetai (imitatori) (p. 109-
112) §i concluzioneaza facand diferenfa intre relafia tradifie-cre§tinism-cult §i 
tradifie-elenism-mistere, ca fiind cheia infelegerii celui de-al 8-lea capitol: „Tradifia 
orala a Bisericii" (p. 113 ?.u.). 

Yves Beauperin pome§te zicand ca Liturghia constituie Tradifia de stil 
„global-orar' a cre?tinismului (p. 13) mereu alimentata de citirea Cuvantului lui 
Dumnezeu §i subordonata unui mic obiectiv: deschiderea unei adancimi a 
cunoa§terii fenomenului prin care Cuvantul (acest cuvant poate restaura judecata 
omului | i transforma inima sa Tn a§a fel incat omul sa devina al lui Hristos cu 
adevarat) (p. 113; c f sf 4.13). De acum cercetarea cauta sa elucideze raportul 
catehezd (care precede Liturghia) - Liturghie (cu partea scrisa §i orala a catehezei 
mistagogice) (p. 114-117). Sa identifice resorturile reale dupa care „Liturghia este 
un contact prelungit cu Cuvantul lui Dumnezeu) (p. 117-118), la randu-i prelungita 
prin meditafie (p. 118-121), neuitand sa sublinieze oralitatea celor trei verigi 
catehezd-Liturghie-meditafie (omilie) (p. 121-124). Insista (pe buna dreptate) 
asupra rostului de „imprimare" pe care meditafia o are asupra memoriei, pedagogic 
§i eshatologie (pentru ca da bogafia intelectuala necesara cuprinderii 
„confinuturilor" de credinfa). 

Partea a Il-a „Stmctura oralitafii ?i a memoriei" cuprinde mai ales capitole 
tehnice, ce-i drept enunfate poetic: im colier de perle la gatul lui Israel (cap. I , p. 
131-132) atunci cand vorbe§te despre evolufia pedagogica intema a carfilor Vechiului 
Testament (parabolele, de exemplu: Proverbe 1. 8-9 sau Isus Sirah 6.18.22.24.29). 
Perle unite unisensual intr-un sens unic revelat de Dumnezeu (in procedee ca 
paralelism sinonimic - Mc. 9.43-48, antitetic Mt. 7.24-27, interlinear - c f imui text 
din Cantarea Cantarilor 1. 11 - c f Targum). Perle pline de fhimusefe, excelent 
cristalizate, ?i, mai ales, perfect a?ezate in colieml revelafional (p. 137-139). 

Capitolul (2) al parfii a Il-a analizeaza „forfa cristalizanta a perlelor-lecfii" 
pe care le ofera Scriptura (p. 141-145), analizand apoi forfa cristalizanta a ritmului 
(cap. 3, p. 147-157), prin intermediul gestului global, a celui mimat doar, a celui 
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energetic (nu energic, ci datator de energie! - s.N.C), a gestului interactionar 
(evidenfiat perfect prin ritmul melodico-semantic al textelor (e drept, cu exemple 
din textele druizilor dar §i din cele ale Evangheliei - Mc. 7. 32-35; In. 9. 6 -
ridicarea ochilor la cer Mt. 6. 27; Lc. 5. 25...). 

Capitolul (4) analizeaza forta cristalizanta a bilateralismului (p. 159 §.u.), 
pomind de la analiza legii balansarii (dreapta-stanga, inainte-inapoi; sus-jos) ca §i 
a elementelor specific umane - din maini §i din picioare, excelente exemple din 
Montessouri sau Lubieska. Cartea cuprinde excelente analize (aproape de analiza 
geometrico-matematica) ale efectului balansarii (gestice-corporale-recitative) 
asupra cuvantului Mantuitomlui (mana-mana-maini; picior-picior; ochi-cer in Mc. 
9. 43-48). Aici intervine noutatea cercetarii prin aducerea in fata a „balansului 
semantic in Evanghelii" (p. 169), mimogestica sporind sau scazand forta de 
transmitere a Cuvantului lui Dumnezeu. De exemplu: 

RECITARE CUPLARE - FRAZE 

1. comoara in pamant - comoara in cer (Mt. 6. 19-21) pamant-cer 
2. ulei, lampa pe langa corp (candela) (Mt. 6. 22-23) sanatos-bolnav 
3. casape piatra sau nisip (Mt. 7. 24-27) roca-nisip 
4. scandalul (Mt. 9. 43-48) mana-picior-ulei 
5. oaia pierduta - drahma pierduta (Lc. 15. 4-10) barbat-femeie 

Capitolul (5) invoca „for{a cristalizanta a unor formulari" gen „intunericul 
cel din afara", „pui de vipera", „plangerea §i scra§nirea dintilor", „neam indaratnic 
§i adulter", „sfar§itul veacurilor", „Doamne! Doamne!", „oaia pierduta a casei lui 
Israel", „§i s-a indepartat de la ei...", „va fi aruncat in foe", „Amin! Amin!", „adevar 
graiesc vouS" ?.a. (p. 174-175), ca §i texte inp-egi (Lc. 1. 57; 2. 6; 2. 21. 22. 39), 
arata forta stereotipiei gestului §i cuvantului uman (p. 177-178) care marcheaza 
(clar!) utilizarea in formularea traditionala a frazei (nu numai in limba franceza, 
desigur) (p. 178-179), nascand „formularea evanghelica" specifica (p. 180-181) 
(Lc. „se amuza scriind «semitisme»" cf Marcel Jousse, p. 181, cel care creaza 
terminologia „formalismul evanghelie"). 

