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Capitolul I1I
Alte lucrari patrologice romanesti

a. Teze de doctorat in Patrologie, ori cu
caracter patrologic, prezentate in rezumat

Mihail Bulacu: Scoala catehetica patristica:
baza de orientare pentru actuala scoala catehetica.
Studiu introductiv in Catehetica ortodoxa'
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1928,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti).

In introducerea tezei sale de doctorat, Mihail Bulacu afirma
ca ,,inca de multa vreme au inceput in Biserica Ortodoxa Romana
preocupari pentru a da invatamantului religios din scoala orientari
noi, spre a corespunde mai mult idealului pe care il urmareste
Biserica. De asemenea, educatia religioasa a tineretului crestin a
constituit preocuparea de capetenie a celor ce au dorit rezolvarea
problemei catehetice. In congresele pedagogice precum si in
lucrarile publicate, s-a constatat ca ,,slabirea actiunii noastre
catehetice consta in buna parte tocmai in intreruperea legaturii
firesti ce trebuia sa existe intre actuala pedagogie catehetica
si pedagogia crestind din epoca de inflorire a scolii catehetice
patristice. Biserica noastrd a putut da viata scolii ce s-a intemeiat

! Preot Mihail Bulacu, Scoala catehetica patristica: baza de orientare
pentru actuala scoala catehetica. Studiu introductiv in Catehetica ortodoxa,
Tipografia Diecezana, Oradea, 1928.

2 Ibidem, p. 1.



in pridvorul ei, dar scoala nu-i mai poate da invatdmantului
religios decat spiritul ei intelectualist pe care il are fata de intregul
el Invatamant. De aceea Bisericii, iar nu scolii, 11 revine sarcina
de a-si reface temelia crestind a invatdmantului sau religios, adica
a catehizarii tineretului™!.

In subcapitolul intitulat: ,, Influenta pedagogiei laice asupra
invatamantului religios”, autorul cartii constata ca ,,drumul isto-
ric parcurs de misiunea de a Invata a Bisericii Ortodoxe prin
intermediul catehizarii a intalnit in calea sa multe influente, insa
cea mai puternica a fost cea a scolii laice, a carei pedagogie s-a
crezut Indreptatita sa-si exercite drepturile ei exclusive si asupra
invatdmantului religios. De aceea ne-am trezit cu Invatamantul
religios ramas nu numai intre zidurile scolii, izolat de Biserica,
dar explicandu-si actiunea sa numai prin prisma pedagogiei
pur filosofice, de aceea staruim asupra inlaturarii extremei pur
intelectualiste, care, odatd intrata in invatdmantul scolii s-a extins
si asupra religiei ca obiect de invatamant™2. ,Herbart, marele
pedagog al secolului al XIX-lea, care asaza pedagogia pe temelie
stiintifica, recunoaste singur ca in materie de pedagogie religioasa
nu poate afla o baza sigura, fiind necunoscator al adevarurilor
descoperite pe calea revelatiei supranaturale™.

Mihail Bulacu afirma: ,,Catehetica nu este o simpla meto-
dicd a invatamantului religios in scoala, ci ea se extinde peste in-
treaga educatie religioasa crestina a tineretului. Fara sd neglijeze
etica si psihologia, catehetica foloseste filosofia religioasa, logica,
estetica $i nu mai putin teologia dogmatica, teologia morala,
liturgica, patrologia si chiar ascetica si mistica crestina™. ,.Iin
Biserica Ortodoxa, principiile vechii catehizari a candidatilor

! Ibidem, p. 2.

2 Ibidem, pp. 2-3.
3 Ibidem, p. 4.

4 Ibidem.



adulti la botez sau catehumenatul sunt §i astazi in vigoare, dar
au ramas oarecum izolate de catehizarea tinerilor, care primind
botezul in pruncie, au fost lasati aproape numai pe mana scolii
laice, de aceea cercetarea actiunii catehetice din primele veacuri
crestine, atat asupra tinerilor botezati, cat si asupra catehumenilor
adulti, ne va face sa Intelegem mai bine necesitatea revenirii
actualei noastre catehizari la adevaratele principii catehetice™'.

,Veacurile crestine primare au fost secolele de inflorire a
crestinismului, atat in stiinta teologica, cat si in viata crestina.
Scoala lui Clement Alexandrinul si a lui Origen confirma
existenta unui crestinism cultivat, iar filosofia patristica este
izvorul neintrecut al celei mai inalte pedagogii crestine. Grija
Capadocienilor, a Sfantului Ioan Gura de Aur, a Sfantului
Chiril al Terusalimului, a Fericitului Augustin pentru luminarea
crestina a copiilor ne lasa insemnate pagini de orientare in
materie catehetica, iar filosofia patristica ne va arata ca puterea
de transmitere a crestinismului nu sta numai in simpla instruire a
intelectului, ci si in catehizarea integrala crestina a sufletului™.
Astfel, ,,scoala catehetica a primelor veacuri crestine formeaza
cel mai puternic izvor de principii experimentate cu deplin succes
pentru catehetica ortodoxa™.

,Adevaratul intemeietor al scolii catehetice este lisus
Hristos, prin intermediul Bisericii intemeiate de El. Prin insasi
practica Invataturilor Sale, El 1i pune bazele si i1 da continuitatea
mai departe, prin Biserica. Mantuitorul aduce prin scoala Sa
adevarul dumnezeiesc cel nedescoperit fiintei omenesti, adevar
care se adreseaza nu numai catre ratiunea omeneasca, ci catre
intreaga viata sufleteascd a omului, instituindu-se astfel adevarata
scoald a vietii crestine. De aceea lisus Hristos este recunoscut

! Ibidem, pp. 5-6.
2 Ibidem, p. 6.
3 Ibidem, pp. 6-7.



drept singurul Invatitor si Educator neintrecut al omenirii (Matei
23,8)”!. ,,Cuvantul intrupat ne aduce deplina cunoastere a lui
Dumnezeu, a caii ce duce la El si a vietii crestine pe pdmant.
Domnul nostru Iisus Hristos aduce odata cu adevarul si harul,
caci «harul si adevarul au venit prin lisus Hristos» (Ioan 1,17).
De aceea pedagogia Bisericii va fi nu numai luminatoare, ci si
sfintitoare, ducand la méantuire™?.

Pe langa invatatura Sa cea dumnezeiasca, ,,Domnul nostru
lisus Hristos ne-a infatisat si modelul desavarsit al catehetului,
caci din lucrurile vietii zilnice, El a stiut sa faca tablouri ale
vesniciel, urcand prin cuvant la intuirea adevarurilor celor mai
inalte. Invatamantul Sau a fost in permanenti psihologic™?, iar
,metoda folositd de El una psihologicd, avand invatamantul
gradat si potrivit cu fiecare categorie de ascultatori™.

,Inainte de a se indlta cu trupul la cer, Domnul Hristos le-a
dat numai Sfintilor Sdi Apostoli puterea de a transmite tuturor
neamurilor invatatura si harul ce le-a incredintat, zicandu-le:
«Mergeti si invatati toate neamurile, botezandu-le in numele
Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh, invatandu-le sa pazeasca
toate cate v-am poruncit Eu voua» (Matei 28,19-20). Porunca
Mantuitorului are un indoit caracter: mai intai de ordin pur
didactic si apoi de ordin pedagogic crestin™.

»Pe langa Invatatura Bisericii, disciplina sacramentala
cere legatura intre partea didactica si partea pedagogica
crestind, formand ceea ce s-a numit mai tarziu «catechumenatuly.
Acesta consta in instruirea si educatia catehetica, avand ca
temei porunca pe care Domnul Hristos a dat-o ucenicilor Sai.

! Ibidem, p. 9.
2 Ibidem, p. 10.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 11.
3 Ibidem, p. 13.



In acest fel, pedagogia Noului Testament a rimas temelia
edificiului pedagogiei crestine profesate de invatitorii si
Parintii bisericesti”!.

Primele lectii de catehizare au apartinut Sfintilor
Apostoli, in cunoscutele lor misiuni, realizate prin viu grai,
incat ,,cateheza orald sta la baza traditiei orale, ca izvor al
Evangheliilor sinopticilor. De asemenea, catehezele scrise de
Sfintii Apostoli se afla in locurile profunde ale epistolelor lor,
in care ei se vedeau siliti sa revind in scris asupra a ceea ce
incepuserd sa Invete prin viu grai. Cuprinsul unor asemenea
cateheze apostolice il intalnim in Epistola I catre Corinteni,
in Epistolele catre Galateni si Coloseni, in Didahia celor 12
Apostoli si in Simbolul Apostolic™?. Cu toate acestea, ,,0 catehi-
zare sistematica nu putem avea in veacul apostolic, pentru
ca acesta a fost dedicat mai mult misiunilor apostolice, cand
increstindrile se faceau in masa, gratie puterii cuvantului si
darului Sfintilor Apostoli, acestia fiind cei dintai cateheti care
au instruit si au pregatit masele pentru botez™.

»dcolile catehetice, cu organizare proprie, s-au nascut
mai mult in chip spontan, datoritd necesitdtilor pe care Biserica
le resimtea deopotriva in interior si in afard. Prelucrarea
materialului de credinta intr-o forma mai elevata incepe a fi
cerutd de atacurile pe care paganii le dadeau crestinismului.
Incepand cu Sfantul Tustin Martirul si Filosoful, gdsim o forma
deosebita a Invataturii crestine, cum sunt apologiile. Scoala
deschisa de Sfantul Tustin la Roma este inceputul scolilor crestine
superioare din veacul apologetic. De asemenea, apologetul Irineu
a pus bazele unei scoli asiatice™.

! Ibidem, p. 14.
2 Ibidem, pp. 15-16.
3 Ibidem, p. 17.
4 Ibidem, pp. 17-18.



,»Catehizarea a fost socotita de toti Sfintii Parinti, dar
in special de Sfantul Chiril al Ierusalimului, ca cel mai bun
mijloc si arma sigura impotriva ereticilor, iudeilor, samari-
nenilor si paganilor, iar lupta contra elitei intelectuale a paga-
nismului in afara si contra falsei gnoze induntru, a impus
Bisericii necesitatea de a studia Tn mod stiintific continutul
elementelor de credinta”!.

»Data la care scolile catehetice au luat fiinta a fost intre
anii 100-106, pe vremea Sfantului Tustin Martirul si Filosoful.
Epoca lor de inflorire a inceput cu sfarsitul veacului al doilea, al
apologetilor, a continuat si a Inflorit cu veacul al treilea, al marilor
cateheti ai Alexandriei si Cezareii Palestinei, si a atins apogeul
in veacul al IV-lea, cand a fost sprijinita de distinsii pedagogi
crestini ai Capadociei, Antiohiei si Ierusalimului™.

In continuare, autorul cartii prezinta scolile catehetice.

Prima este scoala din Alexandria.

,» Viata intelectuald de veacuri facea ca acest oras sa aiba
la finele veacului al doilea un mediu de eruditie si sd fie un
centru filosofic renumit. Scoala catehetica din Alexandria a
intrat in lumina istoriei la sfarsitul secolului al II-lea. Nici
Biserica si nici Episcopul ei n-au Infiintat-o, ci ea s-a nascut in
chip spontan, desi mai tarziu a primit §i autorizatia canonicd a
Episcopului Demetrius’3.

Primul conducator al scolii catehetice din Alexandria a
fost Panten, un om de aleasa cultura. El a fost urmat de Clement
Alexandrinul. Acesta s-a nascut pagan, iar in tinerete a vizitat
Grecia, Italia, Palestina si Egiptul. ,,Cunoscand autorii clasici,
si mai ales pe Platon, a devenit unul dintre cei mai instruiti
scriitori crestini ai primelor veacuri. Crestinismul i-a putut

' Ibidem, pp. 18-19.
2 Ibidem, p. 20.
3 Ibidem, p. 22.
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da adevarul revelat, pe care nu l-a aflat in nici o filosofie™".
,»Clement este cel dintéi care a incercat sd Intemeieze o stiinta
crestind, pe care s-o opuna filosofiei pagane. Metoda alegorica
in interpretarea Sfintei Scripturi a fost mult intrebuintata de
Clement, iar scrierile sale: Protrepticul, Pedagogul si Stromatele
ne documenteaza principiile sale pedagogice crestine, de care a
fost cdlduzit in practica sa catehetica™.

Unul dintre cei mai distinsi elevi ai scolii a fost Origen,
care a preluat conducerea acesteia la varsta de 18 ani. ,,Origen
este marele transformator al gandirii crestine, care datorita
lui a luat un mare avant la inceputul veacului al III-lea™.
,Facand la inceput misiune de evanghelizare intre pagani,
Origen a inceput sa-si recruteze discipolii dintre cei ce doreau
o convertire sincerd la crestinism. Invatimantul sau catehetic
consta exclusiv din explicarea Sfintei Scripturi. Renumele lui
de catehet i-a impus admiratia Episcopului Demetrius, care
l-a intarit in chip oficial la conducerea scolii. Prin acest act,
scoala catehetica a fost recunoscuta si patronata de Biserica
din Alexandria. In interpretarea Sfintei Scripturi, mai ales a
Vechiului Testament, scoala alexandrinad prefera alegoria. Cu
vremea, Origen a inceput sa completeze studiul Sfintei Scripturi
cu educatia crestina, iar ulterior a largit si mai mult programa
de lucru a scolii. Cei ce frecventau cursurile scolii erau recrutati
mai mult din mijlocul paganilor™*.

Lui Origen i-au urmat in fruntea scolii Heracles, Dionisie
cel Mare, Pierin, Teognost, Petru Martirul si mai tarziu
Didim cel Orb. Cu veacul al IV-lea si al V-lea aceasta scoala
incepe sa decada. ,,Sfantul Chiril al Alexandriei este numele

! Ibidem, p. 23.
2 Ibidem, p. 24.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 25.



reprezentativ cu care se continud renumele acestei scoli in
veacul al V-lea crestin™!.

Printre cei care au studiat la scoala catehetica din
Alexandria se numara: Sfantul Atanasie cel Mare, Sfantul
Grigorie Taumaturgul, Episcopul Neo-Cezareei, care a ramas 8
ani pe langa Origen, pentru a asculta explicarea Sfintei Scripturi
si Eusebiu de Cezareea.

Scoala catehetica din Cezareea Palestinei

Intrucat a ajuns la neintelegeri cu Episcopul Demetrius,
Origen s-a mutat din Alexandria Egiptului in Cezareea Palestinei,
scolile catehetice din cele doua orase devenind rivale.

Dintre tinerii care au studiat la aceasta scoala s-au remarcat
Firmilian, cei doi frati Grigorie si Atenodor, precum si ,,Sfantul
Grigorie de Nazianz, la varsta de 16 ani, care nefiind multumit
de studiile de aici, s-a dus cu fratele sau Chesarie in Alexandria
Egiptului, patria stiintelor si a filosofiei™.

Scoala catehetica din Antiohia

,Catre sfarsitul veacului al III-lea, mai multi preoti inva-
tati, printre care si Doroteus, au fondat scoala catehetica din
Antiohia. Aceasta a castigat mare Tnsemnatate, mai ales in directia
ermeneuticii si exegezei. La aceastd scoald predomina inter-
pretarea literara istorico-gramaticald a Sfintei Scripturi’™.

Cei mai importanti conducatori ai scolii au fost: Lucian
Martirul, Diodor, Episcopul Tarsului, si Sfantul loan Gura de
Aur, care era discipolul lui Diodor. ,,Episcopul Flavian, care l-a
hirotonit preot, i-a dat Sfantului Ioan Tnsarcinarea de a catehiza
si a predica cuvantul lui Dumnezeu in Biserica Antiohiei, drept
care apartinea numai Episcopului. Preocuparea Sfantului Ioan
pentru catehizare o vedem si dupa ce a ajuns Arhiepiscop al

! Ibidem, p. 26.
2 Ibidem, p. 28.
3 Ibidem.
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Constantinopolului, cand, in anul 404, sub presiunile imparatesei
Eudoxia, a fost condamnat de catre un sinod, fiind scos
din biserica in Sambata Sfintelor Pasti, unde tocmai boteza
catehumenii in baptisteriu™’.

Alti doi conducatori renumiti ai scolii catehetice din
Antiohia au mai fost Teodor de Mopsuestia si Teodoret, Episcopul
Cirului. ,,Influenta nestoriana venita in aceasta scoald, in care si
Nestorie a fost elevul lui Teodor de Mopsuestia, a adus decaderea
ei, caci cei mai multi invatati ai acestei scolii, cu exceptia
Sfantului Ioan Gura de Aur, au cdzut in erezii hristologice™.

Scoala catehetica din lerusalim

Nu se cunoaste cu exactitate nici timpul nfiintarii scolii
catehetice din Ierusalim, nici Intemeietorul acesteia. Infor-
matiile cele mai de seama despre activitatea acestei scoli le
avem 1n veacul al I'V-lea crestin. Aici catehizarea era facuta in
biserica, cel mai important catehet fiind Episcopul. ,,Sfantul
Chiril al Ierusalimului, ca Episcop local, este persoana in jurul
careia graviteaza cele mai multe documente referitoare la
aceastd scoala™. Catehezele erau rostite in timpul Liturghiei
catehumenilor. Cei ce ascultau catehezele nu erau doar candidatii
la botez, ci si multi credinciosi, care doreau sa aprofundeze
adevarurile de credinta.

Scoala celor trei mari Capadocieni

»Aceastd scoald cateheticd nu si-a mentinut unitatea prin
aceeasi localitate fixata pentru instruire, ci prin unitatea ideilor
celor trei mari Sfinti Parinti Capadocieni™.

»Sfantul Vasile cel Mare (330-379) intra in categoria
marilor pedagogi crestini ai Bisericii de Rasarit. Acesta ocupa

! Ibidem, p. 29.
2 Ibidem, p. 30.
3 Ibidem, p. 31.
4 Ibidem, p. 32.
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locul cel dintéi intre capadocieni in privinta ordinii si a fortei
cugetarii. Sfantul Grigorie de Nazianz (329-390), supranumit si
«Teologul», a fost Inzestrat cu darul poeziei, fiind cu mult mai
impresionant decat Sfantul Vasile cel Mare, care era mai grav
si mai maret in toate actele sale”!. ,,Sfantul Grigorie de Nisa
(332-395) a fost cugetatorul cel mai profund din cei trei invatati
ai Capadociei. El a lucrat foarte mult in directia de a da invata-
mantului crestin o baza filosofica™.

Scoala catehetica din Edesa

Aceastd scoala a fost infiintata pe la sfarsitul veacului al
II-lea de catre Protogene si datorita Sfantului Efrem Sirul si-a luat
avant in cercetarea Sfintei Scripturi, unde a tinut calea de mijloc
intre alegorismul scolii catehetice din Alexandria si interpretarea
istorico-gramaticald a scolii din Antiohia.

Scoala apuseana-africana

»Aceastd scoald catehetica s-a manifestat mai mult prin
scrieri si lucrari de pedagogie crestina ale teologilor apuseni
decat printr-un centru al unei scoli bine fixate, cum am putut
vedea la scolile catehetice din Rasarit. Exemplul Sfantului Iustin
Martirul si Filosoful, care mergea din oras in oras, aparand
credinta si Tnvatand filosofia crestind, a fost urmat si de altii.
Locuinta lui era de cele mai multe ori locul de intalnire al
discipolilor sai. Roma, unde Sfantul Iustin deschisese o scoala
crestind; Cartagina, centrul de actiune al lui Tertulian i resedinta
episcopala a Sfantului Ciprian; Hippo, resedinta episcopald a
Fericitului Augustin; Milanul, resedinta batranului Ambrozie;
sunt centrele distinse in care s-a desfasurat activitatea marilor

pedagogi crestini ai Apusului™.

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 33.
3 Ibidem, p. 34.
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Scolile manastiresti si scolile parohiale

Aceste scoli au luat fiintd 1n veacul al IV-lea, In urma incetarii
persecutiilor. Paul din Teba, Antonie cel Mare si Pahomie sunt
initiatorii scolilor ménastiresti din Rasarit, iar Benedict de Nursia
in Apus. ,,Prin Infiintarea ordinului calugaresc al benedictinilor,
in anul 529, la manastirea de pe Monte-Casino, in Calabria, s-a
inmultit si numarul scolilor in tot Apusul Europei”!.

,Istoria pedagogiei crestine ne va arata transformarea
acestor scoli, pana cand, in veacul al XVII-lea, religia ajunge
un obiect de studiu in Tnvatdmant. Exagerarile scolasticii
apusene din Evul Mediu, cand in Rasarit imprejurarile istorice
nu ingdduiau o inflorire a invatamantului religios, au adus
rationalismul de mai tarziu al scolii laice. Personalitatea lui
Comenius, parintele didacticii moderne, supranumit si pedagogul
profet, fiind teolog si pedagog, face epoca de tranzitie dintre
vechea scoald crestind si pedagogia moderna™?.

Mihail Bulacu constata: ,,intoarcerea privirilor catehetilor de
astazi catre pedagogia crestind a scolii patristice este o necesitate
pentru scoala catehetica actuald, care nu va Inlatura nici experienta
didactica cea buna a marilor pedagogi din pedagogia moderna™.

In continuarea tezei sale de doctorat, autorul vorbeste
despre ,,Literatura catehetica patristica”.

Scrierea numita ,,Invatitura celor 12 Apostoli” cuprinde
invatdtura Mantuitorului transmisd de Sfintii Apostoli, fiind
socotita drept cel mai vechi catehism crestin. Aceasta ,,sinte-
tizeaza materialul necesar pentru instruirea celor ce intrau in
crestinism, aratand in acelasi timp si legatura elementelor de

baza ale catehezei timpului™.

! Ibidem, p. 36.
2 Ibidem, p. 37.
3 Ibidem, pp. 37-38.
4 Ibidem, p. 39.
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,,Constitutiile Apostolice” sunt o colectie de opt carti cu conti-
nut de drept bisericesc, liturgica si catehetica, fiind redactate, dupa
cum sustin majoritatea specialistilor, de cdtre Clement Romanul.

,»Epistola lui Barnaba” ne da o idee despre invatdmantul oral.

Lucrarea ,,Pastorul lui Herma” ,,prezinta si explica cinci vi-
ziuni, cu scopul de a edifica intr-o forma cat mai pe Inteles ideea
pregatirii paganilor pentru a intra in crestinism™!.

Sfantul Iustin Martirul si Filosoful a scris ,,Dialog cu iu-
deul Trifon”, in care expune, in mod argumentat, superioritatea
crestinismului fata de iudaism. Tot lui i1 apartin si doua apologii,
care ne dau insemnate cunostinte despre expunerea si justificarea
crestinismului fatd de intelectualitatea pagana.

Teofil, Episcopul Antiohiei, i-a trimis lui Autolic, un pagan
invatat, trei carti. In prima vorbeste despre crearea lumii, in cea
de-a doua ,trece de la invatamantul pe calea revelatiei naturale,
la adevarurile si lucrurile revelate pe cale supranaturala, iar cartea
a treia trateaza despre instruirea morala™?.

»Scrisoarea catre Diognet” relateaza inceputurile formarii cate-
humenilor si descrie viata frumoasa pe care o duceau crestinii.

In lucrarea sa ,Protrepticul”, Clement Alexandrinul face
critica paganismului, ardtdnd ca ,,fatd de paganism si filosofie,
care nu pot sti nimic sigur despre Dumnezeu, crestinismul este
adevarata iluminare a gandirii si in acelasi timp o satisfactie
a constiintei religioase. Scopul lui Clement in aceastd lucrare
este de a dezrobi pe cititorul sau pagan de ratacirea idolatriei si
de a-i comunica adevarata credinta. Convertirea la crestinism
este prima etapa pe care autorul cartii o urmareste™. O alta
lucrare a lui Clement Alexandrinul este ,,Pedagogul”, in care
citim despre educatia crestind, care se face in conformitate cu

! Ibidem, p. 41.
2 Ibidem, p. 43.
3 Ibidem, p. 44.
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inaltele precepte pedagogice ale Domnului nostru lisus Hristos.
In ,,Stromatele”, cea de-a treia scriere a lui Clement, aflam despre
dorinta autorului de a intrebuinta filosofia crestina in problemele
credintei. ,,Scrierile lui Clement Alexandrinul, marele catehet,
sunt campul ales pe care se intalnesc, pentru prima data mai
puternic, filosofia crestina cu filosofia greaca™!.

Lucrarea lui Origen ,,De principiis” este ,,un sistem
complet de filosofie religioasa. Aceasta scriere este, putem spune,
primul sistem mare de teologie crestind”?. ,, Lumea supranaturala,
cosmologia, rascumpararea si omul, sunt capitolele de seama
tratate in cuprinsul acestei lucrari™. In scrierea ,,Contra lui
Cels”, Origen rastoarna ideile anticrestine ale paganului Cels,
combatandu-le pas cu pas.

Scrierea lui Tertulian ,,Despre botez” este un intreg studiu
asupra primei Sfinte Taine crestine, in care sunt atinse si chestiuni
referitoare la catehumeni. Tertulian mai are doua lucrari: ,,Despre
suflet”, care este cel mai vechi tratat de psihologie crestina si
,Despre pocdintd”, In care ne prezintd penitenta de care trebuie
sa dea dovada catehumenii si crestinii cazuti in pacat.

Sfantul Ciprian a scris lucrarea ,,Despre rugaciunea dom-
neascd”, n care a explicat rugaciunea ,,Tatal nostru” si tot el a
alcatuit optzeci si una de epistole, care ne dau, in cea mai mare
parte, material informativ asupra practicii traditionale a catehu-
menilor in vederea primirii Tainei Sfantului Botez.

Primul manual de catehizare al Bisericii crestine din veacul
al IV-lea a fost scris de Fericitul Augustin, cel mai mare teolog
apusean, si a fost intitulat: ,,Despre catehizarea celor simpli”.

Sfantul Chiril al Ierusalimului a alcatuit douazeci si trei de
cateheze si o pro-cateheza, dintre care ,,primele optsprezece erau

! Ibidem, p. 46.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 47.
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adresate catehumenilor ce se pregateau pentru luminare in timpul
postului Sfintelor Pasti, iar celelalte noilor botezati, in timpul
saptimanii luminate, dupa Duminica Sfintei Invieri™.

,Marele cuvant catehetic” al Sfantului Grigorie de Nisa este
o importantd lucrare patristica in materie catehetica. Aceasta este
mai mult un manual pentru cateheti, decat pentru catehumeni.

Din omiliile Sfantului Vasile cel Mare asupra botezului,
aflam multe dintre indatoririle catehumenilor si, in special,
instructiunile pe care le primeau inaintea primirii acestei
Sfinte Taine. Epistolele Sfantului Vasile ne furnizeaza multe
informatii, mai ales asupra scolilor manastiresti. in lucrarea
Sfantului Vasile cel Mare ,,Catre tineri”, citim sfaturile date
de Sfantul Parinte tinerilor crestini, despre cum trebuie sa se
foloseasca de literatura n general, aceasta fiind socotita cea mai
reusita dintre toate scrierile sale.

In cele 45 de cuvantiri ale Sfantului Grigorie de Nazianz
ne este prezentata conceptia filosofica crestind a vremii sale, dar
si principiile pedagogice crestine.

Sfantul Toan Gurd de Aur a rostit mai multe omilii cate-
hetice, dintre care doud au ajuns pana la noi. In prima le vorbeste
catehumenilor despre insemnatatea Tainei Sfantului Botez, iar in
cea de-a doua 1i Indeamna pe cei botezati sa ducd o viata morala,
ramanand consecventi invataturilor crestine primite. De la marele
predicator ne-au ramas si omilii asupra educatiei copiilor, precum
si Sfanta Liturghie pe care a alcatuit-o.

LSfantul Toan Damaschin este cel mai ales model de
sistematizare a invataturilor de credinta din intreaga perioada
patristica, iar cunoasterea filosofiei lui Aristotel 1-a ajutat sa
ageze cugetdrile sale crestine intr-un sistem™2. Din opera acestui
Sfant Parinte, ne intereseaza scrierea ,,Izvorul cunostintei”, in

! Ibidem, p. 50.
2 Ibidem, p. 61.
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care face o introducere filosofica in teologie, ,,dezvoltand teoria
cunostintei si ontologia aristotelic. In partea a doua a lucrarii,
autorul prezintd o privire generald asupra ereziilor. In partea a
treia, face o expunere a invataturii ortodoxe. In aceasti parte
a scrierii, Sfantul loan Damaschin sistematizeaza invatatura
traditionald a Bisericii de Rasarit”!.

Partea a doua a tezei de doctorat a lui Mihail Bulacu
este intitulata: ,,Idealul filosofic crestin al scolii catehetice din
perioada patristica”, in care autorul afirma ca ,,idealul scolii
catehetice este acelasi ca si al crestinismului, de a desavarsi
sufletul omenesc, potrivit celui mai desavarsit model, lisus
Hristos. Unitatea §i statornicia cugetarii, simtirii si vointei, in
procesul lor de completa increstinare, este planul de actiune al
scolii catehetice din primele veacuri crestine, iar Iisus Hristos,
ca si pedagog divin, este luat de exemplu™.

,»Cunoasterea lui Dumnezeu si toate cunostintele religioase
in general nu pot rdimane ceva independent de restul vietii,
ci se obtin pentru viata intreagd, dintr-o parte in cealalta, de
aceea crestinul scolii catehetice patristice nu este un simplu
intelectualist, ci viata sa este impodobitd de virtuti, ca fiice ale
credintei. Scoala catehetica patristicd este scoala activa integrala,
care tinde a ridica in fiecare suflet o credintd ce porneste dintr-o
deplind convingere, o iubire crestind dusa pana la jertfa si o vointa
permanent radiatoare de actiuni crestine”.

»Sfintii Parinti socotesc facultatea de a cunoaste a
sufletului omenesc ca pe un dar, pe care omul trebuie sa-1 puna
in lucrare. Dumnezeu a dat omului ratiunea, pe care omul nu
trebuie s-o tind in nelucrare. Omul a primit un suflet rational,
prin care sd poata cunoaste pe Dumnezeu, sa patrunda natura

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 62.
3 Ibidem, p. 63.
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lucrurilor prin cercetare, pentru a putea culege fructele dulci
ale intelepciunii. Nimic nu poate fi mai pretios decat stiinta,
spune Sfantul loan Damaschin, céci stiinta este lumina sufletului
intelegator, dupd cum ignoranta este pentru el intuneric.
Cunoasterea are doua izvoare, care sunt complet deosebite unul
de altul, sensibilul si inteligibilul™!.

,Dumnezeu este o realitate pe care o putem cunoaste,
spune Sfantul Grigorie de Nazianz. Insasi credinta vizuta ne
vorbeste despre existenta unui Dumnezeu, care este fiinta cea
mai inalta care a creat si sustine toate. Dar tocmai cand ajungem
sd recunoastem, in chip vadit, cd Dumnezeu exista, atunci ne
dam seama cd nu putem sa ajungem la deplina Intelegere, ce
este Dumnezeu. Vederea lui Dumnezeu in esenta Lui nu este cu
putinta nici a fi descrisa, nici a fi cercetatd. Noi Il recunoastem pe
Dumnezeu din departare, nu din fatd; il vedem ca pe stralucirea
soarelui in apele marii™?.

,Cunoasterea lui Dumnezeu prin descrieri si nume pe care
I le atribuim, nu poate fi cunoasterea absoluta, caci ceea ce
afirmam numai dupa descrierile ideilor noastre nu are fiinta decat
in nume si cuvinte, care dispar odatd cu ecoul lor”. , Numai
Unul Nascut Fiul lui Dumnezeu si Duhul Sfant pot cunoaste
fiinta lui Dumnezeu; noi Tnsd numai de la operele lui Dumnezeu
ne putem indlta catre EI1”4.

»Singur Dumnezeu este soarele luminator al sufletelor.
Numai in lumina Sa putem cunoaste adevarul si judeca peste tot.
Dupa cum cu ochiul trupesc nu putem vedea nimic daca soarele
nu isi raspandeste razele sale, tot asa nu putem sa cunoastem un
adevar inteligibil fara lumina cea inteligibila a lui Dumnezeu,

! Ibidem, p. 65.
2 Ibidem, pp. 67-68.
3 Ibidem, p. 68.
4 Ibidem, p. 70.
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soarele cunostintei noastre. Dumnezeu este lumina suprema si
inaccesibila, pe care n-o poate nimeni intelege cu mintea si nici
exprima cu cuvantul, spune Sfantul loan Damaschin. De aceea
revelatia dumnezeiasca este indispensabila fatd de puterea de
cunoastere a omului in materie de adevaruri dumnezeiesti.
Dumnezeu nevoind sd lase pe om in totala nestiinta, a dat mai
intai Legea prin profeti si pe urma prin unicul Sau Fiu, Domnul
si Mantuitorul nostru lisus Hristos, care ne-a dat cunoasterca
lui Dumnezeu potrivit cu capacitatea noastrd de intelegere, insa
cunoasterea deplina a lui Dumnezeu trece dincolo de domeniul
ratiunii omenesti, completandu-si necunoscutul pe calea
revelatiei dumnezeiesti”!. ,,Aceastd cunoastere venita prin Iisus
Hristos se primeste insa nu numai cu ajutorul ratiunii, pe care
singurd am vazut-o neputincioasd, ci si cu ajutorul credintei,
cdci ratiunea se pleaca in fata credintei pentru patrunderea
adevarului absolut™.

»Ratiunea este mijlocul cu care Dumnezeu a inzestrat
sufletul omului ca sd cunoascd adevarul. Aceasta ratiune
omeneasca are o participare naturald si a luminii divine, insa
aceasta se intelege numai in faptul cd natura omeneasca este
creatd dupa chipul lui Dumnezeu. Revelatia insa este manifestarea
unei lumini addugate, pe motiv ca ratiunea n-avea incd un adevar
stabilit in chip clar, sau mai curand ca ea era inca neputincioasa
pentru a intelege adevarul etern”.

,»Opera lui lisus Hristos este o opera de revelare si invata-
turd, In afard de cea a rascumpararii si a impacarii omului cu
Dumnezeu. Cunoasterea desdvarsirii fiintei lui Dumnezeu nu
ne-o poate da decat Dumnezeu, fiindca natura noastra este
pieritoare si slaba, puterea noastra inconstientd, cuvantul nostru

! Ibidem, pp. 70-71.
2 Ibidem, p. 72.
3 Ibidem.
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nesigur”!. ,,Prin urmare lumina cuvantului lui Dumnezeu,
venita prin Invatitura demna de crezare a lui lisus Hristos,
desavarseste puterile noastre sufletesti in procesul cunoasterii
divine. Aceastd desavarsire insa nu anihileaza puterea noastra
de cunoastere, ci-i sprijind mersul ei treptat catre Dumnezeu.
Cunoasterea relativa se opreste la orizontul lumii create, la
«primum cognitumy», de la care apoi, datoritd luminii divine,
cunoasterea ajunge la Dumnezeu, adica la cunoasterea completa.
Avem deci cunoasterea naturala si cunoasterea supranaturala,
folosindu-ne in procesul acestei cunoasteri, atit de ratiunea
noastra omeneasca, cat si de autoritatea divina. Acest fapt este
afirmat de Fericitul Augustin cand spune, ca tot ce invatam, tot
ce cunoastem este prin «autoritate» §i prin «ratiune». Autoritatii
i1 corespunde «credintay, iar ratiunii «stiinta». Autoritatea ne
da adevarul pe care-l primim prin credinta. Pe aceasta cale se
mijloceste cunoasterea stiintifica, in asa chip ca adevarul primit
pe calea autoritatii, se inaltd la intelegerea stiintificad. Asadar,
cunoasterii rationale 1i precede cunoasterea din autoritate™.
,»Credinta si ratiunea sunt dupa cum am vazut, cele doua
mijloace intrebuintate in procesul cunoasterii lui Dumnezeu,
una plecand de la om si cealalta intemeindu-se pe autoritatea
divina. Credinta este, dupd Clement Alexandrinul, fundamentul
deplinei cunoasteri crestine: «Dacd nu veti crede nu veti inte-
lege», afirma acesta. Credinta este inceputul actiunii, ea fiind
temelia unei hotarari cugetate, adica luandu-se hotararea pe
baza credintei. Intre credinta si ratiune este mare deosebire,
caci ratiunea formuleaza cunostinte despre care se poate cineva
indoi, iar credinta primeste numai adevaruri sigure si in afard de
orice controverse. Cea mai inaltd demonstratie pe cale stiintifica
inspird credintd, prin Infatisarea Sfintei Scripturi in sufletele

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 73.
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celor ce doresc sd invete. Cunoasterea temeinica implica
deci participarea credintei si a ratiunii. Ratiunea nu poate fi
neglijata, caci ea este conducatorul de seama al sufletului.
Intre cunoasterea rationald si credinti, este deci un strans
raport si amandoua laolalta dau caracterul adevaratei gnoze
crestine. Credinta este nsa conditia suprema a cunoasterii lui
Dumnezeu, caci domeniul transcedental al cunoasterii se sprijina
in primul rand pe credintd. A crede ca lisus Hristos este Fiul lui
Dumnezeu, ca El a venit, ca s-a intrupat in vederea unui anumit
scop, ca a suferit, acesta este obiectul credintei. A trece de la
aceste acte si a ne Intreba ce este Fiul, a Incerca s intelegem
natura Sa, acesta este domeniul cunoasterii sau al gnozei, dupa
cum afirmd Clement Alexandrinul™!.

,Credinta accepta faptele, gnoza rationeaza asupra faptelor.
In adevar, credinta este cunoasterea concisa pentru toti doritorii
de a cunoaste. Cunoasterea este Tnsa demonstratia puternica si
constantd pentru toti acei care si-au Insusit-o prin credinta, care
prin invatatura divina s-a cladit si trece ca stiintd statornica si
inteleasd™?. ,,Daca in adevar credinta este prima treapta de la care
sufletul incepe sa inainteze pentru a ajunge pana la contemplarea
lui Dumnezeu, daca credinta trebuie deci consideratd ca ger-
menul gnozei crestine, atunci credinta niciodatd nu poate fi un
obstacol pentru cercetare. Este deci o anumitd masura si pana
unde poate Tnainta cercetarea, de unde putem inainta numai
pe calea credintei. Credinta si ratiunea se completeaza una
pe alta, fara a se exclude in procesul cunoasterii. Credinta §i
gnoza colaboreaza laolalta in procesul cunoasterii religioase,
ambele construind. Desi credinta trebuie sd preceada ratiunea,
totusi atunci cand suntem preocupati de cunoasterea stiintifica
a cuprinsului adevarurilor revelate, stiinta trebuie sa preceada

! Ibidem, pp. 74-75.
2 Ibidem, p. 75.
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credintei, si anume stiinta pentru formarea unei credinte din
deplina convingere. Caci, de fapt, nu am putea sa credem, cand
n-am sti ceea ce merita sa fie crezut, adica ceea ce trebuie sa
credem. Revelatia inchide in sine asemenea adevaruri, la care
nu se poate indlta puterea de intelegere a ratiunii noastre si
pentru care nu putem avea o cunostintd complet stiintifica. Putem
ajunge la o speculatie stiintifica, dar aceste cunostinte nu pot
duce la deplina evidentd a adevarului, céci ceea ce intelegem
putem sd credem, dar nu tot ce credem putem sa intelegem.
Singur Iisus Hristos este eternul nostru Invatitor, in El trebuie nu
numai sa credem, dar si Invatatura Lui s-o intelegem. Credinta
si ratiunea sunt deci cele doua trepte ale cunoasterii adevarurilor
revelate, care conlucreaza spre a ajunge la deplina cunoastere,
tinand seama ca cea dintai este indispensabila, iar cea de-a doua
este conditionata de cea dintai”!.

»Sufletul omenesc 1n indltarea sa catre adevarurile revelate
si in procesul pregatirii pentru increstinare nu poate rimane numai
la actiunea ratiunii, ci are nevoie deopotriva si de colaborarea
inimii. Focul credintei nu poate sa fie intretinut numai de
stralucirea adevarului revelat din domeniul transcendental, ci cere
si caldura inimii noastre. Iubirea, dupa Clement Alexandrinul,
da viata cunostintelor religioase, iar in cunoasterea si iubirea lui
Dumnezeu std adevarata desavarsire™.

,»Curdtia sufleteascd si afectiunea religioasa in general
ne apropie mai mult cu sufletul de Dumnezeu si ne fac sa-L
putem cunoaste mai bine. «Numai pe calea iubirii se poate inalta
omul mai mult catre Dumnezeuy, afirma Fericitul Augustin.
Afectiunea si iubirea noastrd fatd de Dumnezeu sunt ca §i pasii,
cu care ne apropiem de El. Nu-i de ajuns deci ca Dumnezeu
sd ne fi descoperit Tnvatatura pentru a o cunoaste, ci trebuie

! Ibidem, p. 77.
2 Ibidem, pp. 77-78.
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sa ne si apropiem de El, cu caldura sufletului nostru. Prin
inaltarea inimii catre Dumnezeu ne apropiem de El, iar pentru
a-L putea vedea mai clar trebuie sa ne deschidem inima si s-o
avem curatd prin puterea rugaciunii. Rugaciunea cuprinde in
sine nu numai expresia cererii unui ajutor, ci §i curatia inimii
noastre, in care se poate oglindi mai usor si curdtia adevarului
divin. Numai prin curatia inimii noastre putem adanci si intui
misterele inexprimabile™!. ,, Toate cele aratate de marii cateheti
ne confirma cuvintele divinului Pedagog, care le spunea
oamenilor: «Fericiti cei curati cu inima, cd aceia vor vedea pe
Dumnezeu» (Matei 5,8). Sfintii Périnti si scriitorii bisericesti
din epoca patristica au patruns secretul comuniunii elementului
transcendent cu cel imanent, cand au staruit asupra metodei
de a pregati puterea imanentda. Metoda pe care au utilizat-o ei
ingisi, vom vedea ca au aplicat-o si acelora pe care i instruiau,
afirmand ca numai curatenia morald a inimii poate duce la
adancimea cunostintei religioase, caci Dumnezeu a voit ca
numai cei curati sd cunoasca adevarul. De aici apar cele doua
elemente inseparabile ale catehizarii, educatia si instructia, care
vor fi elemente de baza ale scolii catehetice™.

Pentru Mihail Bulacu, ,,activitatea sufletului se afirma
prin functionarea simultand a celor trei facultati ale sale, caci
intelectul, sentimentul si vointa nu pot fi niciodatd separate in
continua activitate a sufletului. Daca cunostinta religioasa cere
colaborarea sentimentului in pregatirea catehetica, nici concursul
vointei nu ramane mai prejos. Cunostinta religioasa intarindu-se
prin asentimentul inimii, paseste la actiune cu ajutorul vointei.
Legatura neintrerupta a cugetdrii, intelegerii si vointei formeaza,
dupd Fericitul Augustin, tabloul Sfintei Treimi. Cunostinta
religioasd nu ramane izolatd ca simpld cunostintd, ci are o

! Ibidem, p. 79.
2 Ibidem, p. 80.
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influenta vadita asupra vointei. Dacd cunostinta nu ia contact cu
vointa ramane ceva stereotip, iar vointa fara idei ajunge la ceva
instinctiv, fara lumina ochiului cunostintei”!.

,Dumnezeu doreste sa fie preamarit de noi, oamenii, nu
numai prin credinta noastra, ci si prin faptele noastre, afirma
Stantul Chiril al lerusalimului, pentru ca nici credinta fara fapte
bune, nici fapte bune fara credinta, ci ambele laolalta le doreste
Dumnezeu de la noi™.

,»Vointa este facultatea cu care Dumnezeu l-a inzestrat
pe om, factorul determinant al virtutii si al pacatului, avand in
mod permanent pecetea liberului arbitru datd de Dumnezeu de
la creatie. Vointa omului are puterea de a delibera, care se da
in vederea actiunii. Deliberarea este rezervata omului datorita
liberului arbitru, cu care este inzestratd vointa sa™. ,,Pentru acest
motiv, vointa trebuie pregatitd, pentru a se duce la adevaratele
actiuni de care ne vorbeste crestinismul. De aici, libertatea
vointei aduce cu sine pentru om si responsabilitatea directa
a actiunilor savarsite. Facultatea de a cunoaste si a delibera
asupra actiunilor stabilesc, deci, mdsura aprecierii virtutilor, ori
pacatelor savarsite. Prin urmare, dacd intre vointa si cunostinta
este o stransa legatura aceasta nu stirbeste cu nimic caracterul
liber al vointei noastre, pentru ca noi putem foarte bine sa
cunoastem ce este bine si sa facem ceea ce este rau. Vointa
noastrd n-ar mai fi vointa daca n-ar fi in puterile noastre, or
tocmai pentru cd sta in puterile noastre este vointa liberd. Omul
este fiintd responsabild de actele sale tocmai prin libera vointa pe
care o are. De aceea, nu-i de ajuns pentru vointa sa avem numai
formarea unei convingeri interne, ci $i obisnuinta ei pentru
virtuti. Obisnuinta are Intr-adevar o mare putere de a ne face sa

! Ibidem, pp. 80-81.
2 Ibidem, p. 82.
3 Ibidem.
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savargim cu timpul, ceea ce alta data nu ne placea, insa formarea
vointei numai prin obisnuintd ne duce la dresajul animalelor,
spunea Sfantul Vasile cel Mare. Deprinderea micsoreaza atentia
congtienta a intelectului, usurand eforturile actiunii, dar vointa
nu se poate niciodata fixa mecanic pe anumite linii trasate de
deprindere, fara a face legatura cu propria convingere, cu propria
dispozitie sufleteascad si cu propria facultate de a delibera.
Vointa virtuoasa nu cere sa fie trecutd prin dresaj, ci sd aiba
permanent langa ea credinta, iubirea si liberul arbitru care-i
revine Tn mod natural. Diognet primeste un sfat admirabil, de
a reuni in sufletul sdu in mod armonic activitatea celor trei
facultati sufletesti pe terenul efortului de increstinare sufleteasca:
«Indati ce vei fi invitat a cunoaste pe Dumnezeu, ce bucurie
placuta iti va umple sufletul! Cat de mult ai sd-L iubesti pe
Acela care te-a preintimpinat cu atita dragoste. Incepand a-L
iubi, vei fi asemenea Lui prin bunatate. A ajuta la nevoie pe
aproapele, a fi binefacator fatd de mai micii Lui, este a ajunge
ca Dumnezeu, este a imita pe Dumnezeu Insusi. Atunci de pe
acest pamant unde trdim ai sa intelegi graiul misterelor lui
Dumnezeuy». Sfatul acesta ne dia cea mai elocventd sinteza
a actiunii partiale si simultane a celor trei facultati sufletesti
in procesul increstinarii. Prin urmare, vointa crestina este in
legatura directa cu cunoasterea si cu inima, care-i lumineaza
cdile deliberarii pentru virtutile crestine”!.