Capitolul (6) indica procedeul „inserarii perlelor" in colieml estetico-morfo-
sintactic al ScripUirii - contabilizare §i in^irare - facand analiza larga a contabilizarii 
specifice textului ebraic: numele versetelor - schema ritmica (mai ales in textul 
Masoretic al Genezei, de exemplu: muhe versete (1534); mijlocul textului (27. 
40); secfiuni (12); divizari (43); capitole (50); numar de alineate (43); despartituri 
(48) - c f p. 185. Aceasta analiza, deloc joaca, dovede§te, in viziunea automlui, 
schema de memorare ascunsa in texte ca §i faptul cS, in fond, o contabilizare 
ascunsa ajuta la o cuprindere revelaponara (p. 186-191). Capitolul are schema 
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„rostirii inspirafiei lui Dumnezeu", faptele lui lisus Hristos (15 „lec|ii" = 3+2, 
3+2,3+2) sau „catehizarea" ucenicilor (tot cf. Mt) pe schema: 15 „lecfii" = 5+5+5. 

Capitolul (7) vizeazS alte douS forme de realizare a „colierului" lectionar. 
AgrafSri (aliterari consonantice, cuvinte agrafari semitice consecutive, cuvinte-
jalon, inifiale-conclusive) §i ordonari logice, sintetice care fac mai u§oara 
memorarea (p. 195-217). 

Partea a Ill-a, „Roadele memorizarii", analizeaza „analogiile palestiniene 
ale memorarii" (cap. l , p . 221-228); „a memora pentru a intelege" (cap. 2, p. 229; 
textul = melodrama in miniatura; textul este o suita de simboluri; refS gesturile 
celui care-a rostit textul; ingaduie-fi in tine o experienfa analoga in realitate, 
memorizarea = o piatra de aducere aminte in raport cu viitorul; memorizare = un 
antidot contra deformarii individuale; o asociere... (p. 244); memorizeaza pentru 
a gandi (cap. 3, p. 245) pentru o sentinfa care te intoarce spre acfiune; fa lecfia ca 
sa-fi impline§ti lucrarea; ca s-o insofe§ti cu lucrare (Osea, 1.8) ca sa-fi pofi interpreta 
corect lucrarea (cf Sf loan Cassian, Conferinfa a X X I I , p. 225). 

Ultimul capitol (4), „memoreaza pentru a deveni", analizeaza schimbarea 
inimii (convertirea prin cunoa§tere - recunoa§terea trecutu^ui de exemplu), 
deschiderea ei spre cunoa§terea lui Dumnezeu (p. 263) prin Cuvantul §i harul sau 
(p. 265-268) prin imitarea lui Hristos. 

Interesant pare ca toata cartea se incheie cu o intrebare cheie: Restaurarea 
misionar-catehetica a Bisericii (romario-catolice, c f autorului ei) fine de 
sacramentalizare sau de evanghelizare? Toata analiza - incheiata cu o excelenta 
bibliografie - arata ca una fara cealalta (co-explicative) nu se poate (p. 273-274). 

N-am ales aceasta carte la intamplare pentru prezentarea ei. „Nebunia" 
termenilor trebuie sa atraga atenfia speciali§tilor Bisericii in comunicare, pastorala 
sau catehetica, asupra modificarilor de limbaj ca §i de optica exegetica pe care 
cercetarea modema le-a adus in habitatul cultural cre§tin. 

Analiza, poate ̂ ocanta, nu ne intereseaza atat prin „divinizarea" memorizarii 
cat prin revelarea necesitafii regandirii valorii cuvantului pe care-1 rostim, forfei 
sale, cuprinsului sau. Remarcabila analiza a lui Yves Beauperin nu este singulara. 
Ea obliga la elucidarea dramei cuvantului schizoid, mpt de confinutul sau revelator 
- istoric §i ecclesiologic. 

in planul psihologiei religiei ca §1 al pedagogiei, cartea obliga la asumarea 
unor mutafii nu doar de ordin conceptual ci §i organic, in elaborarea proiectului pe 
care i l ofera Biserica (f/ romano-catolica) lumii astazi. Excelenta lecfie de 
psihologie lingvistica, lucrarea obliga. Nu doar la lectura. 