,Harul dumnezeiesc 1i este indispensabil omului pentru
deplina sa increstinare. Oricat ar fi de mare stradania omului,
acesta nu poate ajunge la sfintirea sufletului fara mijlocirea
harului dumnezeiesc. O putere deosebitd desavarseste efortul
sufletului omenesc si aceasta nu este de la om, ci de la
Dumnezeu. Deplindtatea credintei, statornicia convertirii crestine
si rodirea lor intru virtuti sunt partea harului dumnezeiesc pe

! Ibidem, pp. 83-84.
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care lisus Hristos 1-a Incredintat Bisericii, pentru a-1 impartasi
acelora ce sunt hotdrati sa intre in crestinism. Sfinta Scriptura,
Sfintii Parinti si Tnvatatorii Bisericii arata deopotriva necesitatea
harului dumnezeiesc pentru sfintirea omului, sustinand in acelasi
timp si eforturile sufletului omenesc pe calea credintei si a
faptelor bune”!. ,,Precum lumina lumineaza toate printr-o sin-
gura revarsare de raze, asa si Sfantul Duh lumineaza pe cei ce
au ochi, caci daca un orb nu se invredniceste de harul Lui, sa
nu atribuie vina Sfantului Duh, ci necredintei sale. Fard a face
confuzie intre darul natural cu care omul trebuie sd lucreze
si harul supranatural, harul supranatural este necesar pentru
desavarsirea celui dintai. Nu-i de ajuns sa ai ochi ca sa te slujesti
de ei in viatd, ci trebuie sd fie si lumina soarelui ca sa ne faca
posibila vederea. Si dupa cum pomul fructifer trebuie sa treaca
prin operatia altoirii, asemenea si omul trebuie sa treaca prin
altoirea harica a Sfantului Duh, iar harul dumnezeiesc este altoiul
sfintitor al omului. In vederea primirii harului se face intreaga
pregitire instructiva si educativa catehetica.”. ,,Pregatirea
noastra sufleteasca este necesara, deci, a se face tocmai in
vederea primirii harului dumnezeiesc, dupa cum altoirii 1i pre-
cede o buna ingrijire a pomului, pentru ca roadele sa fie cat
mai bogate. Credinta si faptele bune sunt roadele firesti ale
conlucrarii eforturilor omenesti cu harul dumnezeiesc. Roadele
Sfantului Duh au fost intotdeauna iubirea, bucuria, pacea,
fericirea, bunatatea, credinta, nobletea sufleteasca si rabdarea.
Nici omul singur, nici numai primirea harului dumnezeiesc
fara o prealabila pregatire nu pot aduce aceste roade. Unde este
reavointd si harul dumnezeiesc se ridica, zice Sfantul Chiril al
Ierusalimului, «caci tot celui ce are i se va da si-i va prisosi, iar
de la cel ce nu are se va lua si ceea ce i se pare ca are» (Matei

! Ibidem, p. 84.
2 Ibidem, p. 85.
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25,29). Aceasta impartasire de putere a harului dumnezeiesc a
fost principiul calauzitor al Sfintilor Parinti si al marilor cateheti
cand pregateau 1n scolile lor catehetice candidatii pentru intrarea
in crestinism. Omul si Dumnezeu sunt cele doua elemente
permanente in actul mantuirii. Inceputul insa se face de citre
Dumnezeu. Sinergismul este principiul calauzitor al deplinei
increstindri a omului. Dupa cum revelatia supranaturala 1i este
necesara omului in procesul cunoasterii lui Dumnezeu, tot asa
in actul regenerarii si mantuirii este necesar harul dumnezeiesc
pe langa efortul omenesc™'.

,Psihologia religioasa este de mare folos teologiei practice
si in special cateheticii Tn misiunea ei de a pregati si converti
sufletele la crestinism. Fiind intermediara intre suflet si religie,
psihologia religioasa aduce importante servicii cateheticii. Ea
lumineaza cateheticii cunoasterea drumului sau mai bine zis a
terenului de parcurs catre implinirea idealului ei. Psihologia
religioasa lasand filosofiei religioase rolul de a lua contact
cu partea transcedentald se ocupa cu elementul subiectiv al
religiei. Am putea spune ca ea este anatomia elementului psihic
din cadrul religiei. Psihologia religioasa nu este decat o ramura
a psihologiei generale, incercand sa explice pe cale psihologica
anumite fenomene religioase. Fara a se desparti de psihologia
generala, psihologia religioasa Tnainteaza insa in domeniul ele-
mentelor religioase™?. ,,Psihologia religioasd moderna, de care
fac mult caz lucrarile de psihologie experimentalda din Apus,
nu este numai produsul filosofiei moderne, ci are origini mult
mai vechi. Numai metoda de aflare si infatisare a fenomenelor
psihologice religioase ale acesteia difera, la care se adauga, de
multe ori, erori firesti ale relativitatii experientei, insa utilizarea
lor a fost facutda si de marii teologi pedagogi din primele

! Ibidem, pp. 86-87.
2 Ibidem, p. 88.
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veacuri crestine. Introspectiunile facute si expuse in scris de
catre Sfintii Parinti sunt documente veritabile ale atentiei ce
se dadea fenomenelor psihologice religioase de catre marii
pedagogi crestini”!.

,Oglindirea lui Dumnezeu in sufletul omului a fost primul
punct de plecare al Sfintilor Parinti in materie psihologico-
religioasa. Sfanta Scripturd a fost temeiul initial in care s-a
vazut cad omul a avut de la creatie ceva din Dumnezeu, Care a
spus: «Sa facem om dupa chipul si asemanarea Noastra» (Facere
1,26). Versetul acesta este comentat in unanimitate de Sfintii
Parinti, ca aratand nu numai originea sufletului de la Dumnezeu,
ci si asemdnarea 1n structura sa cu fiinta dumnezeiasca. Sfantul
Grigorie de Nisa explica aceste cuvinte afirmand ca suntem «dupa
chip» prin care ajungem si la «asemanare» prin noi ingine si
anume prin exercitiul vointei noastre libere: «A fi dupa chipul
lui Dumnezeu tine de crearea noastra, dar a dobandi aseméanarea
lui Dumnezeu depinde de vointa noastra»™?.

,.Jdeea de Dumnezeu este Innascutd in sufletul omenesc,
care cu ochiul mintii vede in mod nemijlocit pe Dumnezeu.
Sufietul omenesc, prin insasi natura sa, se gaseste in vie si ne-
mijlocita legatura cu Dumnezeu. Dupa cum ochiul fizic se in-
dreaptd catre lumina datoritd substantei luminoase ce se afld in
structura lui si astfel atrage catre sine ceea ce are aceeasi natura,
tot asa trebuie sa fie o oarecare afinitate intre natura omeneasca
si Dumnezeu, pentru a-i inspira prin mijlocul acestei legaturi
dorinta de a se apropia de ceea ce-i este aparent. Psihologia
religioasd patristica afirmd deci existenta unei nuante religioase
in sufletul omenesc, care nu este decat un dar al omului de la
creatie. Psihologia religioasd experimentald de astdzi nu face
altceva decat sa ilustreze cu diferite exemple acelasi principiu.

! Ibidem, p. 89.
2 Ibidem, pp. 89-90.
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Faptul caderii primului om in pacat a adus cu sine o Intunecare
a mintii, o slabire a vointei §i cu aceasta o partiala intunecare a
chipului lui Dumnezeu din sufletul sau, fara ca prin aceasta sa
se fi petrecut o completd stergere a chipului lui Dumnezeu™'.
,Practica actuald catehetica tine seama de toate aceste principii
psihologice religioase, care nu numai ca nu contrazic vederile
dogmatice ale teologiei, ci chiar graviteaza in jurul lor’2.

,In pedagogia patristica Fericitul Augustin este cel mai
preocupat de psihologia religioasa in raport cu etapele dezvoltarii
psihice ale omului. Fazele vietii sufletesti sunt asociate de
catre Augustin cu treptele varstei fizice ale omului™. ,,Viata
omului are cinci etape: copildria, copilaria tarzie, adolescenta,
maturitatea i batranetea. Varsta care intereseazad perioada de
instructie cuprinde trei trepte: a copildriei, a copildriei tarzii si
adolescenta. La copilul mic se observa aproape numai cresterea
trupeasca, in copildria tarzie urmeaza cresterea spirituala,
progresand cu pasii cunostintei, iar in adolescentd aflam
o legatura mai mare intre partea spirituala si cea trupeasca.
Acestea sunt cele trei etape ale tAnarului in formatia sa psihica
dupa Fericitul Augustin. Lasand deci la o parte copilaria dinainte
de 7 ani, avem copilaria instructiva pana la varsta de 10 ori 12
ani, apoi copilaria tarzie, dupa care urmeaza adolescenta. De
fapt o clasificare perfecta a etapelor psihologice ale tanarului
trebuie sa tind seama nu numai de varsta fizicd, ci si de mediu,
educatie, civilizatie etc.”.

Copilul este religios de la naturd. Sufletul sau nu asteapta
decat sd i1 se Intdreasca aripile pentru a se Tndlta cu zborul sau
citre Dumnezeu. In perioada patristica scoala catehetici a acordat

! Ibidem, pp. 90-91.
2 Ibidem, p. 92.

3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 93.
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o deosebita atentie psihologiei copilului, de care a tinut seama in
instructia si educatia religioasa™!.

Una dintre conditiile necesare patrunderii mai cu usurinta
a misterului divinitatii este curdtenia sufleteascd a copilului.
,Dragostea fatd de parinti este primul sentiment care cuprinde
sufletul copilului si aceasta dragoste linistita poate duce de la
parinti la iubirea de Dumnezeu. La copil sentimentul religios
precede ideii religioase, dupa cum afirma si psihologia moderna,
incepand cu Pestalozzi. ,,Curiozitatea il impinge pe copil la
cercetarea tuturor lucrurilor care-l inconjoara, a cauzelor si a
fenomenelor care-l impresioneaza mai mult. Dupa curiozitate,
imaginatia este al doilea fenomen psihic care sprijind procesul
formarii ideii de Dumnezeu la copil, inca inainte de a avea o
judecata formata. Pentru acest motiv, predarea impresionanta in
tablouri a invatamantului religios are un efect deosebit asupra
copilului. Timpul reflexiilor si al ratiunii vine la copil cu mult
mai tarziu, Incepand cu varsta dintre 11 si 13 ani, cand se face
tranzitia de la varsta copilului la cea a adolescentului, adica
varsta copildriei tarzii. In legatura cu aceste principii psihologice,
Sfantul Ioan Gura de Aur gaseste potrivite istorioarele biblice, pe
care le socoteste drept «cateheze biblice pentru copii»n™.

»Adolescenta este varsta la care se afirmad mai cu pu-
tere ratiunea, afectiunea si hotararile mai importante. In nicio
etapa a varstei omului nu se poate observa o schimbare asa de
radicald, ca intre copilarie si adolescenta. Sufletul adolescen-
tului ne ofera un teren prielnic pentru imprimarea mai adanca
a instructiei si educatiei religioase. Ideile religioase devin
la adolescent mai profunde si au o semnificatie mai vitala.
Credinta se afirma mai puternic la adolescent datorita spiritului

! Ibidem, p. 94.
2 Ibidem, p. 95.
3 Ibidem, pp. 95-96.
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sdu de a discerne cunostintele, ajutat si de puterea ratiunii”!.
,La aceasta varstd apare indoiala in materie de credinta, caci in
sufletul adolescentului se da lupta pentru a dobandi adevarata
convingere, pe care nu o va mai parasi niciodata. Adolescentul
trece prin timpul asa-zisei «furtuni», cum o denumeste Fericitul
Augustin, ajungand in momentul in care aparentul conflict
dintre credinta si stiintd patrunde in sufletul sdu in acelasi
timp cu conflictul moral intre ceea ce este bine si ceea ce este
rau”?. ,,Sfantul Toan Damaschin vede in afectiunea sau pa-
siunea sufleteascd o miscare simtitd a puterii doritoare, care
rezulta din imaginarea unui bine ori a unui rau. Cel ce traieste
insa potrivit legii dumnezeiesti trebuie sa-si tempereze aceste
pasiuni. Daca afectiunea adolescentului este orientatd la timp
si cu metoda poate conduce la deplina convertire crestina,
iar psihologia experimentald ne da cele mai mari cifre de
convertiri crestine, intre varsta de 12 pana la 20-21 de ani”>.
,Convertirea este, deci, fenomenul psihologico-religios mai
frecvent la varsta adolescentei. Sufletul adolescentului ofera
catehetului nu numai facultatile sufietesti in formatie pro-
prie pentru instructia si educatia religioasd, ci chiar pentru
ajungerea scopului pe care-1 urmareste actiunea noastra de
catehizare, deplina convertire crestina™.

Sfintii Parinti si marii dascali crestini ne-au lasat pretioase
documente asupra convertirii crestine, fara sa fi scris Insa tratate
speciale de psihologie religioasa asupra convertirii, care este
tot atat de veche ca si crestinismul. ,,«Protrepticul» lui Clement
Alexandrinul si «Marele cuvant catehetic» al Sfantului Grigorie
de Nisa ne dau cele mai pretioase indicii asupra necesitatii

! Ibidem, p. 97.
2 Ibidem, p. 98.
3 Ibidem, p. 99.
4 Ibidem, p. 100.
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convertirii catehumenilor inainte de botez”!. ,In «Protrepticy
Clement Alexandrinul nu urmareste numai o propaganda printre
pagani, ci vrea sa-i detaseze complet pe cititorii sai de la paganism
si sd-1 aduca la crestinism. El vrea sd-i despartd de credintele,
moravurile si viata veacului pagan™?.

»Sfantul Grigorie de Nisa socoteste total ineficient invata-
mantul catehetic, pentru care totul se rezuma la simpla invatatura
catehetica. Pentru cei care inteleg in acest fel lucrurile regenerarea
nu este decat aparenta, fara realitate, caci transformarea vietii
noastre, savarsita prin regenerare, nu poate sa fie o schimbare
daca noi ramanem in starea de acum. Cel ce traieste in aceleasi
conditii de viatd ca si Tnainte nu poate sa-si Inchipuie ca noua
nastere a putut face din el un om nou daca el nu si-a schimbat
nici una dintre vechile lui trasaturi caracteristice. Sfantul
Grigorie de Nisa subliniaza faptul ca renasterea dobandita la
botez numai atunci este mantuitoare cand transformarea firii
umane este evidenta pentru toata lumea, adica atunci cand sufletul
omului a fost pregatit pentru Tmpartasirea fructuoasa a harului
dumnezeiesc, caci firea umand nu obtine nici o schimbare la
botez, fiindca nici ratiunea, nici inteligenta, nici facultatea de a
cunoaste, nici o alta proprietate caracteristica a naturii omenesti
nu suferd vreo transformare™,

,Disciplina arcana a catehumenatului Bisericii din epoca
patristica se caracteriza prin tactul pedagogic crestin de a nu se
opri catehumenii numai la invataturd, ci de a trece la deplina
convingere crestind, pe care s-o adevereasca prin fapte. Canonul
5 al Sinodului de la Neocezareea impunea retrogradarea cate-
humenilor din treapta in care se aflau, in cazul in care faptele lor
ii aritau ¢ nu sunt patrunsi de duhul vietii crestine. Intrucét in

! Ibidem, p. 101.
2 Ibidem, p. 102.
3 Ibidem.
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zilele noastre, copiii sunt botezati In pruncie, fara sa cunoasca
elementele de credintd pe care sunt datori sa le marturiseasca,
el se boteaza pe temeiul credintei parintilor si a nasilor lor, care
indeplinesc aceste indatoriri in locul lor™!.

Autorul tezei de doctorat scrie ca ,,fazele parcurse de con-
vertirea lenta la crestinim sunt in general trei: starea de intunecare
sufleteasca, nasterea dorintei de lumind si dobandirea luminii.
Timpul mai scurt sau mai indelungat pe care il parcurge sufletul
in aceste popasuri depinde mai ales de factorii care-i accelerecaza
mersul si de varsta celui ce se pregateste in vederea botezarii.
Prima stare este aceea in care sufletul n-are nici o razd de lumina
din afara si nici nu o cautd, lasandu-se prins Tn mrejele ignorantei
si ale pacatului™?. ,Sfantul Tustin Martirul si Filosoful destainuie,
in «Dialogul» sau, fazele sale sufletesti de trecere de la filosofia
pagana la filosofia crestina. Acelasi lucru ni-1 relateaza si Fericitul
Augustin, care a simtit puternica influentd a Sfantului Ambrozie al
Milanului, a carui bunatate 1-a convins sa intre printre catehumenii
sai. Invataturile Sfantului Ambrozie nu se mai puteau sterge
din sufletul lui Augustin, iar citirea Sfintei Scripturi, mai ales a
epistolelor Sfantului Apostol Pavel, ii alungau toate gandurile rele
din imaginatie. Aceasta este deja a doua etapa din cele trei ale
convertirii, care se afirma in sufletul Fericitului Augustin. Doua
vointe ce tin de acelasi suflet, una a trecutului, care nu-l paraseste
pentru a trece pragul obisnuintelor si alta noua, care incepe a se
naste si este invinsa. Sfantul Iustin marturiseste: «Un foc s-a aprins
in sufletul meu si atunci am fost cuprins de dragostea pentru
profeti si pentru oamenii prieteni ai lui Hristos si reflectdnd in
mine Tnsumi la toate aceste cuvinte, am inteles ca singura aceasta
filosofie este sigurd si folositoare»’™. , Aceasta stare sufleteasca

! Ibidem, p. 103.
2 Ibidem, p. 104.
3 Ibidem, p. 105.
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formeaza convertirea propriu-zisa. Sfantul Ciprian ne descrie
propria sa convertire: «Apa regeneratoare mi-a spalat petele vietii
mele anterioare, in inima mea curatitd de pacate s-a raspandit
lumina venita de sus, Duhul Sfant a coborat din inalturi si m-a
schimbat intr-un om nou, printr-o a doua nastere. Intr-un chip
minunat am vazut certitudinea urmand indoielii si portile ferecate
deschizandu-se si arzand intunecimea. Acum gaseam cu usurinta
ceea ce Tnainte imi parea greu si posibil ceea ce Tnainte credeam
cd era imposibil»”!.

,Biserica este centrul de gravitate al scolii catehetice, atat
prin canonicitatea nvataturii ei si a personalului catehetic, cat
si prin intreg dispozitivul canonic de transmitere a Tnvataturii
crestine in legatura cu Sfintele Taine, prin Biserica™.

,inci din vremea Sfintilor Apostoli, dreptul de a invita in
Bisericd nu a fost incredintat oricdrei persoane, dupd cum nici
Domnul nostru lisus Hristos n-a trimis sa Invete si s boteze decat
pe cei doisprezece Sfinti Apostoli. Aceasta trimitere speciald avea
sa fie intaritd de Sfantul Duh, dupa cum le fagaduise Domnul
Hristos Apostolilor Tnainte de indltarea Sa cu trupul la cer.
Invatatura celor doisprezece Apostoli ne confirma continuitatea
invataturii Bisericii numai prin acei ce fac parte din ierarhia
canonicd. Episcopii, preotii si diaconii sunt invatatorii Bisericii.
Episcopul detine cea mai inaltd autoritate in Biserica, lui
revenindu-i Intdietatea si In Invataturd. Potrivit dreptului mostenit
de la Sfintii Apostoli, Episcopul este invatatorul suprem, avand
indatorirea de a Invata si de a raspandi pretutindeni adevarul
crestin, curat, asa cum l-a primit™. ,,Odata cu hirotonia preotilor
si a diaconilor, Episcopul le incredinteaza acestora si puterea
invatatoreasca, fiindca preotii si diaconii nu savarsesc nimic fara

! Ibidem, p. 106.
2 Ibidem, p. 108.
3 Ibidem, p. 109.
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voia Episcopului, céci lui 1 s-a incredintat poporul lui Dumnezeu
si el va da seama pentru sufletele credinciosilor”™.

,» Viata diametral opusa dintre crestinism si paganism, din
primele veacuri crestine, impunea Bisericii o deosebitd atentie
in ceea ce priveste primirea paganilor la crestinism, pentru ca
Mantuitorul le-a spus Sfintilor Sai Apostoli: «Nu dati cele sfin-
te cainilor, nici nu aruncati margaritarele voastre inaintea por-
cilor, ca nu cumva sa le calce in picioare si, Intorcandu-se, sa va
sfasie» (Matei 7,6). Multimea adeptilor invataturii Domnului
Hristos n-a inldturat prudenta cu care Biserica a Inteles sa
procedeze la primirea lor in crestinism. Daca puterea credintei
candidatilor la botez din veacul apostolic nu impunea un
timp mai indelungat de pregatire, practica ulterioara in epoca
patristica a cerut aceasta™.

»Sfantul Tustin Martirul si Filosoful este cel dintai care
mentioneaza existenta categoriilor de catehumeni in prima juma-
tate a veacului al doilea crestin. Prima clasa de catehumeni era
a celor instruiti cu invataturile de credinta si de morala cres-
tind. Clasa a doua era a celor ce doreau sd vietuiascd potrivit
credintei si se simteau singuri obligati a se ruga si a participa
la cultul divin. Aceste doud clase de catehumeni, neperfecti si
perfecti, s-au mentinut pana in veacul al treilea crestin™. ,,Du-
rata catehumenatului era la inceput de doi ani si apoi a ajuns
sa fie de trei ani. Cele trei trepte prin care treceau mai tarziu
catehumenii pana la botez erau: a ascultatorilor, a Tngenunche-
torilor si a luminatilor. Ascultatorii nu puteau participa decat
la partea didactica de la inceputul Sfintei Liturghii, care consta
din ascultarea psalmilor, a pericopei din epistolele apostolice, a
Evangheliei si a cuvantarii care urma imediat dupa Evanghelie.

U Ibidem, p. 111.
2 Ibidem, p. 113.
3 Ibidem, p. 114.
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Ingenunchetorilor le era permis si ia parte si la rugiciunea
speciala pentru ei si sd primeasca in genunchi binecuvantarea
Bisericii. Luminatii sau competentii erau primiti In aceasta
clasd numai cu 40 de zile Tnainte de Sfintele Pasti”!. in timpul
postului urma o examinare a catechumenilor, in biserica, prin
anumite intrebari, care erau unite cu rugaciuni, exorcisme §i
ceremonii deosebite”?. Botezul catehumenilor se ficea, de
obicei, in ajunul praznicului Invierii Domnului, a Bobotezei si a
Pogorarii Sfantului Duh. ,,Dupa suflarea in fata, urma lepadarea
de toate cele ale satanei si In cele din urma marturisirea credintei.
Simbolul credintei ocupa locul cel mai de seama in catehumenat.
Timp de sapte zile dupa botez, cei luminati purtau un vesmant
alb, ca unii care s-au dezbracat de omul cel vechi si s-au imbracat
in omul cel nou, complet luminat™.

In ceea ce priveste catehumenii din zilele noastre, ,,iudeii
formeaza o categorie aparte n ceea ce priveste instruirea, edu-
catia si ceremonialul religios. Luteranii, calvinii, lipovenii
uniti, molocanii si duhobortii, cu toate cd au primit botezul,
intrd in categoria ereticilor; romano-catolicii si greco-catolicii
in cea a schismaticilor; iar socinienii si unitarienii, intrucat
au lepadat toate Sfintele Taine, sunt primiti la ortodoxie ca si
paganii. Catehizarea diferitelor categorii de catehumeni se face
conform prescriptiilor stabilite pentru pagani, ori pentru fiecare
confesiune care poate fi, eretica ori schismatica. Marturisirea
pacatelor, lepadarea verbala si in scris de toata credinta si viata
din trecut, marturisirea adevaratei credinte, sunt elementele
esentiale in ceremonialul religios al primirii la ortodoxie,
toate afirmand principiul convertirii din propria initiativd a
prozelitului. Catehumenul in varsta se dezbraca de haine, luand

! Ibidem, pp. 115-116.
2 Ibidem, p. 117.
3 Ibidem, p. 118.
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cunostintd in mod intuitiv c¢d prin Taina Sfantului Botez se
dezbraca de omul cel vechi. Se Intoarce cu fata catre Rasarit,
fiindca aici se afla raiul din care a fost scos Adam pentru pacatul
savarsit si catre care nadajduieste a fi readus omul prin al doilea
Adam, Hristos Mantuitorul nostru. Catehumenul este Insemnat
apoi cu semnul Sfintei Crucii”!. ,,Lepadarile se fac intorcan-
du-se catehumenul cu fata catre Apus, care simbolizeaza locul
intunericului, in care se afla si duhurile cele rele. Suflarea si
scuiparea arata Tn mod vadit renuntarea la faptele pacatoase.
Dupa marturisirea credintei, In bisericd se aprind luminile, ca
semn vadit al luminii sufletesti a catehumenului care a renuntat
la intunericul pacatului si se indreapta pe caile luminii crestine.
Dupa sfintirea apei catehumenul este uns cu untdelemn sfintit,
dupa cum trupul cel mort al Mantuitorului a fost uns Tnainte de
a fi pus in mormant. De asemenea, dupa cum trupul Domnului
Hristos a fost coborat in mormant pentru a invia a treia zi,
asemenea si catechumenul, prin intreita sa afundare in baia cea
mantuitoare a Sfantului Botez, inviaza la o viatd noud, impreund
cu Hristos. Canoanele care atrag atentia clerului de a fi cu luare
aminte la pregatirea catechumenilor pentru ca viata lor sa fie
conforma cu cele marturisite, sunt in vigoare si astdzi’.
,»Catehizarea copiilor a fost in toatad atentia Bisericii Tnca
din primele veacuri, caci pe langa familie, Biserica cu scolile
manastiresti si cele parohiale s-a ocupat de instruirea religioasa
a copiilor. Eusebiu de Cezareea (270-342) isi indreapta apelul
catre slujitorii Bisericii din timpul sau, aratandu-le importanta
pregatirii sufletesti a copiilor Tnainte de maturitate. Prin urmare,
inca din veacul al Ill-lea, cand Biserica era mai organizata, vedem

cd ea purta grija deosebita pentru catehizarea copiilor botezati’™.