Pr. Lect. Drd. Constantin Necula 
Facultatea de Teologie OrtodoxS «Andrei $aguna», Sibiu 
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Arhiepiscopia Ortodoxa Romana a Alba-Iuliei. Memoria 
imaginii, Editura Reintregirea, Alba-Iulia, 2003, 298 p. + 290 
ilustratii -

De la stralucitoarea capitala a Daciei Apulensis, principala poarta de 
patrundere a cre§tinismului spre extremitatea nord-estica a Imperiului Roman, §i 
pan§ la incoronarea Regelui Ferdinand I , ora5ul Alba-Iulia, fosta capitala a 
Principatului Transilvaniei, s-a impus, de-a lungul celor doua milenii de existenta, 
ca 0 realitate permanenta in con§tiinfa romanilor transilvaneni (§i nu numai). Aici 
§i-a facut intrarea triumfal Mihai Viteazul; aici s-au hotarat batalii §i s-au trasat 
destine; aici s-a strigat intr-un singur glas: „Vrem sa ne unim cu Tara!". §i tot aici, 
in intunecimea temnifelor imperiale, §i-au gasit sfar§itul ataxia §i atatia „mucenici" 
ai romanitatii. 

$i, precum hotarasera mai inainte vechile legiuiri biserice§ti, ca organizarea 
bisericeasca sa urmeze totdeauna cele politice, §i in cetatea Alba-Iuliei (sau in 
imediata apropiere) §i-au avut sediul, inca de timpuriu, ierarhi romani, carturari, 
dar mai ales aparatori ai dreptului romanilor care, de§i majoritari in propria lor 
fara, erau privifi, dimpreuna cu credinta lor dreptmaritoare, doar ca tolerafi. Unii 
s-au impus in memoria posteritafii ca veritabili creator! de cultura (lui Simeon 
§tefan ! se datoreaza tiparirea „Noului Testament de la Balgrad" din 1648); alfii, 
ca 0 incununare a straduintelor de pastrare neintinata a credinfei lor ortodoxe, s-au 
invrednich de cununa sfinfeniei (Hie lorest §i Sava Brancovici). 

De§i desfiinfata „oficiar' la 1701, Biserica Ortodoxa Romana din Transilvania 
nu a disparut, ea dainuind in sufletele miilor de romani asupriti. Iar daca la 
reinfiinfarea Episcopiei Rasaritene nu s-a ales din nou cetatea Alba-Iuliei, ca loc 
de rezidenfa al ierarhului ortodox, aceasta s-a datorat doar imprejurarilor istorice 
de atunci §i intransigenfei autoritafilor politice §i religioase. Cu toate acestea, 
speranta a persistat, astfel ca, la 1921, nou infiinfata Episcopie a Armatei, cu sediul 
in acest ora§, a fost vSzuta ca o continuare fireasca a celei vechi, cu atat mai mult 
cu cat titularul ei purta titlul de „episcop de Alba-Iulia". Dar, cum nici de aceasta 
data istoria nu a fost prea blanda, Episcopia a fost din nou desfiinfata in 1948, de 
catre comuni?ti. 

Anul 1975 marcheaza un nou inceput in istoria viefii religioase a romanilor 
transilvaneni. Este anul in care s-a reinfiinfat, prin decret de Stat, Episcopia 
Ortodoxa Romana a Alba-Iuliei, cu RS. Emilian Birda? ca prim titular. Prin 



stradaniile acestui ierarh, dar mai ales ale succesorului sau, P.S. Andrei Andreicu} 
- arhiepiscop din 1998 - , Episcopia a redevenit ceea ce fusese odinioara, adica un 
a§ezamant de culturS ?i o fSclie mereu aprinsS spre pastrarea credinfei ortodoxe 
stramo§e§ti. 

Toate aceste aspecte, succint reliefate, precum §i multe altele, se regasesc 
transpuse nu atat textual, cat mai ales imagistic in volumul Arhiepiscopia Ortodoxa 
Romana a Alba-Iuliei. Memoria imaginii. Conceput sub forma unui album, de o 
finuta graficS excepfionala, volumul este un omagiu adus tuturor acelora care, in 
urma cu 85 de ani, au hotarat la Alba-Iulia, in unanimitate, unirea Transilvaniei cu 
Jara-MamS. 

Punand la indemana oricui i l rasfaie^te crampeie din trecutul ?i prezentul 
Episcopiei, albumul se vrea a fi un util ghid pentru tofi doritorii de fiiimos, care au 
acum ocazia de a face o cSlStorie imaginara, descoperind neprepiitele comori 
spiritual-culturale ale Eparhiei „din inima farii". Prezentarea istorica a Episcopiei 
§i a Protopopiatelor din judefele Alba §i Mure§ care o compun, este insofita de un 
bogat material ilustrativ. AlSturi de iaca§urile de cult, din lemn sau piatra, unele, 
prin vechimea lor, deosebit de valoroase din punct de vedere arhitectural, dar §i 
sculptural-pictural, se regSsesc surprinse alte multe imagini infafi^and cotidianul: 
chipuri, obiceiuri §i datini populare, paji§ti inflorite etc., conturandu-se, astfel, o 
imagine a integrSrii perfecte a omului in universul inconjurStor. 

De aceea, considerSm c5 albumul se poate adresa, cu indreptatire, nu doar 
iubitorilor artei picturale §1 arhitecturale, ci §i tuturor acelora pentru care istoria 
inseamna o carte deschisS, plinS de invSjaminte. 

Florin Dobrei 
Doctorand, Facultatea de Teologie OrtodoxS «Andrei $aguna», Sibiu 
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