! Ibidem, pp. 118-119.
2 Ibidem, p. 120.
3 Ibidem, p. 121.
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,Catehizarea copiilor a devenit regula cand botezul acestora
a fost fixat pentru totdeauna in Biserica. Practica botezului
copiilor exista Inca din vremea Sfintilor Apostoli, cand erau
botezate familii intregi. Scriitorii si Parintii bisericesti afirma
de asemenea practicarea botezului copiilor in primele veacuri
crestine”!. ,,Botezul copiilor a devenit lege in veacul al I1l-lea si
s-a raspandit pretutindeni in veacul al V-lea. In secolul al VI-lea,
cand Biserica era in relatii bune cu statul, chiar legile civile ii
obligau pe parinti sa-si boteze copiii”™.

,Biserica a fost preocupata inca din primele veacuri de
formarea catehumenilor ei, printr-o catehizare integrala. Cate-
heza este, dupa Clement Alexandrinul, primul aliment al sufle-
tului Tn materie religioasa. Catehizarea este prima plantare a
invataturii crestine in suflete in anotimpul prielnic pentru acesta
operatie. De modul Ingrijit cum se face aceastd sadire depinde
rolul invataturilor plantate. Elementele de baza ale Liturghiei
catehumenilor, Invataturile de credintd din Simbol si Sfanta
Scripturd a Vechiului si Noului Testament, cu lectura, cantarea
si explicarea pericopelor biblice au format materialul obisnuit al
catehezelor ortodoxe™.

LInvatamantul religios, fara si fi fost socotit singurul
mijloc de actiune al scolii catehetice, a ocupat un loc de seama
ca mijloc de Tmpartdsire a cunostintelor religioase. Daca
orice obiect de invatamant cere din partea scolii o anumita
artd prin care sa se comporte cu structura sufletului care este
instruit, apoi religia crestind formeaza obiectul de Invatamant
cu mult mai greu decat toate celelalte prin Tnsasi natura sa.
Invatamantul religios ne cere s fim buni psihologi si pedagogi
si, in acelasi timp, buni teologi. Catehetul, mai mult decat

! Ibidem, p. 123.
2 Ibidem, p. 124.
3 Ibidem, pp. 125-126.
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ceilalti profesori, este preocupat pe langa subiectul predat, de
esenta obiectului religiei, care prin natura ei transcedentala ii
impune o deosebita atentie. Cea mai buna actiune catehetica
se sprijind deci pe disciplinele teologice si pe ajutoarele ei:
psihologia, pedagogia si didactica™'. ,,Sfantul Grigorie de
Nazianz a afirmat cd printr-o instruire buna, Invatamantul
religios este inaintea lui Dumnezeu si a sfintilor intocmai ca
o jertfa bine primita, ca si savarsirea Sfintelor Taine de catre
preoti si milostenia din partea bogatilor™.

,Daca orice obiect de Tnvatamant trebuie sa tind seama de
gradul de intelegere al auditoriului, religia este cea dintai care
cere contopirea ei in Invatamant cu sufletul catre care se adre-
seazd, pentru a-si implini scopul urmarit™.

,»Cel mai buni cateheti ai copilului sunt, dupa Sfantul loan
Gura de Aur, parintii acestuia, istorioarele biblice sunt prima
materie de invatamant, iar metoda este istorisirea cu caldura
inimii parintesti fatd de copil. La aceasta varstd sentimentul
religios, puterea de imaginatie si fantezia copilului ne cer a lucra
cu ele, iar nu cu ratiunea, pe care nu o are dezvoltatd™.

,»Atat adolescentul cat si tanarul au nevoie de o programa
gradata a Tnvatamantului religios si in acelasi timp schimbarea
metodei de invatimant. Inaintarea gradati a materiei de invata-
mant religios, de la istorioare biblice la chestiuni de ordin istoric,
apologetic, dogmatic si de drept bisericesc, se face in masura in
care sufletul este pregitit pentru asimilarea lor’.

Si ,,cele trei trepte ale catehumenatului primelor veacuri
primeau instructia religioasd in chip gradat si combinat cu

! Ibidem, p. 127.
2 Ibidem, p. 128.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 129.
3 Ibidem, p. 130.
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educatia religioasa™!. ,Instructia religioasa alterna cu cunoas-
terea Simbolului credintei, cu explicari din Sfanta Scriptura,
inaintand gradat in timpul celor sapte saptamani ale Postului
Mare, in afara zilelor de sambata si duminica si a Sdptamanii
Patimilor. In noaptea Sfintelor Pasti, cei luminati primeau
Botezul, indatia Mirungerea si Sfinta Euharistie. In Saptimana
Luminata, le erau adresate catehezele mistagogice, primele
doua referindu-se la ceremonia Botezului, a treia la Mirungere
si ultimele doud la Sfanta Euharistie™.

,,Domnul nostru lisus Hristos este cel dintai care a valo-
rificat principiul intuitiv in instruirea religioasa, ca mijloc de
edificare mai completa a auditoriului asupra inaltelor adevaruri
exprimate™. ,,Sfintii Parinti au remarcat si ei importanta
intuitiei 1n instruirea religioasd si de aceea au practicat-o.
Sfantul Grigorie de Nisa apreciaza tabloul cu imagini ca
pe o carte usor de inteles si spune ca desi este tacut, totusi
poate vorbi mai clar si sa produca cel mai mare folos, pentru
ca ochiul nostru este un adevarat profesor, calauzitor si
interpret. Chestiunile abstracte sunt ilustrate de Sfintii Parinti
prin imagini cunoscute auditoriului si aceasta o fac cu mare
iscusinta pentru a fi intelese de toti. Rugaciunea si postul
sunt infatisate de Sfantul Vasile cel Mare ca aripi zburatoare
ale sufletului catre cer, sfintii ca stele si flori, omul este
asemanat cu o plantd cereasca, botezul cu eliberarea din robie
ori intinerirea trupului, iar omul care traieste dupa placerea
simturilor cu un vierme”*.

»Adevarul suprem adus in lume de Domnul nostru lisus
Hristos nu putea ramane izolat de viatd, de vreme ce El a fost

! Ibidem, p. 131.
2 Ibidem, p. 132.
3 Ibidem, p. 133.
4 Ibidem, pp. 134-135.

40



de la inceput «calea, adevarul si viata» (Ioan 14,6), de aceea
nici gcoala cateheticd nu ramane niciodata prin invatamantul
sau religios numai la instruirea ratiunii, ci incalzeste inima,
miscd vointa §i pe toate le poarta de la cunoastere la actiune.
Clement Alexandrinul urmareste in instruirea catehumenilor sa
formeze nu numai cunoasterea crestind, ci si iubirea, pe care o
socoteste ca mobil al actiunii. Tubirea crestina, dupa Clement
Alexandrinul, da putere si viatd cunostintelor, facdnd din crestin
o personalitate activa™'.

,»0datd cunoscute principiile didactice ale invatamantului
religios, catehetul trebuie sa le si aplice in vederea scopului
urmarit. Aplicarea acestor principii in instruirea religioasa
necesitd o anumitd metoda de predare, sau cu alte cuvinte o
metoda didactica. Sfintii Parinti ai Bisericii, ca buni teologi si
pedagogi, au fost preocupati si de metoda de instruire. Sfantul
Grigorie de Nisa, de pilda, in metoda pe care o Intrebuinteaza,
tine seama intre altele, de diversitatea religiilor din care provin
catehumenii, pentru ca, In functie de aceasta, sd-si adapteze
si catehezele, pentru ca aceeasi metoda nu poate fi potrivita
pentru toti cei ce vin sa asculte cuvantul. Metoda didactica alege
intotdeauna cu deosebita arta elementele de instruire si cu aceeasi
arta le expune intr-o anumita randuiala, potrivit cu ascultatorii
carora se adreseaza, cu natura elementelor teologice, dogmatice,
morale ori istorice, pentru a avea la baza metodei un intreg unitar,
adresandu-se tuturor facultatilor sufletesti™.

,»Metoda psihologica activa este singura metoda de inva-
tamant religios care ofera catehetului posibilitatea de a cores-
punde cerintelor subiective si obiective ale lectiei de religie.
In acelasi timp, aceastd metoda ofera latitudinea de a se intre-
buinta sistemele si formele mai potrivite pentru Invatamant.

! Thidem, pp. 137-138.
2 Ibidem, p. 141.
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Metoda psihologica activa prin insasi natura ei da loc aplicarii
si principiilor didactice ale invatamantului religios, de care
am amintit. Procedarea cu forma monologica expunatoare sau
forma dialogica (interogativa) pe care le vom cunoaste, pot fi
deopotriva intrebuintate in diferite momente psihologice ale
lectiei si dupa imprejurarea locald. De asemenea, procedurile
analitica, sinteticd ori geneticd pot fi utilizate dupa cerintele
lectiei. Catehetii primelor veacuri crestine, incepand cu
Clement Alexandrinul si Origen, au cautat sa aprofundeze si
sa dea viata tuturor Invataturilor crestine pe care le impartaseau
catehumenilor lor”!.

Pe scurt, etapele pedarii unei lectii de religie sunt urmatoa-
rele: introducerea (pregatirea), tratarea subiectului (analiza si
sistemul) si incheierea (aplicarea), pe care le vom explica.

Introducerea (pregatirea): ,,Principiul intuitiv ne impune
in Invatamant sa plecam de la cunoscut la necunoscut, adica de
la cunostintele pe care le au scolarii catre chestiunile pe care
vrem sa le predam, pentru care cele dintai devin pregatitoare.
Odata retinute anumite cunostinte acestea Tnlesnesc cunoasterea
celorlalte, pe baza aperceptiei. Astfel, desteptam, in acelasi timp,
interesul celor ce ne asculta, care are, de asemenea, importanta
sa pedagogica. Interesul este dorinta si dragostea dupa ceva ce
nu cunoastem, dar vrem sa aprofundam. Interesul nu este asa de
mare pentru lucruri complet necunoscute, ci el sporeste pentru un
lucru din care cunoastem ceva, dar incomplet. Fericitul Augustin
pune exact chestiunea interesului, cand spune ca «interesul nu
este dorinta pentru un lucru complet necunoscut, ci pentru un
lucru de care avem cunostintd»’2.

Anuntarea subiectului este, de asemenea, o etapd
importanta.

! Ibidem, pp. 141-142.
2 Ibidem, pp. 142-143.
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,Analiza are darul de a pune in lumina, rand pe rand, elemen-
tele temei pe care ne-am propus s-o facem cunoscutd”!. , Divizarea
elementelor lectiei nu trebuie s duca insa la pierderea unitatii
subiectului lectiei si deci a claritatii, ci totul trebuie Tnlantuit cu
judecata si ordine logica pentru o intelegere deplina™?.

,dinteza (adunarea elementelor predate) si asocierea lor
catre un intreg unitar este necesara pentru a ajunge la un ma-
nunchi de cunostinte, din care sd se scoata o concluzie 1n legatura
directa cu tema pe care ne-am propus s-o0 dezvoltim™.

»Aplicarea la viatd a cunostintelor predate este partea
finala a unei lectii de religie, dupa cum o marturiseste Intreaga
practica a scolii catehetice patristice, pentru ca partea educativa
a Tnvatamantului religios impune permanenta legatura pe care
catehetul este dator s-o faca intre idee si actiune™.

LInvatamantul religios are nevoie si de o forma de expri-
mare a elementelor din lectia de religie. Aceasta forma insa nu
este arbitrard, ci ea corespunde naturii lectiei pe care catehetul
o preda. Astfel, istoria biblicd nu poate fi predata ca o lectie de
dogmatica sau de morala™.

,Forma monologica expunatoare (narativd) consta in
istorisirea unei lectii, in care faptele sau fenomenele religioase
se Inlantuiesc succesiv in auzul auditoriului. Materialul istorico-
biblic din invatamantul religios a facut sa se intrebuinteze foarte
mult naratiunea ca forma de predare 1n invatamantul religios.
Prima conditie pentru ca naratiunea sa poatd avea un deplin succes
este de-a placea in primul rand si catehetului care infatiseaza
adevdrurile religioase. De aceea, naratiunea trebuie sa se prezinte

! Ibidem, p. 143.
2 Ibidem, p. 144.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 145.
3 Ibidem, p. 146.

43



nu ca o inlantuire de istorisiri reci, ci ca o relatare cu adevarat
plind de viata, pentru ca ceea ce se infatiseazd sa provoace
credintd celui ce asculta si crezand sa nadajduiasca, iar naddjduind
sd iubeasca™. ,,Atunci cand in paralel cu expunerea narativa ne
folosim si de anumite tablouri religioase ori obiecte, in scopul de a
face invatamantul intuitiv, atunci forma monologica expozitiva ia
caracterul de forma deictica. De altfel, principiul intuitiv se poate
realiza deopotriva pe calea naratiunii i pe calea deictica, dupa
cum am vazut cd intuitia poate fi si de ordin extern si de ordin
intern. Actuala scoald catehetica aplica cu acelasi succes forma
monologica expozitiva, atat narativa cat si deictica, intrucat prin
aceasta poate descrie Tn mod clar lucruri si evenimente si poate
misca mai mult sufletele tinerilor, in special de varsta copilariei.
Naratiunea este deci forma de predare a invatdmantului religios
care se acomodeaza mai bine scopului pe care-1 urmareste metoda
psihologica activa si aceasta mai ales pentru varsta copiilor’™.
Forma dialogica (interogativd) se Intrebuinteaza cu deo-
sebit succes 1n invatamantul religios. Aceasta ,,stabileste mai
usor contactul intre catehet si catehumeni si de aceea a fost
adoptata si de noua scoala catehetica. In predarea unei lectii,
la anuntarea temei, se intrebuinteaza de obicei forma dialogica
euristica sau aflatoare. De asemenea, cand catehetul, in timpul
tratarii, vrea sa asocieze elementele pe care le-a predat ori
vrea sd faca aplicarea invataturii morale ce a fost scoasa din
cuprinsul lectiei, intrebuinteaza aceastd forma euristicd. Forma
examinatoare sau catehetica este intrebuintatd mai ales la
ascultarea lectiei, cand catehetul vrea sd se convinga daca elevii
cunosc cunostintele predate. In general, forma dialogica este
intrebuintata in Tnvatdmantul religios. Fara a lasa sa se creada
ca aceasta forma este exclusiva invatamantului religios activ, ea

! Ibidem, p. 147.
2 Ibidem, p. 149.
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contribuie tot asa de mult ca si forma monologica la scopul pe
care-1 urmareste invatamantul religios™!.

,Cateheza, prin insusi scopul pe care il urmareste, nu
ramane la partea didactica religioasa, ci isi completeaza actiunea
prin educatia religioasd morald, care face parte integranta din
cateheza. Catehumenii ce se pregatesc pentru a primi botezul
se cade nu numai sa asculte si sd primeasca ceea ce trebuie sa
creada, ci sunt datori sa-si formeze a doua natura, obisnuindu-se
si cum trebuie sa traiascd’™.

,Copilul a oferit intotdeauna cea mai favorabila varsta
pentru o educatie religioasa crestind. Sfantul loan Gura de Aur,
cand vorbeste in omiliile sale despre educatia copiilor, arata im-
portanta educatiei religioase pentru copii si modul cum aceasta
se poate savarsi mai bine, tindnd cont de faptul ca inteligenta,
inima si vointa copilului trebuie educate in chip armonios™.
»Rugdciunea este primul mijloc de educatie religioasa cu care
copilul incepe a fi obisnuit din casa parinteasca si care trece mai
departe in Biserica si in scoala catehetica crestind™. ,,Rugiciunea
a fost elementul indispensabil pentru tineri, nu numai la
sfintele slujbe din biserica, dar si in scoala catehetica, pentru
ca rugaciunea din copildrie trebuie Inteleasa si cultivata si prin
cildura rugdciunii sd se cimenteze cunostintele religioase™.

De asemenea, cantarea religioasd a fost socotitd de Sfintii
Parinti drept indispensabila pedagogiei crestine.

Copiii au luat parte la sfintele slujbe ale Bisericii din
primele veacuri crestine, iar Sfintii Parinti i-au indemnat neincetat
pe parintii lor sd-i aduca la biserica. ,,Copilul de scoald nu are

! Ibidem, p. 151.
2 Ibidem, p. 152.
3 Ibidem, p. 153.
4 Ibidem, p. 154.
3 Ibidem, p. 155.
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decat de castigat daca participa la slujbele Bisericii impreuna cu
comunitatea crestind, cdpatand obisnuinta cultului, care mai tarziu
devine a doua sa natura. Pentru adolescenti, sfintele slujbe pot
deveni un adevarat factor de educatie crestina. Cultul le intareste
sufletul, le lumineaza calea vietii si le inspira spiritul de sacrificiu.
Daca rugaciunea este o mare forta pentru fiecare suflet in parte,
cultul care cuprinde rugaciunea colectiva a tuturor crestinilor,
este o fortd cu mult mai mare™'. ,,Literatura catehetica a Bisericii
noastre si cea a Bisericii Apusene ne fac dovada ca actuala scoala
catehetica tinde din ce in ce mai mult a utiliza cultul divin ca
mijloc educativ religios si ca element care face parte integranta
din actiunea catehetica™.

,»laina Marturisirii, ca mijloc haric al Bisericii, a devenit
de la inceput unul dintre cele mai utile mijloace ale educatiei
religioase pentru catehumeni si pentru tineri, aceasta incepand
de la varsta cand se poate discerne ceea ce este bun de ceea ce
este rau. Aceasta este varsta de la care copilul intrd in faza a doua
a copilariei (6-7 ani), atunci cand incepe sa-si dea seama ca a
savarsit o faptd rea”™. ,,A pregiti pe copii pentru marturisire si a-i
indemna sa se spovedeasca este una din cele mai sfinte datorii de
implinit din partea catehetului. Prima spovedanie a copilului are o
influentd covarsitoare asupra intregii sale vieti, fapt care impune
toatd atentia catehetului pentru a-i da cu adevarat caracterul unei
taine crestine. Varsta adolescentului, cu stadiul ei de furtuna,
indoieli si tentatii, doreste sd ajunga la o certitudine a moralei si
a adevarului vietii crestine. Marturisirea este cel mai ales prilej
de a-ireda linistea si sanatatea sufleteasca tanarului, duhovnicul
devenind, astfel, adevaratul sau medic sufletesc™™.

! Ibidem, pp. 161-162.
2 Ibidem, pp. 162-163.
3 Ibidem, p. 163.
4 Ibidem, p. 164.
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,Copilul primeste Taina Sfintei Euharistii inca din
pruncie, potrivit celei mai vechi practici a Bisericii”!. ,,Sfantul
Ioan Gura de Aur staruie foarte mult in omiliile sale asupra
educatiei euharistice a copiilor, aceasta devenind imperativa in
masura in care copilul botezat incepe a fi constient de roadele
binefacatoare ale Sfintei Euharistii. Persoana Mantuitorului
Hristos se face astfel cunoscuta copiilor nu numai pe cale
teoreticd, ci si reald. Impartisirea copiilor si a tinerilor cate-
humeni in general, este deci intalnirea cu Insusi Iisus Hristos
in trup si sange, sub forma painii si a vinului. Daca punctul
central al dogmaticii noastre ortodoxe este prefacerea painii si
a vinului in trupul si sangele Domnului Hristos, in cadrul Sfintei
Liturghii, pentru tandrul catehumen educatia euharistica trebuie
sa fie punctul culminant al pedagogiei catehetice. Acest adevar
trebuie sa patrunda adanc in sufletul micilor copii cand sunt la
varsta de a Intelege insemnatatea Sfintei Euharistii, prin educatia
euharistica dinaintea momentului Sfintei impértésiri”z. ,Sfanta
Euharistie este sfintitoare, spune Sfantul Chiril al Ierusalimului,
dar pentru impartasirea cu ea este nevoie de deplina credinta
din partea celui ce se impartaseste™.

»ocoala din primele veacuri crestine este, dupa cum am
vazut, nu numai scoala instructiei religios-morale, ci si a actiunii
morale crestine™. , Virtutea crestind nu este numai o simpla
definitie sau o simpatie pentru ceea ce noi numim virtute, ci
este Tnsdsi savarsirea ei, iar vointa se Intdreste nu numai cu
cunostinte, ci si cu actiuni si deprinderi care dau astfel vointei

ceea ce noi numim a doua naturd™>.

! Ibidem, p. 165.
2 Ibidem, p. 166.
3 Ibidem, p. 167.
4 Ibidem, p. 168.
3 Ibidem, p. 169.
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Mihail Bulacu spune ca ,,persoana catehetului, din Tnsasi
misiunea pe care am vazut ca o are de infaptuit, trebuie sa
indeplineasca mai intdi conditiile canonice, adica s aiba incu-
viintarea Bisericii de a catehiza™!. ,,Apoi catehetul trebuie sa fie
un adanc cunoscator al stiintelor teologice. Sfanta Scriptura si
Sfanta Traditie sunt elementele de baza pe care marii pedagogi
crestini le socotesc necesare a fi cunoscute si bine patrunse de
catehet™. ,,Sfintii Parinti si marii cateheti din perioada patristica
au avut si cer o distinsd cultura catehetilor crestini 1n afard de
cunostintele teologice™. ,, Trecutul istoric al marilor cateheti ne
arata necesitatea deplinei credinte crestine, pentru a fi cineva
bun catehet. Dupa cum lumina nu se poate aprinde decat din
lumina, tot asa credinta nu se poate aprinde decét de la suflete
pline de credintd. Sfantul Grigorie de Nazianz a spus 1n acest
sens: «Mai intai trebuie sa fie cineva curat, pentru ca sa faca
pe altul curaty. Astfel, catehetul trebuie sa afirme cu propriul
sau exemplu cele ce instruieste, pentru a nu cadea in greseala
de «a cladi cu o mana si a surpa cu cealaltd». De asemenea,
catehetul trebuie sd meargd la catehizare cu sufletul inaltat
prin puterea rugaciunii ca §i Tnainte de savarsirea unei Sfinte
Taine, iar catehizarea Tnsasi sa se inceapa cu o rugaciune §i sa
se termine cu o rugaciune™,

,Catehetul trebuie sa aiba tact pedagogic, sa-i priveasca
pe catehumeni ca pe niste frati si sa iubeasca misiunea de a
catehiza din toata inima, fiind in slujba aproapelui. Aceasta
iubire este dator sd o arate deopotriva fatd de toti catehumenii
sdi, ca si 0 mama bund™. ,,Catehetul instruieste cu cuvantul si

! Ibidem, p. 172.
2 Ibidem, p. 173.
3 Ibidem, p. 174.
4 Ibidem, p. 175.
3 Ibidem, p. 176.
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cu fapta, de aceea, dupa cum trebuie sa aiba toate cunostintele
si deplind lumind pentru a lumina pe ceilalti, tot asa si viata lui
se cade s fie tabloul exemplar al virtutii crestine”!. ,,Substratul
psihologic al convertirii a avut drept cauza pentru unii motive
intelectuale, iar pentru altii motive morale. Catehetul trebuie sa
fie modelul inspirator al deplinei convertiri crestine, deopotriva
prin cunostintele sale religioase, cat si prin credinta, faptele sale
si intreaga sa viatd morala. De aceea, Clement Alexandrinul
ridica notiunea de «Pedagog» la chipul exemplar al vietii lui
lisus Hristos, catre al carui exemplu si icoand neintrecuta trebuie
sd tinda viata morala a fiecarui catehet™?.

In concluzia cartii, Mihail Bulacu prezinti un rezumat
foarte scurt al intregii sale teze de doctorat.

! Ibidem, p. 177.
2 Ibidem, p. 178.
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Tustin Moisescu: Evaypiog o Ilovtixog.
Biog - ovyypduuora - didackolio!
(Evagrie Ponticul.

Viata - lucrarile - invatatura)
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1937,
la Facultatea de Teologie din Atena.
Lucrarea a fost premiata de
Academia de Stiinte din Atena)

La inceputul cartii sale, Iustin Moisescu vorbeste despre
viata lui Evagrie, care s-a ndscut in preajma anului 346 in
localitatea Ivora, un mic oras din Pont, de unde si-a luat si numele
de ,,Ponticul”. ,, Tatal sau, numit tot Evagrie, a fost preot, probabil
chiar in Ivora. El se gasea n stranse legaturi cu Sfantul Vasile
cel Mare si mai ales cu Sfantul Grigorie de Nazianz, la care
a trimis pe fiul sau pentru invataturd. Aceasta trebuie sa se fi
intamplat pe la anul 360, cand Sfantul Grigorie se afla impreuna
cu Sfantul Vasile in pustiul Pontului, nu departe de oraselul in
care se nascuse Evagrie™.

»Scurta sedere a lui Evagrie in pustiul din Pont i-a lasat in
suflet urme adanci. Crescut crestineste in sanul familiei sale, el
incepe acum sd iubeasca viata de ascet, invatd dogmele Bisericii
si explicd Sfanta Scriptura alaturi de marii sai invatatori™.

,Dupa plecarea Sfantului Grigorie de Nazianz, Evagrie a
ramas pe mai departe in pustiu langa Sfantul Vasile cel Mare,

! Tustin Moisescu, Evdypioc o ITovukds. Biogc - Zvyypduuoro -
Aidooxolrio, ABvar, Tomoig TTupcov, 1937.

2 Ibidem, p. 21.

3 Ibidem, p. 22.
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care l-a determinat sa imbratiseze definitiv viata monahala. Nu
dupd multa vreme, el s-a despartit si de Sfantul Vasile, pe care
l-a reintalnit insa dupa cativa ani in Cezareea Capadociei. Acolo
el a fost hirotesit citet si a rdmas langd Sfantul Vasile pana la
moartea acestuia”!.

Dupa moartea Sfantului Vasile cel Mare, Evagrie a plecat la
Constantinopol, unde 1-a regasit pe Sfantul Grigorie de Nazianz,
care l-a hirotonit diacon. In 381, Sfantul Grigorie a devenit
Arhiepiscopul Constantinopolului, iar Evagrie a fost ridicat la
treapta de arhidiacon si n aceasta calitate a luat parte la Sinodul
al II-lea Ecumenic de la Constantinopol, din anul 381.

,Alaturi de Sfantul Grigorie, el a pus in slujba Bisericii
bogatele sale cunostinte teologice si talentul sdu oratoric,
luptand din toate puterile impotriva ereziilor care tulburau
linistea Bisericii Tn acea vreme. Aceasta activitate in capitala
Imperiului Bizantin i-a creat in scurt timp un mare renume.
Chiar Stantul Grigorie il lauda intr-o scrisoare, iar in testamentul
sdu, ca semn vadit al recunostintei sale pentru activitatea
folositoare Bisericii, hotaraste sa se dea arhidiaconului Evagrie
cateva din vesmintele sale™.

In anul 382, Evagrie s-a dus la Ierusalim, unde a intalnit-o pe
Melania Romana, stareta unei manastiri de maici, cu care va lega
o stransa prietenie. Dupa o scurtd sedere in Ierusalim, a plecat
in Muntele Nitriei din Egipt, unde viata monahala era in floare.
Aict ,,si-a Injghebat o coliba de pustnic, in care a vietuit timp de
doi ani. Evagrie a ramas foarte multumit de sederea in Nitria, nu
numai din cauza vietii ascetice pe care monahii o duceau acolo,
dar mai ales pentru faptul ca a gasit printre ei multi partasi ai

invataturii lui Origen™.

' Ibidem, pp. 22-23.
2 Ibidem, p. 24.
3 Ibidem, p. 27.
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Pe la sfarsitul anului 384, Evagrie din Pont s-a retras la
Chilii, unde vreme de 14 ani a dus o viata ascetica foarte severa.

,inca din vremea sederii in pustiul din Pont el incepuse sa
invete dogmele crestine si principiile filosofiei antice. lar acum,
in Egipt, Evagrie isi aprofundeaza i mai mult cunostintele sale
citind, alaturi de operele lui Origen, care au avut o influenta
hotaratoare asupra gandirii lui si scrierile Sfantului Vasile cel
Mare, ale Sfantului Grigorie de Nazianz, ale Stfantului Atanasie
cel Mare, ale lui Serapion de Thmuis i, cu sigurantd, pe cele ale
lui Clement al Alexandriei”!.

,Uneori el venea in Alexandria pentru a discuta cu filosofii
de acolo, unde I-a cunoscut, fara indoiala, si pe Didim cel Orb,
cel mai fidel ucenic al lui Origen. Cel mai probabil, in aceasta
perioada, Evagrie s-a indepartat de gandirea celor doi mari dascali
ai sai din Pont, devenind origenist™.

Pe la anul 392, cand Paladie a venit la Chilii, Evagrie era
socotit cea mai de seama personalitate dintre monahii Egiptului.
Alaturi de Paladie, amintim ca ucenici ai lui Evagrie pe prietenul
si ucenicul Sfantului Ioan Gura de Aur, Iraclide, care va ajunge
mai tarziu Arhiepiscop de Efes si pe scriitorul Rufin. De
asemenea, loan Cassian a vizitat manastirile din Egipt.

Teofil, Arhiepiscopul Alexandriei, care 1i vizita adeseori
pe monahii din pustiu, i-a oferit lui Evagrie scaunul episcopal
de Thmuis, 1nsa acesta a refuzat, socotindu-se nevrednic de
aceastd mare cinste.

Dupa o sedere in pustiu de mai bine de 15 ani (382-397),
in care vreme a dus o viatd plina de virtute, incat s-a zis despre
el ca a vietuit ,,la fel cu Apostolii”, Evagrie s-a invrednicit sa
primeascd de la Dumnezeu darul cunoasterii, al intelepciunii, al
deosebirii duhurilor, precum si cel al facerii de minuni.

! Ibidem, pp. 29-30.
2 Ibidem, p. 30.
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,»In ultimii ani ai vietii, Evagrie a slabit trupeste si s-a
imbolnavit de stomac, din pricina ascezei lui severe, incat s-a
retras in pustiul de la Schit. La praznicul Bobotezei din anul
400 acesta s-a impartasit cu trupul si sangele Domnului Hristos,
dupa care si-a incredintat sufletul Tn mainile lui Dumnezeu, la
varsta de 54 de ani”!.

Intrucat Origen si adeptii lui, printre care se numara
si Evagrie Ponticul, credeau in preexistenta sufletelor si
apocatastaza, invatatura lor a fost condamnata de sinodul de
la Alexandria, din 399 sau 400, de sinodul de la Ierusalim,
din 14 septembrie 400, de sinodul de la Constantinopol, din
543, de Sinodul al V-lea Ecumenic de la Constantinopol,
din 553 (prin 15 anatematisme), precum si de sinodul de la
Constantinopol, din anul 870.

Dupd prezentarea vietii lui Evagrie Ponticul, Iustin
Moisescu enumera scrierile acestuia, care sunt: ,,Practicul” sau
,Monahul”, ,,Antireticul”, ,,Gnosticul”, ,,Sase sute de probleme
prognostice”, ,,Catre monahii din chinovii ori adunari”, ,,Catre
fecioara”, precum si ,,Epistole”.

,Dacad, din punct de vedere cantitativ, lucrarile lui Evagrie
Ponticul sunt putin numeroase, in ceea ce priveste continutul
lor, sunt foarte importante. Ele au fost pretuite mult nu numai de
greci, dar chiar si de alte popoare, in limbile carora au fost traduse
si raspandite cu mare repeziciune™.

,In decursul secolului al V-lea si cea dintai jumatate a
secolului al VI-lea, lucrarile lui Evagrie erau citite pretutindeni, si
nu mica a fost inraurirea pe care acestea au avut-o asupra gandirii
crestine. Prin condamnarea origenismului de catre Sinodul al V-lea
Ecumenic, raspandirea lucrarilor lui Evagrie a fost oprita de catre
autoritatea bisericeasca. Se pare insa ca poporul nu a respectat

! Ibidem, p. 35.
2 Ibidem, p. 56.
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intru totul aceasta masura. Pentru a se inlatura impotrivirea formala
fatd de autoritatea bisericeascad, iar in acelasi timp sa se pastreze
interesul mereu crescand pentru studiul lucrarilor lui Evagrie,
adeptii invataturii lui au reusit sd-1 raspandeasca si mai departe
scrierile, folosindu-se de metoda pe care altadata o intrebuintasera
si ereticii, adica de a prezenta cititorilor o lucrare a unui autor
condamnat de Bisericd sub numele unui Parinte ori scriitor
bisericesc recunoscut in general ca ortodox. Totusi prin aceasta
substituire a numelui autorului si uneori prin moderarea expresiilor
neortodoxe ori chiar eliminarea textelor compromitatoare, nu au
putut fi raspandite toate lucrarile lui Evagrie. Din aceasta pricina
unele au disparut cu totul in original, iar altele ni s-au pastrat intr-o
forma cu mult deosebita de textul original™'.

,Incepand chiar cu primii ani ai secolului al V-lea, scrierile lui
Evagrie Ponticul au fost traduse si raspandite atat in Apus cat si in
Rasarit, in Armenia, Siria si, mai in urma, in Arabia, Etiopia etc.”.

,In Siria si Armenia, ale caror Biserici s-au dezvoltat
independent de Imperiul Bizantin, Evagrie Ponticul era socotit
ca unul dintre cei mai mari teologi. Lucrarile lui Evagrie Ponticul
au fost traduse in limba siriaca inca din secolul al V-lea si au avut
o mare inraurire asupra dezvoltarii teologiei sirienilor. Se poate
spune chiar ca, in multe secole de-a randul, literatura bisericeasca
din Siria a fost adanc patrunsa de teologia evagriana™.

In Biserica Etiopiei, Evagrie Ponticul este socotit sfant.

In continuarea cartii sale, Tustin Moisescu prezinti pe scurt
continutul scrierilor autentice ale lui Evagrie Ponticul.

Lucrarea ,,Practicul” a lui Evagrie Ponticul s-a pastrat in
originalul grecesc, dar si tradusa in limbile armeana, siriaca si
altele. Intre aceste versiuni exista insd numeroase deosebiri.

! Ibidem, pp. 57-58.
2 Ibidem, p. 58.
3 Ibidem, pp. 59-60.
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,Dupa un scurt prolog, scris de Evagrie in forma de epistola
adresatd monahului Anatolie, urmeaza lucrarea propriu-zisa,
care se imparte in 100 de capitole mici. In cele dintai capitole
se cuprind scurte definitii asupra crestinismului, imparatiei lui
Dumnezeu, iar mai departe se vorbeste, in general, despre luptele
monahilor cu demonii”!.

Textul ,,Antireticului” s-a pastrat pana in zilele noastre in
traducerile de limba siriaca si armeana.

,»Evagrie Ponticul afirma in aceastd lucrare cd fiintele
rationale create se Tmpart in trei categorii: oameni, Ingeri si
demoni, care se gasesc oarecum in continua lupta. Pentru ca
oamenii, ajutati de ingeri, sa invingd pe demoni, este nevoie si
intrebuinteze armele de care s-a folosit s Mantuitorul cand a fost
ispitit de diavol, adica citate din Sfanta Scripturd. Cum insa in
momentul ispitelor nu avem la Indemana citatul potrivit, autorul
a ales din Sfanta Scriptud versetele care pot alunga gandurile rele
care ne vin de la demoni”.

,(Gnosticul” s-a pastrat n versiunile siriacd si armeana, care
in cele mai multe manuscrise insoteste ,,Practicul”.

In aceasta lucrare, Evagrie Ponticul vorbeste despre viata
duhovniceasca, recomandand practicarea permanenta a virtutilor
si ferirea de pacate.

»Sase sute de probleme prognostice” este cea mai de seama
lucrare teologica a lui Evagrie Ponticul. Aceasta s-a pastrat in
limbile siriaca si armeana.

,In aceasta scriere sunt expuse, fard o ordine bine
stabilita, toate principiile pe care se intemeiaza sistemul
teologic al lui Evagrie Ponticul. Aici se vorbeste pe larg despre
Dumnezeu si fiinta Lui, despre Sfanta Treime, despre cele trei
persoane ale Sfintei Treimi si despre raporturile dintre ele,
despre inceputul ingerilor, al oamenilor si al diavolilor, despre

! Ibidem, pp. 72-73.
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fiinta si relatiile acestora cu Dumnezeu si intre ele, precum si
despre sfarsitul lor”!.

Cele doua lucrari numite: ,,Catre monahii din chinovii ori
adunari” si ,,Catre fecioara”, ale lui Evagrie Ponticul, ,,s-au pastrat
in foarte buna stare pana in zilele noastre, atat in textul original,
cat si 1n traduceri. Aceste mici scrieri cuprind sfaturi morale si
ascetice pe care autorul le adreseaza monahilor. Scrise in felul
Proverbelor lui Solomon, ele se prezinta drept cele mai frumoase,
din punct de vedere literar, dintre toate lucrarile lui Evagrie.

,Epistolele” lui Evagrie Ponticul le avem doar in traducerile
siriacd si armeanad, unde numarul lor difera. ,,Pastratd in intregime
in traducere siriaca si fragmentar in cea armeana, ,,Epistola
catre Melania” este foarte importanta, fiind un rezumat precis al
intregului sistem de teologie evagriana™.

Lui Evagrie Ponticul ii sunt atribuite numeroase lucrari,
dintre care Iustin Moisescu aminteste sase, a caror autenticitate
o considera indoielnica si alte sase, despre care afirma ca nu-i
apartin lui Evagrie. ,,In afari de cele mentionate pana acum, sub
numele lui Evagrie Ponticul se mai gasesc, traduse in limbile:
siriacd, armeand, araba, etiopeana si coptd, multe alte lucrari
care nu au fost inca editate. Se pare insa ca cele mai multe dintre
acestea nu sunt decat fragmente ori prelucrari ulterioare ale
lucrarilor sale autentice™.

In cea de-a treia parte a cartii sale, Iustin Moisescu infa-
tiseaza invatatura lui Evagrie Ponticul despre Dumnezeu,
Stanta Treime, crearea lumii, cdderea fiintelor rationale, ingeri,
demoni, oameni, sfarsitul lumii, judecata de apoi, rai, iad,
precum si despre apocatastaza.

! Ibidem, p. 84.
2 Ibidem, p. 86.
3 Ibidem, p. 89.
4 Ibidem, p. 100.
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In ultima parte a cartii sale, intitulatd ,,Viata crestini”,
Iustin Moisescu ne prezintd viziunea lui Evagrie Ponticul despre
dobandirea mantuirii de catre crestini.

,Pornind de la principiul ca starea actuald a neamului
omenesc nu este decat o treaptd in scara fiintelor cazute si ca
fiecare dintre noi este autorul fericirii sau nefericirii lui, Evagrie
Ponticul alcatuieste, spre folosul monahilor ce traiau in jurul sau,
un sistem de vietuire spirituald cu ajutorul caruia fiecare om poate
sa recapete fericirea pierdutd. Prin vointa personald si cu ajutorul
harului lui Dumnezeu omul poate, chiar si in vremea vietuirii sale
pe pamant, sa dobandeasca imparatia lui Dumnezeu, adica sa se
uneasca cu Sfanta Treime. In acest urcus spre suprema fericire,
omul, considerat un microcosmos, repeta oarecum calea ce va fi
parcursa de Intreaga lume a creaturilor rationale in restabilirea
universald. Si din acest punct de vedere, metoda aceasta a vietii
spirituale dupa Evagrie poate fi considerata ca un mijloc de
apocatastaza personald”!.

In conceptia lui Evagrie Ponticul, invatitura crestina este
alcatuita din trei stadii de vietuire: practica, naturald si teologica.

a. ,,Vietuirea practicd este metoda spirituald prin care
sufletul se purifica de rele, devenind neprimitor de pasiuni’.
»Aceastd purificare se face in stadiul practic prin implinirea
poruncilor si vietuirea in virtute™. ,,Prin practicarea tuturor
virtutilor, cardinale si teologice, sufletul ajunge in situatia de a
activa potrivit cu natura sa, adica folosindu-se dupa cuviinta de
toate cele care i-au fost date lui spre bine de catre Dumnezeu.
Ajuns in aceasta stare, omul devine insensibil fatd de lucrurile
care pot da nastere in sufletul sau la pasiuni, ca si fata de amintirea
obiectelor care i-au produs altd datd miscari placute. Aceasta

! Ibidem, pp. 130-131.
2 Ibidem, p. 133.
3 Ibidem, p. 137.
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stare de liniste desdvarsita a sufletului fata de tot ce este strdin n
fiinta sa, care se numeste impasibilitate, este sfarsitul actiunii de
purificare, savarsita in stadiul practic. Ea nu este insa un scop in
sine, ci un mijloc pentru ca sufletul sa poata continua calea spre
ajungerea scopului vietii noastre, care este unirea cu Dumnezeu.
Sufietul, nemaifiind tulburat de pasiuni, se indreapta, manat de
natura sa bund, catre viata spirituald. Plin de virtutea iubirii de
cele de sus, virtute care izvordste din impasibilitate, el renunta
la toate lucrurile acestei lumi si ca un inger lipsit de lanturile
materiei se apropie de constiinta fiintelor”!.

b. ,,Vietuirea naturald”. ,,Restabilindu-se astfel ordinea
naturald a facultatilor sufletesti, intelectul urca in lumea sa, adica
in lumea celor intelegatoare. Acest al doilea stadiu in calea catre
cunoasterea lui Dumnezeu are ca scop descoperirea adevarului
care este ascuns in lucruri. Urcand din treaptd in treapta,
intelectul ajunge la contemplarea propriei sale fiinte, deci la
perfectiune, intrucat a inldturat de la sine tot ceea ce este strdin de
propria sa fiintd. In felul acesta, stadiul natural ia sfarsit, deoarece
scopul urmarit, purificarea intelectului, a fost atins. Intelectul se
concentreaza tot mai mult in el insusi, nazuind 1n acelasi timp
la Tnceputul si scopul existentei lui, adica la Dumnezeu. Stadiul
acesta natural, ca si cel practic, nu este un scop, ci un mijloc spre
0 urcare mai sus™?,

c. ,,Vietuirea teologica sau cunoasterea lui Dumnezeu”.
»Sufletul purificandu-se de pasiuni, in stadiul practic, si
desavarsindu-se prin purificarea intelectului, in stadiul natural,
ajunge in sfarsit la capatul drumului sau, la teologie, adica la
cunoasterea Sfintei Treimi. Aceasta nu este un act care poate fi
realizat de suflet, deoarece nu alcatuieste o putere a intelectului,
ci este numai un dar dumnezeiesc, care a fost pus de catre

! Ibidem, pp. 138-139.
2 Ibidem, p. 142.
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Dumnezeu in fiinte la creatie si care a fost pierdut prin miscarea
survenita din cauza lipsei de sarguinta in a fi mereu unit cu
Creatorul. Totusi, prin faptul cd din propria sa vointa a ajuns
la desavarsire, el este socotit vrednic de catre Dumnezeu de a
primi si aceastd cunostintd. Si dupd cum un magnet, printr-o
putere naturald ascunsa in el, atrage la sine o bucata de fier, tot
asa si Sfanta Treime atrage intelectul curat. Fenomenul acesta
se Intampla in momentul in care sufletul se gaseste in stare de
rugiciune curati. In clipa aceea intelectul isi vede chipul sau
asemanator cu safirul si cu formele ceresti. In aceasta stare mai
presus de forme, el se simte 1n liniste si pace de negrait. Deindata
ce straluceste lumina cea fara de forma a Sfintei Treimi, intelectul
ajunge la contemplatia lui Dumnezeu, in care 1si gaseste odihna.
In aceastd unire mistica a omului cu Dumnezeu, intelectul se
transforma in dumnezeu, prin procesul de asimilare a subiectului
cu obiectul contemplat. Omul este atunci la fel cu Dumnezeu, el
insusi un fel de dumnezeu, nu prin natura, se intelege, ci prin har.
Unirea aceasta a omului cu Dumnezeu este scopul Intregii vietuiri
in Hristos, inceputul si sfarsitul fiecaruia dintre noi. Astfel, se
prezintd, in linii foarte generale, invatatura lui Evagrie Ponticul,
care a fost mult pretuitd si a avut mare inrdurire atat asupra
scriitorilor care mai tarziu s-au ocupat cu aceleasi chestiuni, cat
si asupra crestinilor dornici de o viata curata”!.

In incheierea tezei sale de doctorat, Iustin Moisescu afirma:
,Inca de la inceputul secolului al V-lea, imediat dupd moartea lui
Evagrie Ponticul, si pana in vremurile noastre au fost exprimate
cele mai contrarii pareri asupra acestuia, uneori fiind socotit
printre cei mai mari eretici, alteori fiind trecut in randul sfintilor.
Chiar si in vremurile mai noi au fost scriitori care au considerat
pe Evagrie ca adept al intregului origenism, iar altii nu au gasit
nimic potrivnic Tnvataturii Bisericii in lucrarile lui. Pentru cei

! Ibidem, pp. 142-144.
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care au cercetat in amanunt scrierile lui, acest lucru poate fi cu
usurinta explicat, caci cunoasterea invataturii lui Evagrie nici
astazi, dupa editarea aproape a tuturor lucrarilor lui, nu poate fi
inteleasa fara dificultate™.

,Evagrie Ponticul nu a scris pentru oamenii simpli,
ci pentru cei initiati in invatatura sa. Din aceastd cauza nu-si
expune metodic intreg sistemul sau, ci aminteste din loc in loc
problemele ce-i pareau lui mai greu de Inteles si mai importante.
Totusi, pentru cunoscatorii teologiei din care s-a inspirat Evagrie,
invatitura lui poate fi reconstituitd intr-un sistem care este
complet si unitar’?.

,»Nespus de mare a fost influenta invataturii practice a lui
Evagrie Ponticul asupra Bisericii rasaritene. Printre scriitorii care
au contribuit la rdspandirea acestei invataturi amintim pe Diadoh
al Foticeii, Sfantul Ioan Scararul si, indeosebi, pe Sfantul Maxim
Marturisitorul, care pe drept cuvant poate fi socotit cel mai fidel
adept al invataturii lui practice. Pecetluitd de ortodoxia Sfantului
Maxim Marturisitorul si raspandita, astfel, in intregul Imperiu
Bizantin, invatatura practica si misticd a lui Evagrie Ponticul a
devenit temelia vietii spirituale in Biserica rasariteana’™.

,Ldasand la o parte viata plina de virtute pe care a dus-o si
promovarea teologiei prin scrierile sale cu caracter dogmatic si
numai privind In trecut la viata spirituald de care a fost animata
Biserica noastra din secolul al IV-lea si pana in vremea isihasmului,
intelegem marea opera pe care Evagrie Ponticul a realizat-0"4.

! Ibidem, p. 145.
2 Ibidem, pp. 145-146.
3 Ibidem, pp. 152-153.
4 Ibidem, p. 153.
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Nicolae Chitescu: Rascumpararea in Sfanta
Scriptura i in scrierile Sfintilor Parinti.
Studiu istorico-dogmatic'

(tezd de doctorat sustinutd in anul 1937,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

Prima parte a tezei de doctorat a lui Nicolae Chitescu se
numeste: ,,Rascumpararea in Sfanta Scripturd”, iar la inceputul
acesteia citim despre ,,ideea de rascumparare in Vechiul
Testament”. Aici autorul afirma ca ,,in Sfanta Scriptura gasim nu
o teorie asupra rascumpararii, ci in Vechiul Testament o simpla
idee asupra ei, concretizata in tipuri, simboluri, preinchipuiri,
iar Tn Noul Testament expunerea faptului rascumparator in sine,
insd ceea ce se gaseste in germene in Sfanta Scriptura si in
stare de boboc 1n Sfanta Traditie, se afla in deplind inflorire in
invatatura Bisericii™?.

,Potrivit purtarii de grija a lui Dumnezeu, misterul
rascumpararii s-a descoperit in Vechiul Testament treptat si
voalat, aratandu-se in maretia lui de abia in Noul Testament.
Poporul ales a inteles ca Rascumparator cand pe lahve, cand
pe Mesia, din acest motiv ceea ce intelegem noi, crestinii,
prin rascumparare, aflam mai intdi o idee vaga, drept urmare
a conceptiei evreiesti particulariste, conform careia evreii sunt
poporul lui Dumnezeu, El ii va proteja impotriva tuturor celorlalte
popoare, in orice Tmprejurari si in orice stare, precum a facut si
in trecut. Pentateuhul, cartea Iosua Navi, unii psalmi si cea mai

! Nicolae Chitescu, Rascumpararea in Sfanta Scripturd si in scrierile Sfin-
tilor Parinti. Studiu istorico-dogmatic, Tipografia ,,Activitatea grafica”, 1937.
2 Ibidem, p. 1.
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mare parte dintre profeti infatiseaza aceastd idee centrala, iar
prologul cartii Judecétorilor este cea mai semnificativa pagind in
aceasta privinta, fiind vorba de urmarea legamantului lui Iahve
cu poporul Sau. Desi aceasta forma este cea mai inapoiatd din
punct de vedere religios-moral, totusi ea a infruntat secolele.
Mantuitorul nu a fost primit de iudei tocmai fiindca nu a satisfacut
nadejdile politico-religioase ale acestora, care asteptau reinvierea
nationala a poporului lui Israel prin interventia directd a puterii
dumnezeiesti, Israel fiind instrumentul ei”!.

»Alaturi de aceastd conceptie cu orizontul limitat in
pamant, isi facea drum alta, in care elementul religios-moral
isi afla locul lui de cinste: tulburarii pacatului savarsit de primii
oameni 11 aduce Dumnezeu o mangaiere, fagaduinta repetatd
a unui Mantuitor, Protoevanghelia data primilor oameni, apoi
urmagsilor lor. Aceastd conceptie isi are originea odata cu omul
si istoria rascumpararii incepe odata cu cea a omenirii. Daca
cealalta conceptie a invins, aceasta n-a fost nici un moment
parasita cu totul. Sacrificiile sunt dovada cea mai evidenta.
Oricare ar fi explicatia lor, ele proclama trebuinta unei curatiri
legale si a unei substituiri spre iertarea pacatelor. Sfintii Parinti,
ba chiar Noul Testament, pe alocuri, au vazut in jertfele
sangeroase ale Vechiului Testament - ca si in cele ale paganilor
- o prefigurare a jertfei unice de pe Golgota. Dintre ele, cel mai
desavarsit paralelism este stabilit intre jertfa Domnului Hristos
si cea a mielului pascal. Constiinta tulburatd a pacatului este
pretutindeni presupusa in jertfe. Acest lucru este si mai limpede
in sacrificiile «zilei Tmpacarii» si ale tapului ispasitor al lui
Azazel. Totusi este semnificativ faptul ca iudeii nu erau siguri
de iertare; aceste umbre ale adevaratei jertfe fiind adeseori chiar
osandite. Responsabilitatea morala, personala si, implicit, nevoia
de ispasire este afirmata limpede de catre profeti. Acesti crainici

! Ibidem, pp. 1-2.
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ai dreptatii dumnezeiesti par sd contrazica stravechea idee a
solidaritatii care cimenteaza unitatea poporului ales™!.

,ldeea de solidaritate si de iertare a pacatelor unei colecti-
vitdti printr-unul singur, placut lui Dumnezeu, este minunat
exprimata de prorocul Isaia, care a si fost supranumit Evanghelistul
Vechiului Testament si aplicate «robului Domnuluiy, iar prin
aceasta am ajuns la una dintre culmile descoperirii dumnezeiesti
in Vechiul Testament, unde fiecare trasaturd infatiseaza ceva din
Noul Testament™. ,,Cine este acest misterios personaj? Aceasta
chestiune a impartit criticii moderni in mai multe tabere: dupa
unii, ar fi profetul insusi, dupa altii, un martir al trecutului, un
invatator al legii, o figura eshatologica; in fine, dupa cei mai multi,
ar fi Israel insusi, care are misiunea de a vesti pe unicul Dumnezeu
adevarat intre neamuri, cu suferintele si cu riscul pieirii sale™.
,Oricat de ingenioase ar fi aceste explicatii diferite, prea diferite
- s1 cu atat mai mult - ele nu pot Inldtura evidenta pe care o vad
chiar unii dintre interpreti §i pe care ne-au aratat-o lamurit Sfintii
Parinti: Aceasta profetie se refera la Mesia™.

,ldeea de solidaritate, atat de bine scoasa in relief de
Vechiul Testament, a dat nastere cu timpul, in mod logic,
aceleia de reversibilitate a dreptatii, de impartasire a sfinteniei.
Astfel, in cartea a IV-a a lui Ezdra, se amintesc rugaciunile
lui Moise si ale altor drepti pentru cei pacatosi. Din istoria
Macabeilor culegem aceste doua texte, care ne dovedesc ca se
poate ca un drept sa sufere si sd aduca ispasire pentru neamul
sau. In cartea a IT-a a Macabeilor aflim aceste cuvinte rostite
de cel mai tanar dintre ei, inainte de a muri: «Cat despre
mine, ca si fratii mei, imi dau trupul si sufletul pentru legile

! Ibidem, pp. 2-3.
2 Ibidem, p. 4.
3 Ibidem, p. 5.
4 Ibidem, pp. 5-6.
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parintilor mei, rugdndu-L pe Dumnezeu sa fie grabnic milostiv
neamului nostru, iar pe tine, prin chinuri si plagi, sa te faca sa
marturisesti ca El e singurul Dumnezeu. Si poate ca in mine
si In fratii mei se va opri mania Celui-Atotputernic, pe drept
dezlantuita asupra neamului nostru intreg» (II Macabei 7,37-
38). Autorul cartii apocrife a [V-a a Macabeilor pune in gura
martirului aceste cuvinte: «Dumnezeule, milostiv fii catre
poporul Tau si fa ca pedeapsa pe care noi o suferim pentru el
sd fie indestuldtoare! Fa ca sdngele meu sa-i curete si ia viata
mea in locul vietii lor»”!.

,Din cele prezentate pana acum se vede ca in Vechiul
Testament nu poate fi vorba despre o doctrinad a rascumpararii.
Numai Mantuitorul putea sa ne dea cheia anumitor pasaje care
se refereau la insasi persoana Sa, cum sunt acelea din Isaia
53, Zaharia 12, Iesire 12, Psalmi 22 etc. Conceptia iudaica
nationalista despre Mesia impiedica pe poporul ales de a vedea
in El pe cel ce trebuia sa sufere pentru popor. Doar cativa alesi,
in fruntea carora se afla profetul Ieremia, se pot ridica pana la
conceptia valorii religioase a suferintei, inlaturand antagonismul
dintre mesianism si suferintd. In Vechiul Testament vedem
cum din ideea de responsabilitate decurge aceea a pacatului
si deci a ispasirii sale; din ideea de solidaritate deriva aceea a
Tot aici se afirma puternic ideea ispasirii substitutive. Totul
era insd Invaluit in valul opac al nationalismului particularist.
In Vechiul Testament gisim, asadar, mai mult o anuntare prin
profetii, o prefigurare prin jertfe si tipuri si, deci, o pregatire a
revelatiei desavarsite a acestei taine, data noud prin Mantuitorul
si in EL In acest sens, se poate spune ci dogma rascumpararii
este de origine crestind™?.

! Ibidem, pp. 6-7.
2 Ibidem, p. 7.
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In cel de-al doilea capitol al tezei sale de doctorat,
Nicolae Chitescu ne prezinta rascumpararea in Noul Testament.
Aici citim ca ,,in timpul activitatii Domnului Hristos din
Galileea avem o singura aluzie la moartea Sa: «Pot oare
nuntasii sa se Intristeze cata vreme mirele este cu ei? Dar vor
veni zilele cand mirele va fi luat de la ei si atunci vor posti”
(Matei 9,15). Dupa marturisirea Apostolilor prin gura lui Petru
la Cezareea lui Filip si dupa schimbarea la fatd a Domnului
Hristos, aceste aluzii abunda, devenind din ce in ce mai clare.
Mantuitorul nu numai ca prevazuse moartea Sa, dar a acceptat-o
in mod liber, socotind-o necesara, ca o incununare a misiunii
Sale pamantesti. Aceasta este invatatura nu numai a Sfintei
noastre Biserici, ci si a celorlalte confesiuni crestine: romano-
catolicd si protestanta™!.

,Criticil negativisti insd dau la iveald alte interpretari ale
acelorasi texte™. ,,Studiul textelor evanghelice ne va dovedi
cu prisosintd ca Mantuitorul a venit ca s ne rdscumpere prin
moartea Sa. Intr-adevar, dupa marturisirea Sa ca Mesia, Fiu al
lui Dumnezeu, la Cezareea lui Filip, El le porunceste ucenicilor
Sai sa nu spunad nimanui ca El este Hristosul; si adauga Sfanta
Evanghelie: «De atunci a inceput lisus sa le arate ucenicilor Sai
ca El trebuie sa mearga la Ierusalim si sa patimeasca multe de
la batrani si de la arhierei si de la carturari si sa fie omorat si a
treia zi sa invie» (Matei 16,21). Pentru intdia oara Mantuitorul le
prevestea ucenicilor moartea Sa; iar sfintii Apostoli s-au intristat
asa de mult, incat «Petru, luandu-L deoparte, a inceput sa-L
dojeneasca, zicandu-I: Fie-T1 mila de Tine, Doamne! Asta sa nu Ti
se intample! Iar El, intorcandu-Se, i-a zis lui Petru: Mergi Tnapoia
Mea, Satano! Piatra de poticnire-Mi esti, cd nu le cugeti pe cele ale
lui Dumnezeu, ci pe cele ale oamenilor!» (Matei 16,22-23). Inca

! Ibidem, p. 8.
2 Ibidem.
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in alte doud locuri Domnul Hristos ii invata pe ucenicii Sai despre
cele ,,ce aveau si I se intimple (Matei 17,22-23 si 20,17-19)”1.

»Interpretii Sfintei Scripturi scot In evidenta - si pe buna
dreptate - cuvantul «trebuie» pe care il rosteste Mantuitorul
cand vorbeste despre moartea Sa. Acest cuvant ne arata ca in
gandirea Mantuitorului n-a existat nici o evolutie. El venea
pe pamant sa indeplineasca o misiune, ca Om si Dumnezeu,
conform hotararii din vesnicie a lui Dumnezeu. Textele
capitale care ne lamuresc rostul intruparii Omului-Dumnezeu
sunt: «Fiul Omului n-a venit sa I se slujeasca, ci sa slujeasca
si sa-S1 dea viata rascumparare pentru multi» (Matei 20,28
si Marcu 10,45)”2. ,,Domnul nostru Iisus Hristos a invatat
deci cd pdcatul cere o «rdscumparare a vietii» care depaseste
puterea omului. El ne invatd acum ca a venit pe pamant ca
sd dea pretul voit, iar acest pret este viata Sa insasi, oferita
ca pret de rascumparare. Pret de rascumparare cu adevarat
compensatoriu in sensul ca tot ceea ce datoreaza oamenii ofera
Domnul Hristos. Pretul de rascumparare pe care il infatiseaza
Mantuitorul este, deci, inaintea lui Dumnezeu, compensarea
deplina a greselilor pentru care oamenii meritau sa fie scosi
din viata, iar ea ajunge pe deplin ca sa-i elibereze din mainile
dreptatii si sa obtina pentru ei mantuirea™.

,Al doilea text principal este format din cuvintele rostite
de Domnul Hristos la Cina cea de Taind in seara arestarii Sale.
El este redat de toti sinopticii, ca si de Sfantul Apostol Pavel,
care l-a preluat de la ceilalti Apostoli: «lar pe cand mancau ei,
[isus, luand paine si binecuvantand, a frant si le-a dat ucenicilor,
zicand: Luati, mancati, acesta este Trupul Meu. $i luand paharul
si multumind, le-a dat, zicand: Beti dintru acesta toti, cd acesta

! Ibidem, p. 10.
2 Ibidem, p. 11.
3 Ibidem, p. 13.
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este Sangele Meu, al Legii celei Noi, care pentru multi se varsa
spre iertarea pacatelor. Si va spun Eu voua ca de acum nu voi
mai bea din acest rod al vitei pana in ziua aceea cand il voi
bea cu voi, nou, intru imparatia Tatalui Meu» (Matei 26,26-
29; Marcu 14,22-25; Luca 22,15-20 si I Corinteni 11,23-28)”!.
»Cuvintele Mantuitorului sunt foarte clare, iar toti exegetii
sunt de acord in a ardta ca aici este categoric exprimata ideea
ispasirii si a rascumpararii prin jertfa ispasitoare a Fiului lui
Dumnezeu, ca si aceea a aliantei celei noi, In sdngele Sau.
Aceasta intelegere este fireasca si in perfecta concordanta cu
invatatura Sfintilor Parinti™2.

,»Atat in Sfanta sa Evanghelie, cat si in epistole si
Apocalipsa, Sfantul Apostol si Evanghelist loan expune faptul
rascumpararii. Datorita felului sdu deosebit de a asterne in
scris, numai dupa ce a aprofundat tainele carora le-a fost
martor, el Tmbogateste cunostintele noastre prin infatisarea unor
aspecte ale acestui fapt, largind astfel orizontul speculatiilor
teologice de mai tarziu. Trebuie deosebite douda mijloace
principale de rascumparare in teologia Sfantului Apostol si
Evanghelist loan: «moartea cea de buna voie a Domnului
Hristos» si «invatiatura Say». In multe pasaje, se da drept
cauza a rascumpararii moartea Mantuitorului, uneori chiar
prin cuvintele Acestuia. Doua sunt figurile care concretizeaza
aceasta idee: Iisus Hristos este mielul lui Dumnezeu; El este
pastorul cel bun. «latd mielul lui Dumnezeu, Cel ce ridica
pacatul lumii!» (Ioan 1,29), exclama Sfantul loan Botezatorul,
vazandu-L3. ,.«Pastorul cel bun viata si-o pune pentru oile
sale; viata Mea o dau pentru oi» (Ioan 10,11 si 10,15). «Mai
mare iubire decat aceasta nimeni nu are, ca viata sa $i-o puna

! Ibidem, pp. 13-14.
2 Ibidem, p. 15.
3 Ibidem, pp. 15-16.
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pentru prietenii sai» (Ioan 15,13). Dar Sfantul Apostol si
Evanghelist Ioan mai scoate in relief un alt mijloc eficient
in realizarea rascumpararii, este vorba despre contemplarea
vietii Domnului nostru lisus Hristos si primirea invataturii
Lui, pentru ca El este adevarul, painea vietii, lumina lumii,
invierea si viata. Iisus Hristos Il descoperid pe Dumnezeu
Insusi, 11 face vizibil oamenilor si, prin cuvintele ca si prin
faptele Lui, lumineaza inimile oamenilor. Exista, de asemenea,
texte care afirma limpede cd viata vesnica a inceput deja in
cel care crede (Ioan 5,24) sau care mananca trupul si bea
sangele Fiului Omului (Ioan 6,54). Vorbind despre cunostinta
intima, mistica, Sfantul Ioan reda aceste cuvinte ale Domnului
Hristos: «lar viata vesnica aceasta este: S& Te cunoasca pe
Tine, singurul Dumnezeu adevarat, si pe lisus Hristos, pe Care
L-ai trimis» (Ioan 17,3)”!.

,In Apocalipsd aflim exprimatd in multe locuri ideea
jertfei mantuitoare prin figura «Mielul lui Dumnezeuy», nume
dat aici Mantuitorului de 29 de ori. O alta idee asupra careia s-a
insistat in Apocalipsa este legarea si inchiderea diavolului. in
prima epistola a Sfantului Ioan se exprima cu o rara limpezime
virtutea pururea curdtitoare a jertfet Domnului Hristos: «Daca
umbldm intru lumini, asa cum El Insusi este in lumina, atunci
avem partasie unul cu altul, si sangele lui lisus, Fiul Sau, ne
curateste pe noi de tot pacatul» (I loan 1,7). El este Mijlocitorul
catre Tatal: «Si daca a pacatuit cineva, noi avem Mijlocitor catre
Tatal, pe lisus Hristos, Cel-Drept» (I loan 2,1). El a fost trimis
de la Tatal: «Si noi am vazut cu ochii nostri si marturisim ca
Tatal L-a trimis pe Fiul, Mantuitor al lumii» (I Ioan 4,14). «intru
aceasta este iubirea: nu pentru ca noi L-am iubit pe Dumnezeu,
ci pentru ca El ne-a iubit pe noi si L-a trimis pe Fiul Sau jertfa
de ispasire pentru pacatele noastre» (I loan 4,10). «El este jertfa

! Ibidem, p. 17.
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de ispasire pentru pacatele noastre, dar nu numai pentru ale
noastre, ci si pentru ale lumii intregi» (I Ioan 2,2)”!.

In ceea ce priveste epistolele Sfantului Apostol Pavel, toti
interpretii sdi acceptd, in unanimitate, Crucea drept centrul predicii
pauline. La acesta gasim zece idei in legatura cu rascumpararea:

1. ,,Universalitatea pacatului este proclamata cu tarie de
Sfantul Pavel in scrierile sale. «Printr-un singur om a intrat
pacatul in lume» (Romani 5,12). Cuvantul «pacat» nu arata in
conceptia Sfantului Apostol Pavel numai un act particular de
vinovdtie, ci un principiu imanent in firea omeneasca, ale carei
pacate particulare nu sunt decat manifestari exterioare. Si aceasta
invazie a pacatului nu este numai consecinta unei imitatii, ci mai
curand a transmiterii lui, ca urmare a solidaritatii ce leaga pe
urmasii lui Adam de intéiul lor parinte?.

2. ,,Care era rolul legii in starea aceasta a omenirii? Ea
avea un intreit rol. Mai Intéi i1 dddea omului constiinta pacatului
(Romani 7,7), apoi porunca de a nu face un lucru impinge la
calcarea ei (Romani 7,11). Deci legea provoaca atat pacatul,
cat si sentinta de condamnare la moarte. S& mai adaugam si
faptul ca ea impartea omenirea in douad tabere, dintre care una
privilegiata (Efeseni 2,11-12).

3. ,,Urmarile principale ale pacatului sunt doua: mai intai
existenta insdsi e o adevarata robie (Romani 6,16), caci pacatul
ne-a facut robi diavolului (I Timotei 2,26). Alta urmare grea
a pacatului este distrugerea inceatd sau naprasnica a operei
dumnezeiesti: «Plata pacatului este moartea» (Romani 6,23),

«intreaga fire suspina dupa libertate» (Romani 8,22).

! Ibidem, pp. 18-19.
2 Ibidem, p. 20.

3 Ibidem.

4 Ibidem, pp. 20-21.
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4. ,.Din iubire si indurare Tatdl ia initiativa mantuirii noastre
si Fiul o realizeaza. Tatal a hotarat din vesnicie dureroasa misiune
a Fiului (Galateni 4,4 si Efeseni 2,4-7), iar Acesta, din iubire
pentru noi, S-a facut ascultator pana la moarte, saracind de buna
voie si dezbracandu-Se de slava Lui cea dumnezeiasca (Galateni
2,20; Efeseni 5,25 si Filipeni 2,6-8)”!.

5. ,,Mantuitorul s-a solidarizat cu neamul omenesc, caci
«de dragul nostru L-a facut Dumnezeu pacat pe Cel ce n-a
cunoscut pacatul, pentru ca intru El sa devenim noi dreptate a lui
Dumnezeu» (II Corinteni 5,21). Hristos recapituleaza, reuneste in
Sine toate lucrurile, dupa cum titlul unei carti trebuie sa rezume
tot continutul acesteia, iar aceasta reunire este, de asemenea, o
restaurare a ceea ce pacatul a despartit (Efeseni 1,10), pentru ca
Hristos este Adam cel nou (I Corinteni 15,45 etc.).

6. ,,Mantuitorul ne-a rascumparat jertfindu-Se, adica pri-
mind de buna voie moartea pe cruce. Si la Sfantul Apostol Pavel
gasim ideea ca Tmpacarea cu Dumnezeu a savarsit-o Domnul
Hristos prin intreaga Sa viata pamanteasca (II Corinteni 8,9
si Filipeni 2,6-8). Dar mai ales prin aceasta moarte pe cruce
El ne rascumpara. Dupa marea majoritate a textelor, efectele
rascumpararii sunt datorate sangelui lui Hristos (Efeseni 1,7
etc.) ori mortii Sale (I Corinteni 15,3 etc.). Acest sacrificiu este
implinirea celor ce-l prefigurau in Legea Veche (I Corinteni 5,7),
fiind un sacrificiu de ispasire, unul cu caracter general (Efeseni
5,2) si voluntar (Galateni 1,4; Romani 5,8 etc.)™.

7. Valoarea mortii Mantuitorului este subiectiva (morald),
aratand crucea Lui ca o descoperire a iubirii lui Dumnezeu (I
Corinteni 2,2; Galateni 6,14 etc.) si obiectiva, cu trei sensuri: de
rascumparare, substituire si satisfactie.

! Ibidem, p. 21.
2 Ibidem, pp. 21-22.
3 Ibidem, pp. 22-23.
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In ceea ce priveste rascumpirarea omului de citre Fiul
lui Dumnezeu intrupat, intilnim doua feluri de texte. In unele
se vorbeste despre «pret» si despre «cumparare» (I Corinteni
6,20 etc.) si evident ca pretul de care este vorba aici este sangele
Domnului Hristos, iar in altele despre «rascumparare» si despre
«pret de rascumpdrare» (Galateni 3,13; Galateni 4,5 etc.). Deci, din
punct de vedere obiectiv, ,,jertfa Mantuitorului il Tmpaca pe om cu
Dumnezeu, pe care 1l face binevoitor fatd de lumea pacatoasa™!.

,»«Teoria substituirii penale», devenita teoria clasica a
protestantismului, isi are, dupa teologii protestanti, un puternic
sprijin in scrierile Sfantului Apostol Pavel. Acestia pornesc de la
textele: «De dragul nostru Dumnezeu L-a facut pacat pe Cel ce
n-a cunoscut pacatul, pentru ca intru El sa devenim noi dreptate
a lui Dumnezeuy (II Corinteni 5,21). «Dumnezeu a trimis pentru
picat pe Insusi Fiul Sau intr-un trup aseminitor cu acela al
pacatului si a osandit pacatul in trup» (Romani 8,3). In teologia
protestanta trupul lui Hristos, nu mai putin decét tot restul
persoanei Sale, reprezinta in chip real trupul pacatos al omenirii,
organ si sediu al pacatului. In moartea lui Hristos pacatul este
condamnat, trupul este rastignit si distrus si rdscumpararea se
afla realizatd in mod obiectiv™2.

,»«Teoria satisfactiei» a fost adoptatd drept doctrina oficiala de
catre Biserica Romano-Catolica, iar teologii acestei Biserici pretind
ca aceasta ar avea temeiuri solide in scrierile Sfantului Apostol
Pavel. Unii dintre acestia spun ca nu este vorba de o satisfactie
exterioara acordatd lui Dumnezeu pentru a-i smulge iertarea
pacatosilor, ci de un omagiu filial, pe care, datorita lui lisus Hristos,
neamul omenesc 1l scoate de la el insusi si care lui Dumnezeu 1i este

placut, pentru ca El a avut initiativa si 1si are partea principala’™.

! Ibidem, p. 25.
2 Ibidem, pp. 25-26.
3 Ibidem, p. 27.
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8. Valoarea soteriologicd a Invierii Mantuitorului din
morti. ,,Intrucat Domnul Hristos a murit pentru pacatele noastre,
dar a fost proslavit prin Sfanta Sa Inviere, aceasta reprezinta
incununarea operei Sale riscumparatoare (Romani 4,25)”!.

9. ,,Superioritatea Legii Noi asupra celei Vechi, datorita
mai ales desavarsirii preotiei Domnului Hristos (Evrei 7,24-27
etc.). Sfantul Apostol Pavel stabileste o tainica legatura intre
Vechiul Testament si Noul Testament, intre jertfa levitica si cea
a crucii, care fiind Tmplinita pe pamant, se desavarseste in cer,
unde Domnul Hristos continua slujba Sa de mijlocitor (Evrei
9,24)2.  Teologii arata paralelismul desdvarsit de gandire intre
celelalte epistole ale Sfantului Apostol Pavel si epistola sa catre
Evrei: «De amandoua partile, este o victimd, care nu este alta
decat Domnul nostru lisus Hristos; victima insasi este aceea
care se oferd, se preda, se da; si Dumnezeu Tatal intervine nu
numai sa primeasca ofranda, ci si ca sa o ceard. De amandoua
partile jertfa indeplineste un act de ascultare si de supunere din
iubire. De amandoua partile sacrificiul are drept scop de a ispasi,
a sterge, a distruge pacatul, de a-L face pe Dumnezeu binevoitor,
de a deschide oamenilor intrarea in rai»”™.

10. ,,Efectele rascumpararii. Cel dintai efect principal
a fost impacarea omului cu Dumnezeu. Pentru Apostolul nea-
murilor noi suntem cei Impacati cu Dumnezeu si nu El cu noi
(IT Corinteni 5,18). Celalalt efect principal a fost distrugerea
pacatului, care a patruns in lume prin cadere (Romani 5,13 si
8,3)”4. Dar puterea pacatului avea in noi ajutoare de temut:
Legea, puterile spirituale si trupul. Legea a fost desfiintata
(Romani 7,4; Efeseni 2,15 si Coloseni 2,14). ,,Legea mozaica

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 28.
3 Ibidem, p. 29.
4 Ibidem.
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si-a sfarsit pe Cruce dramatica ei carierd; ea L-a ucis pe Hristos,
iar Hristos a ucis-o la rdndul Lui. Odata cu disparitia iconomiei
legale, s-a prabusit si dominatia acelor puteri care colaborasera
la promulgarea ei, care au vegheat la mentinerea si la observarea
ei, fatd de care iudeii erau niste debitori prin faptul calcarii
ei”!. ,,In sfarsit, cei ce sunt ai lui Hristos si-au rastignit trupul
impreuna cu patimile si poftele lui (Galateni 5,24; I Corinteni
15,45 etc.). Pacatul, cu ajutoarele sale, Legea, puterile duhurilor
nevazute si trupul, aveau drept consecintd moartea (Romani
5,17), pe care Mantuitorul a nimicit-o (II Timotei 1,10), iar in
locul pacatului domneste acum harul (Romani 5,21)2.
Nicolae Chitescu continua: ,, Trebuie, de altfel, sa adau-
gam, sub amenintarea de a falsifica in mod straniu gandirea
Apostolului neamurilor, ca, in afara de Lege, care a murit in
intregime si fard putinta de revenire, distrugerea celorlalti
dusmani ai nostri este numai inceputa. Nici pacatul, nici con-
cupiscenta, nici moartea, nici diavolul n-au pierdut actiunea
lor asupra noastra; dar acum nu este cu putinta sa-i invingem.
Moartea Domnului Hristos a fost cauza ruinei lor, noi ne
insusim virtutea si prin botez, care inaugureaza in sufletele
noastre o viatd noud, viata Insasi a lui Hristos cel Inviat (Romani
6,3), insd noi vom atinge termenul desavarsit al libertatii,
«rascumpadrarea» perfecta si definitiva, in ziua invierii (Romani
8,23 si Efeseni 4,30). In aceasta privintd, destinul neamului
omenesc este solidar cu acela al lui Hristos, capetenia sa, caci
«El trebuie sa Tmparateasca pand ce-Si va pune pe toti vrajmasii
sub picioarele Sale. Cel din urma vrajmas care va fi nimicit
este moartea. lar cand fiinta aceasta stricacioasa se va imbraca
in nestricdciune si fiinta aceasta muritoare se va imbraca intru
nemurire, atunci va fi cuvantul care este scris: moartea a fost

! Ibidem, p. 30.
2 Ibidem, p. 31.

73



inghitita intru biruinta. Unde-ti este, moarte, biruinta? Moarte,
unde-ti este boldul?» (I Corinteni 15,25-26 si 54-55)”!.

,In epistolele Sfantului Apostol Petru, aflim accentul pus
tot pe ideea ca moartea Domnului Hristos este cauza eficienta
a mantuirii noastre. Ea poate fi inteleasa atat ca ispasire substi-
tutiva penald, cum a fost denumita mai tarziu (I Petru 2,21),
cat si ca rascumparare, in sensul etimologic al cuvantului
(I Petru 1,15 si II Petru 2,19)2.

In partea a doua a tezei sale de doctorat, Nicolae Chitescu
prezinta ,,Doctrina rascumpararii in scrierile Sfintilor Parinti”,
primul capitol al acesteia fiind dedicat Sfintilor Parinti si
scriitori bisericesti greci.

,»Dupa consensul unanim al cercetatorilor, la Barbatii
Apostolici nu gasim o explicatie sistematicd a faptului rdscum-
pardrii, ci numai expunerea lui, aproape ca si in Evanghelie™.
,.Sfantul Clement Romanul aratd ca Mantuitorul din iubire S-a
dat ca pret de rascumpdrare pentru noi”. ,,Epistola zisa a lui
Barnaba expune doua idei principale cu privire la rascumparare:
intruparea este o binefacere pentru cei credinciosi si o osanda
pentru cei ce L-au ucis pe Domnul Hristos™. ,,Moartea Domnului
a fost preinchipuita in Vechiul Testament, fiind o jertfa pentru
pacatele noastre, iar urmarile acestei jertfe sunt iertarea paca-
telor, renasterea, invierea si nemurirea”. ,,Sfantul Iustin Martirul
si Filosoful scoate in evidenta trei aspecte ale faptului rascum-
parator: mantuirea se datoreaza adevaratei invataturi revelate
noud de Cuvantul cel vesnic; mantuirea se datoreazad pretului
de rascumparare oferit Tatdlui, in locul nostru si ca urmare a

' Ibidem, pp. 31-32.
2 Ibidem, p. 32.
3 Ibidem, p. 34.
4 Ibidem, p. 35.
5 Ibidem, pp. 37-38.
¢ Ibidem, p. 38.
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mantuirii omului diavolul a fost ruinat™'. ,,Dupa autorul epistolei
catre Diognet, Dumnezeu Tatal ingaduie din iubire ca Fiul Sau sa
se intrupeze, sa sufere si sa moara pentru creatia Sa, plamadita
din iubire, iar destinatarul jertfei este Tatal Insusi™2.

Nicolae Chitescu vorbeste in continuare despre scrierile
gnostice, afirmand ca ,,teologii gnostici sunt aceia care, in afara de
Apostolul Pavel, au creat, cei dintai, un sistem de rdscumpdarare™.
Dintre gnostici, Valentin pretinde ca ,,Mantuitorul a venit nu-
mai si numai ca si-i mintuiascd pe oamenii pnevmatici”™, iar
pentru el ,,caderea, si deci rascumpararea, s-au produs din cauza
caderii celui de-al 30-lea eon™. Dupd Marcion ,,existd doi
Hristosi, dintre care numai unul ni s-a descoperit”®. Dintre sectele
gnostice autorul tezei de doctorat mentioneaza: naasenii, peratii,
setienii, Pistis Sophia, Marcu si adeptii sdi, afirmand ca ,,sub
influenta filosofiei platonice ori pitagoreice (in cazul lui Marcu
si al scolii sale), pradd imaginatiei lor sau a mediului mitologic
(ca la setieni), acesti eresiarhi ai timpurilor primare crestine au
parasit terenul istoric al Evangheliei, inventand un Dumnezeu,
Demiurgul pierdut in abstractizare, un Iisus fantastic’”’.

,»Ca urmare a luptei duse Tmpotriva gnosticilor docheti
din timpul sau, Sfantul Irineu afirma cu tarie istoricitatea vietii
pamantesti a Mantuitorului. Intruparea insisi este un mijloc
de rascumparare pentru Sfantul Irineu, este prefacerea firii
stricdcioase intr-una nestricdcioasd, este garantia nemuririi
sufletului si a invierii trupului nostru. In esentd, pacatul lui
Adam a fost neascultare, de aceea Sfantul Irineu scoate in relief

! Ibidem, p. 39.
2 Ibidem, p. 43.
3 Ibidem, p. 44.
4 Ibidem, p. 46.
5 Ibidem, p. 47.
¢ Ibidem, p. 50.
7 Ibidem, p. 53.
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supunerea totald a Mantuitorului fata de Tatal”!. ,In cea mai
mare parte opera Sfantului Irineu ne infatiseaza drept cauza
a rascumpararii noastre mila dumnezeiasca™?. ,,Mantuitorul
recapituleaza in Sine intreaga omenire de la Adam. El este
esenta umanitatii, idealizata prin sfintenie desdvarsita, este
reprezentatul ei in fata lui Dumnezeu Tatal. Asumandu-si ome-
nirea, asa cum este ea dupa cadere, o readuce in starea dinainte
de pacat. De asemenea, venirea Domnului a avut drept scop
eliberarea omului din robia diavolului. Sfantul Irineu s-a pazit
de excesele in care 1i vom vedea cazand pe unii dintre urmasii
sai. Cu toate acestea, el este autorul principiului conform
caruia demonul trebuia tratat dupa regulile dreptatii si a tras
principalele doua concluzii: ca diavolul trebuie sa fie invins de
un om si, intr-un oarecare mod, despagubit pentru drepturile
sale. Demonul, dupa Sfantul Irineu, nu este decat o sluga si o
creatura, iar puterea si-a dobandit-o prin razvratire si uzurpare.
Sarpele n-a izbandit intru nimic altceva intorcand pe om de la
datoria sa, decat ca l-a aratat a fi cdlcator al poruncii, dar pe
Dumnezeu nu I-a biruit. Asadar tot un om trebuia sa-1 invinga
pe diavol. In Tisus Hristos omul s-a unit cu Dumnezeu, cici
daca n-ar fi fost un om, care sa-1 invinga pe dusmanul omului,
dusmanul n-ar fi fost invins pe drept™. Dupa Sfantul Irineu
Mantuitorul nostru s-a oferit ca jertfa lui Dumnezeu Tatal,
iar ,,intruparea si moartea insasi sunt suprema umilinta pe
care Mantuitorul a primit-o pentru neamul omenesc, moartea
fiind semnul stapanirii diavolului, consecinta a pacatului, pe
care Mantuitorul Insusi a suferit-o in chip fizic, pentru ca prin
aceasta, s-o desfiinteze™*.

! Ibidem, p. 54.
2 Ibidem, p. 55.
3 Ibidem, pp. 56-57.
4 Ibidem, p. 60.
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Dupa Sfantul Ipolit, ,,prin intruparea insasi a Fiului lui
Dumnezeu ne mantuim, intrucat ea introduce principiul incorupti-
bilitatii in ceea ce era stricacios™!. ,,Mantuitorul este marele preot
care ridica pacatul lumii si a distrus zapisul care era impotriva
noastra, legandu-1 de cruce. Sfantul Ipolit insistd asupra ideii
recapitularii pe care o cunoastem de la Sfantul Irineu, zicand ca
Fiul lui Dumnezeu S-a facut om desavarsit ca sa mantuiasca pe
omul cazut si sa dea nemurire celor ce vor crede in El. Cuvantul
cel vesnic S-a facut om printre oameni, pentru a restabili pe
Adam prin el insusi’?.

Odata cu Clement Alexandrinul, ,,acest mare maestru
care a meritat titlul de gnostic crestin, centrul rascumpararii se
schimba, devenind intelectualist i moralist. Pentru Clement, prin
credinta obisnuitd se pot mantui crestinii simpli, dar crestinul
desavarsit, adevaratul gnostic, trebuie sa posede si gnosa. Spre
deosebire de gnosticii anteriori, Clement Alexandrinul concepe
aceastd cunostintd inaltd a misterelor dumnezeiesti ca fiind
eficientd numai atunci cand produce o transformare in sufletul
credinciosului, Tmpodobindu-I cu nepatimirea si mai ales cu
iubirea, Mantuitorul fiind, prin excelenta, descoperitorul si
invatatorul tainelor dumnezeiesti™. ,,Clement afirma cu tarie
nevoia cunostintei gnosei pentru a fi mantuit™*. ,,Pentru el cauza
imediata a jertfei ispasitoare a Domnului Hristos este iubirea
Acestuia si a lui Dumnezeu Tatal™, iar ,,jertfa Mantuitorului Ti
este oferitd lui Dumnezeu™®.

Pentru Origen, ,,caderea este cauza deosebirii dintre dife-
ritele fiinte rationale. De aici urmeaza ca oamenii insisi fac parte,

! Ibidem.

2 Ibidem, p. 61.
3 Ibidem, p. 62.
4 Ibidem, p. 63.
3 Ibidem, p. 64.
¢ Ibidem, p. 65.
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prin nastere, din cele trei categorii cunoscute la gnostici si la
Clement Alexandrinul, sub numele de: ilici (trupesti), psihici
(sufletesti) si pnevmatici (duhovnicesti)”!. ,,Pentru cei desavarsiti,
Mantuitorul este Invatatorul prin excelentd, care descopera gnosa
ca si la gnostici, si Pedagogul, care conduce pe cei alesi pe calea
mantuitoare, ca si la greci (si ca la evrei de altfel, intr-o oarecare
masura)™?. ,,Origen a predicat gnosa celor desavarsiti, iar pe
«lisus cel rastignit» celor nedesavarsiti, cu un grad inferior de
cunostinta, acomodandu-se credintei curente a vremii sale”.
Pentru Origen cauza rdscumpararii este manifestarea bunatatii si
a 1ubirii lui Dumnezeu Tatal si a lui Dumnezeu Fiul, iar pacatul
este cel ce a provocat aceasta iubire.

Origen evidentiaza aspectul moral al rascumpararii
Domnului Hristos, dar si pe acela ,,al unirii mistice, prin intru-
pare, care a avut urmari nu numai asupra trupului Mantuitorului,
ci asupra tuturor trupurilor™. ,,Origen accentueaza cu o tarie
deosebitd caracterul de jertfa al vietii pdmantesti si mai ales al
mortii Mantuitorului. Pentru el jertfele Vechiului Testament erau
neindestuldtoare fatd de jertfa Domnului Hristos, ele aratand
mai mult dorinta unei jertfe, pe care o preinchipuiau™. ,In
toate scrierile sale, iese in relief mai ales caracterul penal al
jertfei ispasitoare a Domnului Hristos, precum si universalitatea
efectului acestei jertfe”.

,Cercetatorii sunt unanimi in a incrimina pe Origen de
a fi (dupa Sfantul Irineu) teoreticianul rascumpararii de la
diavol. Pentru Origen rascumparare se cheama ceea ce se ofera
dusmanilor pentru aceia pe care ii tin in robie, pentru ca sa le

! Ibidem, p. 66.
2 Ibidem, p. 67.
3 Ibidem, p. 68.
4 Ibidem, p. 69.
3 Ibidem, p. 70.
¢ Ibidem, p. 71.
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redea libertatea de mai Tnainte. Caci cel robit prin pacat era tinut
de dusmanul neamului omenesc ca si cum ar fi fost invins intr-o
luptad. Fiul lui Dumnezeu a venit si S-a dat pe Sine ca pret de
rascumparare, adica S-a predat singur dusmanilor, Si-a varsat
sangele pentru cei insetati, iar aceasta rascumpdrare s-a facut
pentru cei credinciosi”!.

Ca urmare a mortii Domnului Hristos pe cruce, a slabit
puterea dusmanilor nevazuti si s-a Intarit puterea noastra.

»Specialistii afirma ca nicaieri la Origen nu se afla un
drept al diavolului™?, ,,deci teoria targului cu demonul nu este
decat unul dintre acele mituri faurite de spiritul de sistem™. ,,Ca
n-a fost vorba de un targ o vedem din faptul ca la Origen lipseste
oferta din partea Tatdlui, iar cererea din partea diavolului n-o
aflam decéat intr-un text: «Acesta a cerut pretul pe care l-a voit,
ca sa dea drumul din stapanirea lui celor pe care ii detinea.
A cerut ca pret al nostru sangele lui Hristos». La Origen, in
partea realista a explicarii rascumpararii, jertfa de pe Golgota
este Infatisatd ca o ispasire fatd de Dumnezeu si - implicit -
ca pret de rdscumparare fata de Satana, fard a putea preciza
raportul dintre aceste doua aspecte. Elementele teoriei sale
sunt scripturistice: Sfintele Evanghelii, Sfantul Apostol Pavel
si Sfantul Apostol Petru i-au dat temeliile; expunerea aproape
sistematica 1i este proprie, insd cu ea nu cade in dualism, nici
nu atribuie lui Dumnezeu ideea inselaciunii, cum pretind unii.
Dar nu se poate tagadui nici faptul ca, in teoria lui Origen, i se
atribuie diavolului puteri mai mari decat de obicei in traditia
crestind, si poate cd aici a avut un rol cat de mic si conceptia
gnostica despre Demiurg™.

! Ibidem, pp. 72-73.
2 Ibidem, p. 74.
3 Ibidem, p. 75.
4 Ibidem, p. 77.
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,In scrierile lui Eusebiu de Cezareea, si mai ales in cartea
a X-a din «Demonstratio Evangelica», aflam unul dintre studiile
cele mai profunde pe care ni le-a lasat Biserica celor opt veacuri
primare asupra rascumpararii. Dupa ce arata in general scopul
intruparii Fiului lui Dumnezeu, Eusebiu scoate in relief caracterul
ispasitor al mortii Sale™!. ,, Teoria sacrificiilor cu caracter substi-
tutiv ispasitor a influentat Intreaga conceptie a lui Eusebiu de
Cezareea despre moartea Domnului Hristos, el insistand cu
toatd puterea asupra ei, pana epuizeaza toate formulele critice
traditionale in care se exprima substituirea ispasitoare penala.
Pentru Eusebiu de Cezareea, lisus a fost victima data la moarte
in locul neamului omenesc si prin ea a fost curatitd lumea de
pacatele ei”2. Domnul Hristos s-a jertfit din iubire fata de oameni
si, ,,din cauza acestei iubiri, asa cum Tnvata si Sfantul Apostol
Pavel, formam un singur trup mistic cu El. La Eusebiu, aflam
aceeasi figurd de stil ca si la Sfantul Apostol Petru in privinta
diavolului: acesta pandeste pe om ca fiarele salbatice, care 1l si
inghit. Aceleasi figuri de stil sunt aplicate si mortii, dar in definitiv
moartea este dusmanul care va fi nimicit cel din urma™.

Referindu-se la viziunea Sfantului Atanasie cel Mare despre
rascumparare, autorul tezei de doctorat pune mai multe intrebari
retorice, la care raspunde citdnd din opera Sfantului Parinte.

Prima intrebare este: ,,in ce consta ciderea omului si gravi-
tatea e1? Omul este muritor din fire, ca unul creat din ceea ce nu
exista, dar, prin asemanare cu ceea ce existd, ar fi putut inlatura
stricaciunea cea dupa fire si sa ramana nestricacios, insa oamenii,
dispretuind si refuzand contemplarea lui Dumnezeu si pretuind
si concepand ceea ce este rau pentru ei, au primit osanda mortii,
cu care fuseserd amenintati, caci calcarea poruncii i-a intors la

! Ibidem, p. 79.
2 Ibidem, p. 80.
3 Ibidem, p. 81.
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starea lor fireasca, asa incat, dupa cum au avut obarsia din nimic,
tot astfel sa poata fi adusi de stricaciune la nimic, in decursul
vremii”!. ,,Ce este raul? La aceastd intrebare, Sfantul Atanasie ne
raspunde cd existenta este binele, pentru ca are chipul sau original
in Dumnezeu care existd, iar raul este nefiinta, care este Inchipuita
de imaginatia omului, fara sa existe™. ,,«Care este urmarea caderii
primilor oameni?». Pentru Sfantul Atanasie, pacatul incepe cu
neascultarea, dar Sfantul Parinte nu mai vede nesupunerea in
efectele ei asupra legaturilor omului cu Dumnezeu, ori cu diavolul,
ci in teribila ei influentd asupra sufletului pacatos. Pacatul intrd in
adevarata esenta a fiintei sale ca o forta distrugdtoare. Nu mai este
socotit ca un fapt ori ca niste fapte care atrag pedeapsa, ci ca o
stricaciune care aduce indata moartea si pentru aceasta plaga este
nevoie de atingerea tamaduitoare a doctorului. «Care sunt urmarile
neascultarii poruncii?». Coruptia si moartea, raspunde Sfantul
Atanasie. Pentru el, trupul moare in urma pacatului fiind muritor
din fire, dar si sufletul, care in chip fizic este nemuritor, cade sub
puterea mortii in iad, locul indepartarii de Dumnezeu™.
,Moartea trebuia sd intervina din cauza veracitatii lui
Dumnezeu, insa in raport cu bunatatea Lui era nepotrivit sa
lase creaturile Lui sa piara, din inselaciunea diavolului. Daca
deci Dumnezeu nu putea pur si simplu sa ierte din iubire fatd de
creaturi, fiindcd ar fi contravenit veracitatii Sale, oare oamenii,
prin pocaintd, nu puteau sa castige iertarea lui Dumnezeu? Sfantul
Atanasie cel Mare raspunde ca o faptura nu putea mantui creatura,
caci slabiciunea omeneascd l-ar fi méanat spre legea mortii.
De aceea era nevoie de actiunea Fiului lui Dumnezeu Insusi,
care avea scopul de a reda omului nestricaciunea si nemurirea
pierdute prin pacat. Iar acest scop a fost realizat prin intruparea

! Ibidem, p. 83.
2 Ibidem, pp. 83-84.
3 Ibidem, p. 84.
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Cuvantului lui Dumnezeu si prin moartea Sa pe cruce. Invierea
Domnului Hristos este dovada indeplinirii acestei misiuni si
garantia nemuririi noastre. Cuvantul lui Dumnezeu a luat trup
omenesc, creat, pentru ca sa-1 indumnezeiasca, innoindu-1 in Sine,
ca Facator, si pentru ca sa ne duca pe toti in rai, dupa asemanarea
cu Acelasi. Unit cu o faptura, omul n-ar fi fost indumnezeit, daca
anume Fiul nu ar fi fost Dumnezeu adevarat; si omul nu ar fi fost
ridicat la Dumnezeu, daca Acela care a purtat trup nu ar fi fost cu
adevarat dupa fire Cuvantul Tatalui”!.

,,Pentru Sfantul Atanasie cel Mare, Fiul lui Dumnezeu s-a
ficut om ca s ne indumnezeiasca intr-Insul. Aceasta indumne-
zeire capatd prin Intruparea Cuvantului o constiintd mai desa-
varsita a dumnezeirii i o innoire a fiintei noastre, caci dupa suflet
devenim fii ai lui Dumnezeu, iar dupa trup nemuritori™.

,Dupa cum moartea Domnului Hristos era ceruta de
veracitatea dumnezeiasca, Intruparea Sa era necesara datorita
rautdtii omenesti. SfAntul Atanasie afirma cu tarie §i necesitatea
mortii Mantuitorului, care este jertfa prin excelentd™>. ,,Sfantul
Parinte spune ca Domnul Hristos a purtat si a vindecat sla-
biciunile noastre. El n-a fost facut nici blestem nici pacat. Nu,
insa El a luat blestemul nostru si a purtat pacatele noastre in
trupul Sau, pe cruce™.

Pentru Sfantul Atanasie ,,Invierea Domnului Hristos este
garantia nemuririi noastre si semnul izbanzii Lui asupra mortii.
Intru fagaduinta Invierii Sale, El a acordat tuturor nestriciciunea,
ca prim rod al invierii. El a inviat din morti propriul trup,
facandu-1 un semn al izbanzii asupra mortii si stricaciunii’.

! Ibidem, p. 86.
2 Ibidem, p. 87.
3 Ibidem, p. 88.
4 Ibidem, p. 89.
3 Ibidem, pp. 89-90.
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,»Ca si la Sfantul Apostol Pavel si, mai ales, la Sfantul
Irineu, o schitare a teoriei recapitularii gasim si la Sfantul
Atanasie, pentru care Mantuitorul este si revelatorul prin ex-
celentd, care aduce oamenilor cunostinta, El fiind si modelul
nostru. Sfantul Atanasie preamareste si universalitatea efectelor
intruparii i ale mortii Mantuitorului, datoritd carora intreg
cosmosul este patruns de o noud viata, iar Pdmantul, care era
blestemat, este scdpat de acest blestem™!.

Intreg sistemul soteriologic al Sfantului Atanasie este
proiectat pe fondul ideii consubstantialitatii Cuvantului lui
Dumnezeu cu Tatil. Daca Hristos n-ar fi fost prin El Insusi
de o fiinta cu Tatal, daca n-ar fi fost Dumnezeu decat prin im-
prumut si prin impartasire, niciodata n-ar fi putut indumnezei
pe nimeni, nefiind El insusi decat un indumnezeit. Cel ce are
ceva doar prin Imprumut nu poate sd comunice ceva celorlalti,
caci ceea ce are el, in loc sa fie al sdu, ramane proprietatea celui
care i-a Imprumutat §i pomana pe care a primit-o nu serveste
decat la acoperirea saraciei si goliciunii sale. Avem aici lamurita
si deosebirea intre consubstantialitatea Fiului cu Tatal si indum-
nezeirea oamenilor prin participare™?.

,Care este raportul dintre moarte si diavol in opera Sfantului
Atanasie? Din tratatul «Despre intrupare» ar reiesi ca ele sunt
identice, insa aceasta identitate nu poate fi decat o figura retorica,
fiindca Sfantul Parinte le deosebeste ca efect si cauza™.

Din cele prezentate pana acum, am constatat ca ,,sistemul
soteriologic al Sfantului Atanasie cel Mare este unul dintre cele
mai complete, mai bine Inchegate si deci mai multumitoare, pe
care le-a faurit cugetarea autentica crestind din epoca de aur a
crestinatatii. El este rezultatul meditatiilor de o viatd ale unuia

! Ibidem, pp. 90-91.
2 Ibidem, p. 91.
3 Ibidem.
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dintre cei mai mari Sfinti Parinti ai Bisericii, care a trait in acest
mister si pentru el”!.

La Sfantul Chiril al Ierusalimului, ,,ca si la Sfantul Apostol
Pavel, crucea este centrul invataturii sale™. ,,Sfantul Parinte ne
face sa patrundem tainele infricosatoare ale ratiunii decretului
dumnezeiesc al Intruparii, aratindu-ne si modul in care s-a impacat
adevarul si iubirea. Dupa el, trebuia ca toti oamenii sd moara, caci
asa 11 osandise sentinta dumnezeiascd, insd a murit Hristos in
locul lor. Trebuia ca omul sa se ridice iarasi in starea de rege al
creatiei dumnezeiesti, de chip al lui Dumnezeu, si capodopera a
mainilor Sale, intr-un cuvant, in sfintenia vietii, in care sd vietuiasca
pentru dreptate, de aceea Hristos a luat pacatele in trupul Sau, asa
incat, morti fiind pacatelor noastre, prin moartea Lui, sd traim
pentru dreptate”. ,,Cum putea rascumpira Dumnezeul-Om, unul
singur, toatd omenirea? Sfantul Chiril afirma ca pacatul a intrat
in lume numai printr-un simplu om, Adam, creat chiar de El, al
doilea Adam, care rascumpara lumea si care este deci cu atat mai
presus decét acesta. Apoi, sfintenia Sa absolutd nu poate fi egalata
nici chiar de pacatul intregii lumi. De asemenea, Sfantul Chiril
aratd caracterul absolut voluntar al jertfei Domnului Hristos™.
,Mantuitorul trebuia sa sufere pentru noi, dar diavolul n-ar fi
indraznit niciodata sa se apropie de El, daca L-ar fi cunoscut.
Fiul lui Dumnezeu a luat deci un trup, ca sa-1 dea demonului ca o
momeala. Dar in loc sa-1 sfasie, cum gandea vrajmasul, a trebuit sa
verse si pe cei pe care-1 inghitise deja. Sfantul Chiril al Ierusalimului
are meritul uneia dintre cele mai insemnate contributii la fixarea
invataturii riscumpararii, intre marii Sfinti Parinti ai Bisericii™.

' Ibidem, p. 92.
2 Ibidem.

3 Ibidem, p. 93.
4 Ibidem, p. 94.
3 Ibidem, p. 96.
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Pentru Sfantul Epifanie, ,,moartea Domnului Hristos
este un sacrificiu care depaseste cu mult sacrificiile Vechiului
Testament, Mantuitorul fiind in acelasi timp preot si victima, iar
tubirea de oameni si voia libera a Domnului Hristos sunt cauzele
mortii Sale. Sfantul Epifanie vorbeste, in general, despre moartea
Mantuitorului ca despre o rascumparare. Pentru aceasta lucrare
nu era de ajuns un simplu om, fiindca nu intr-un om este nadejdea
mantuirii noastre, caci niciunul dintre toti oamenii ndscuti din
Adam n-a putut savarsi mantuirea noastra. Venind la noi, Fiul
lui Dumnezeu a luat din trupul nostru si s-a facut om asemenea
noud, pentru ca in dumnezeirea Lui sa ne dea mantuirea, si in
umanitatea Lui sa sufere pentru noi, dezlegand patima prin patima
si ucigand moartea prin propria-I moarte. Sfantul Epifanie afirma
cu tarie intruparea reald a Mantuitorului si invierea Sa cu trupul
din morti impotriva ereticilor neo-origenisti, ca o chezasie a
dobandirii nestricaciunii si a nemuririi”!.

»La Sfantul Vasile cel Mare, intdlnim cele doua tendinte
principale constatate la Sfintii Parinti de pana acum: cea
speculativa si cea realista, ultima fiind mai accentuata. Sfantul
Vasile arata ca intruparea Fiului lui Dumnezeu a avut loc pentru
indumnezeirea omului, aparand consubstantialitatea si egalitatea
Fiului cu Tatal. Pacatele oamenilor trebuiau ispasite, de aceea
Sfantul Parinte accentueaza cu deosebire rolul patimilor si al
mortii mantuitoare, pe care o infitiseaza ca o jertfi. In general,
Sfantul Vasile priveste moartea Mantuitorului ca pretul nostru
de rascumparare, folosindu-se mai mult de expresiile biblice
traditionale, fara sa dea la iveala teorii, iar viata si moartea
Domnului Hristos sunt infatisate de Sfantul Parinte ca un model
pentru noi. Din cele expuse pana acum, se vede ca pentru
mantuirea noastra era nevoie ca Dumnezeu sa se faca om si sa
redea omului muritor nemurirea, iar pentru ispasirea pacatelor

! Ibidem, pp. 96-97.

85



era nevoie de insusi Dumnezeu-Omul, care sa aduca o jertfa
echivalentd pacatului tuturor oamenilor. Si Sfantul Vasile cel Mare
aratd ca, formal, esenta pacatului originar este neascultarea™.
»Sfantul Grigorie de Nazianz, asemenea celorlalti Parinti
Capadocieni, utilizeaza invatatura unirii mistice dintre Dumnezeu si
om. Pentru el pacatul savarsit trebuia curatit, iar Fiul lui Dumnezeu
s-a facut om si a murit pentru ca noi sa fim vii; am murit impreuna
cu El ca sa fim curatiti; am inviat din morti cu El, pentru ca am
murit cu El; suntem slaviti cu El, din cauza ca am fost ridicati din
mormant cu El. Sfantul Périnte afirma foarte clar: Domnul Hristos
s-a ridicat pe cruce si m-a luat si pe mine cu El, ca sa pironeasca
pacatul meu. Dupa Sfantul Grigorie de Nazianz, minunea minunilor
este cea petrecutd la moartea Mantuitorului cu trupul pe cruce™.
»Sfantul Grigorie de Nazianz se bucura de faima de a
fi combatut in mod expres teoria rascumpararii de la diavol.
Sa citim un pasaj in acest sens: «Sa examinam un punct de
invatitura, care se lasa deoparte si care, dupa mine, merita un
examen serios. Cui si pentru ce a fost varsat acest sange raspandit
pentru noi, acest sange nobil si pretios, al unui Dumnezeu facut
preotul si victima noastra? Intr-adevir, noi eram prizonierii
demonului, fiindca ne-am vandut pacatului si am abdicat de
la fericirea noastra. Dacd nu se da un pret de rascumparare
decét celui care detine pe prizonier, cui dar, voi intreba, a fost
oferit sangele lui Hristos si pentru care motiv? Daca a fost dat
demonului, ce jignire! Cum sa presupui ca talharul primeste nu
numai un pret de rdscumparare de la Dumnezeu, dar chiar pe
Dumnezeu Insusi, ca pret de riscumparare, sub pretextul de a-i
da o platd a tiraniei, incat sa fie drept de a ne cruta pe noi insine?
Dar daca se da Tatalui, mai intai, cum? Caci nu eram tinuti de
catre Acela. In al doilea rand, cum si verse sangele Fiului Sau,

! Ibidem, pp. 98-99.
2 Ibidem, pp. 101-102.
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Unul Nascut, El, care n-a primit pe Isaac, oferit de parintele sau
si a pus un berbec in locul victimei omenesti? Este de netagaduit
ca, daca Tatal primeste sangele Fiului Sau, nu l-a cerut si n-a
avut nevoie de el; si din cauza iconomiei Sale si pentru ca omul
sa fie sfintit prin Intruparea lui Dumnezeu; pentru ca El insusi sa
ne elibereze, dupa ce a luat in stapanire pe tiran prin forta si ca
sa ne aduca la El, prin mijlocirea Fiului Sau si prin slava Tatalui,
care a planuit aceasta»”!.

,»A doua mare sinteza a Bisericii primare asupra rascum-
pararii a fost creata de Sfantul Grigorie de Nisa in lucrarea:
«Marele cuvant cateheticy». Stfantului Parinte ii place sa accentueze
mai ales iubirea Fiului lui Dumnezeu manifestata prin actul
rascumparator. Dupa Episcopul Nisei rascumpararea insasi este
restaurarea armoniei cosmosului, fiind Tnsotita de un imn de marire
si multumire inaltat de fapturi lui Dumnezeu pentru impartasirea
din nou a darurilor Sale, daruite din iubire dumnezeiasca™>.

Pentru Sfantul Grigorie de Nisa, ,,mantuirea noastra se
realizeaza prin unirea firii dumnezeiesti cu cea omeneasca si
prin Invierea Domnului Hristos din morti. Rolul mortii mén-
tuitoare nu este mai putin scos in relief, dar ea devine un
punct de trecere de la forma aceasta de viatd vremelnica, la
alta vesnica, este obstacolul de trecut, pacatul de curitit, care
impiedica fericita viatd nemuritoare a omului §i care cere acest
stadiu curdtitor al sufletului omenesc. Precum un olar sparge
vasul si-l reface din nou cand o materie strdina a venit sa-I
umple, tot astfel Dumnezeu descompune trupul nostru prin
moarte si-l reface prin invierea Sa glorioasa. Totusi, crucea
raimane un mister. Ea este chipul lui Iisus Hristos Insusi care
uneste totul in El, dupa cum cele patru brate ale ei arunca raze
imprejurul aceluiasi centru, dupa cum afirma Sfantul Apostol

! Ibidem, p. 103.
2 Ibidem, pp. 103-104.
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Pavel despre «adancimea, lungimea, latimea si indltimea
planurilor lui Dumnezeu (Efeseni 3,18)”!.

Sfantul Grigorie afirma ca ,,moartea Domnului Hristos este
o jertfa adusa de El Insusi. Pe alocuri, Sfantul Parinte, indica
jertfa substitutiva cu caracter penal, de impécare, fiind un pret
de rdscumpadrare, prin care Mantuitorul a platit viata noastrd cu a
Sa. Aceasta moarte a Domnului Hristos, care 1si arata roadele la
Inviere, sterge pacatul care este tot neascultare™.

,Daca prefacerea firii noastre stricacioase savarsita prin
inomenirea Cuvantului lui Dumnezeu este cu putinta in virtutea
acestel uniri a omenescului cu ceea ce este dumnezeiesc, atunci
distrugerea pacatelor firii stricacioase este cu putintd in moartea
Domnului Hristos, prin faptul ca El uneste in Sine intreaga omenire,
in patima si moartea Sa. De aici, se vede necesitatea ca Mantuitorul
sa fie infatisat lui Dumnezeu Tatal intocmai ca un om™.

Daca si Sfantul Grigorie, asemenea Sfantului Atanasie cel
Mare, a accentuat mai mult aspectul speculativ al unirii mistice a
omului cu Dumnezeu, prin care se justifica Intruparea Fiului lui
Dumnezeu, totusi la cei doi Intalnim doua sinteze putin deosebite,
in sensul ca Sfantul Atanasie accentua, mai ales, raportul «ad
intray al persoanelor Sfintei Treimi in actul rascumparator, pe
cand Sfantul Grigorie se axeaza mai mult pe raportul «ad extra» al
lor: iubirea, de aceea opera Sfantului Grigorie de Nisa reprezinta
una dintre culmile la care s-a ridicat gAndirea crestind™.

»Specialistii care au studiat opera Sfantului Grigorie de
Nisa au afirmat aproape in unanimitate ca acesta este autorul
formei clasice a teoriei «targului cu diavolul». La prima vedere

! Ibidem, p. 105.
2 Ibidem, p. 106.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 107.
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textele acestuia par categorice™', dar gandirea Sfantului Parinte
este alta. Pentru el ,,omul se robise diavolului prin inselaciunea
acestuia, cu momeala senzuala a trupului si de indata ce a fost
inselat, era drept s poati fi scapat numai printr-un targ. insa nu
se aratd contractarea si elementele acestui targ. Numai din felul
cum se desfasoard actiunea se observa ca diavolul, ingelat de
infatisarea Domnului Hristos, pe care totusi 1l banuia mai pretios
decat omul, s-a aruncat asupra Lui spre a-1 supune Tmparatiei sale,
mortii. Orgoliul si lacomia sa au fost Insa pedepsite. Deoarece
Sfantul Grigorie identifica Tmparatia diavolului cu a mortii, el
materializeaza oarecum misterul rascumpararii noastre si aceasta
materializare este regretabild sub orice forma ar fi ficuta. Intr-
adevar avem aici o forma episodica, accidentald, a unor adevaruri,
ce depasesc slaba minte omeneasca™. ,,Dacd diavolul este rau din
fire si urmand firii sale s-a facut vinovat momind senzualitatea
omului, prin aceasta el n-a castigat in ochii Sfantului Grigorie
aureola unui egal al lui Dumnezeu, cu care acesta sa se tocmeasca
de la egal la egal. Fatd de el, Domnul Hristos avea sa-si arate
iarasi, in cele din urma, marea Sa milostivire, caci dreptatea,
iubirea si Intelepciunea Lui s-au dovedit cu prisosintd in actul
prin care diavolul, care 1-a ingelat intai pe om prin momeala
placerii senzuale, el Tnsusi este ingelat prin Infatisarea formei
omenesti a Mantuitorului. Scopul celor ce s-au savarsit era o
schimbare intr-o directie mai buna. Caci pe cand vrajmasul a
comis inselaciunea pentru stricarea firii, Dumnezeu Cel drept,
ba inca si bun si Intelept, a avut nevoie de o oarecare inselaciune
pentru mantuirea omului celui ruinat §i nu numai omului care
pierea i-a daruit aceste binefaceri, ci si aceluia care a uneltit
pieirea impotriva noastra, adica diavolului. Si astfel, aceste teorii
se explicd una prin alta, caci caderea diavolului din trufie, cauza

! Ibidem.
2 Ibidem, pp. 109-110.
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perturbarii cosmosului, avea sa fie reparata prin infrangerea trufiei
sale, care ar fi trebuit sa aduca restabilirea tuturor, deci si a sa, ca
la inceput. Aceste teorii, desi n-au fost admise de Sfanta noastra
Biserica, arata sufletul plin de bunatate evanghelica al Sfantului
Grigorie de Nisa, care a fost numit «stalp al ortodoxiei»™'.

,(Gandirea Sfantului loan Gura de Aur asupra rascumpararii
se gaseste fragmentar expusa in comentariile sale asupra Noului
Testament. Pentru Sfantul Parinte, rascumpararea este opera la
care au colaborat Dumnezeu Tatal cu Fiul, in sensul ca Tatal a
luat hotararea, iar Fiul a indeplinit-o cu sangele Sau. Sfantul loan
Gura de Aur deosebeste cele doud mari acte prin care s-a realizat
rascumpararea, si anume Intruparea si moartea Domnului Hristos,
pentru el mila si iubirea fiind cauzele intruparii celei izbavitoare.
Prin neascultare, Adam a pacatuit si cu el noi toti, urmasii lui,
iar prin ascultarea celui de-al doilea Adam suntem mantuiti”?.
»Sfantul Toan Hrisostom accentueaza universalitatea pacatului.
Care este scopul patimilor si mortii Mantuitorului? Noi eram cu
totii supusi pacatului si pedepsei, iar lisus Hristos prin patima Sa a
sters pedeapsa si pacatul, smulgdndu-ne mortii si dandu-Se pe Sine
insusi la moarte, iar prezenta Lui a oprit mania dumnezeiasca™.
LIntrucat Sfantul Parinte descrie urmarea pacatului ca o pangarire
a sufletului, moartea Domnului Hristos este conceputa ca o jertfa
curdtitoare, a carei superioritate asupra celor din Vechiul Testament
o proclama, Mantuitorul fiind adevaratul mare preot, iar jertfa Sa
este universala. In scrierile Sfantului Ioan Gura de Aur, intdlnim
invatatura despre ispasirea substitutiva penala™.

»Sfantul Ioan Hrisostom este primul care da o noua for-
mula rolului diavolului in cadere si rascumparare: forma poli-

! Ibidem, pp. 110-111.
2 Ibidem, p. 111.

3 Ibidem, pp. 112-113.
4 Ibidem, pp. 113-114.
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tica, in care diavolul este infatisat ca abuzand de puterea sa.
La temelia acestei formule std presupunerea unor atributii de
caldu, castigate de Satana in urma caderii omului in pacat™!.
,Demonul a primit de la Dumnezeu puterea de a da mortii
pe oameni, din cauza pacatelor lor, dar, atacand pe Domnul
Hristos, care era lipsit de pacat, si-a depasit in mod grav
drepturile, deci pe buna dreptate Dumnezeu il lipseste de
captivii sii, pentru acest abuz de putere”?.

,Din cele expuse, se vede ca Sfantul loan Gura de Aur, desi
nu are o monografie asupra subiectului, a tins si a rezolvat toate
chestiunile ridicate de faptul rascumparator, in chipul cel mai
satisfacator cu putintd. Prin inspiratia sa biblicd si prin sufletul
pe care l-a pus 1n rezolvarea lor, el a dezvaluit si a revelat nuante
noi, a aprofundat ideile curente si le-a expus sub forma cea mai
acceptabila, desi ca orator popular era foarte expus ispitei de «a
se face tuturor toate». Daca prin opera sa morala, Sfantul Ioan
Hrisostom produce entuziasmul tuturor, prin opera sa soteriologica
ramane unul dintre cei mai actuali Sfinti Parinti ai Bisericii™.

,»Opera Sfantului Chiril al Alexandriei, impreuna cu cea
a Sfantului Ioan Damaschinul, este infatisata ca o adevarata
«summay a teologiei grecesti. Sfantul Chiril arata mai Intai starea
preafericitd a primului om 1n rai si pacatul sau, neascultarea,
afirmand ca in Adam am pacdtuit cu totii, iar prin aceasta s-a
ajuns la domnia pacatului si a mortii, 0 domnie a diavolului,
tiran de neinvins, care ne stapanea dupa legea celui mai tare.
Dumnezeu insa a intervenit conform planului Sau vesnic, pentru
a restabili toate, iar cauza acestei interventii este iubirea. Cum si-a
indeplinit Fiul lui Dumnezeu misiunea Sa cea mantuitoare? Mai

! Ibidem, p. 116.
2 Ibidem, nota 5.
3 Ibidem, p. 117.
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intai prin intrupare™, ,.cici prin intruparea Celui fard de pacat
trupul insusi primeste aceasta calitate dumnezeiasca si, regenerat
fiind, devine nemuritor’?.

,,.La Sfantul Chiril intdlnim In mai multe locuri, formula
bine cunoscuta «Dumnezeu s-a facut om pentru ca noi sa ne
facem dumnezei si fiiy. Ca nimeni altul dintre inaintasii sai,
Sfantul Parinte afirma precis si categoric ca intruparea insasi,
tainica unire a Cuvantului cu trupul omenesc, este cauza mantuirii
noastre, caci in Hristos «Dumnezeu ca Dumnezeu si oamenii
ca oameni se ating intr-un chip fizic». Asadar, teoria fizica a
rascumpararii prin unirea mistica a Cuvantului lui Dumnezeu cu
trupul, gaseste in Sfantul Chiril exponentul pe deplin constient de
rolul ei in iconomia soteriologica™. ,,Dar daca la Sfantul Parinte
intruparea Fiului lui Dumnezeu era conditia «sine qua non» a
mantuirii, moartea MAntuitorului era actul operator al ei™.

Pentru Sfantul Chiril ,,trupul Domnului Hristos a avut toate
afectele omenesti, moartea Mantuitorului a avut niste efecte
speciale, iar patima si moartea au fost suferite de bunavoie, din
iubirea nesférsitd a Domnului Hristos fatd de lume™. ,,Moartea
Sa este infatisatd ca un sacrificiu adus de Sine Insusi Tatalui,
fiind adevarata jertfa de impacare. Sfantul Chiril pune in paralel
sacrificiile Vechiului Testament cu ale Mantuitorului, si arata
superioritatea jertfei Sale, preinchipuita prin sacrificiile Vechiului
Testament. Toti comentatorii sunt de acord in a afirma in special
caracterul substituirii penale in gandirea Sfantului Chiril al
Alexandriei”. ,,Comentariul capitolului 53 din Isaia se intelege
de la sine ca este expresia cea mai elocventa a acestei teorii. [ata

' Ibidem, pp. 118-119.
2 Ibidem, p. 120.

3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 121.

> Ibidem.

¢ Ibidem, p. 122.
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un fragment: «Noi trebuia sa fim pedepsiti, dar aceastd pedeapsa,
care se cuvenea pacatosilor, a cazut asupra Lui, cdci Dumnezeu
L-a lovit din cauza pacatelor noastre, ca sa ne scape de pedeapsay.
Avem aici categoric exprimate atat ideea substituirii penale, cat si
aceea a echivalentei schimbului, iar aici intram in centrul gandirii
marelui adversar al lui Nestorie. Sfantul Chiril nu pierde nici
o ocazie de a accentua maretia acestei ispasiri, care depaseste
pacatul ispasit, caci pe cand pacatosii sunt niste sarmani oameni,
Rascumparitorul este Dumnezeu Insusi. La temelia teologiei sale
rascumparatoare, Sfantul Chiril pune, pe de o parte, posibilitatea
substituirii celui de al doilea Adam, care recapituleaza in El pe
toti urmasii primului Adam si pe de alta parte, valoarea nepretuita
a jertfei de pe Golgota, din cauza Celui ce o oferd”!.

,Prin intruparea Fiului lui Dumnezeu, principiul corup-
pacatul este nimicit, Invierea Sa aducind nemurirea noastra. Dar
Sfantul Chiril, care a comentat Sfanta Evanghelie dupa loan,
cu teoria sa mistico-morald a rascumpararii, nu lasa deoparte
nici acest aspect al mantuirii. Dupa cum am vazut, sistemul
rascumparator al Sfantului Chiril al Alexandriei este cel mai
complet si unul dintre cele mai interesante din cate am Intalnit
pana acum. El afirma cu tot atata tarie si universalitatea efectelor
jertfei Mantuitorului. Si la Sfantul Chiril, ca si la inaintasii sai, il
aflam pe diavol amestecat in opera de rascumparare. Mantuitorul
il invinge pe diavol biruind ispitele acestuia in pustie. Ca o fiara
s-a aruncat diavolul asupra Domnului Hristos, dar a cazut infrant.
Sfantul Chiril nu ezitd nici un moment sa arate ca pretul de
rascumpdrare este oferit lui Dumnezeu-Tatal?.

Intr-o predicd a Sfantului Proclu, citim despre conve-
nienta intruparii Fiului lui Dumnezeu, pentru ca un om obisnuit

! Ibidem, pp. 123-124.
2 Ibidem, pp. 125-126.
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nu putea sa se mantuiasca, dar nici Dumnezeu nu putea sa
patimeascad. Atunci ce era de ficut? Dumnezeu Insusi s-a
facut om si prin aceasta mantuieste in calitate de ceea ce era
si patimeste in calitate de ceea ce a devenit. Sfantul Parinte
exprima mai ales teoria substituirii penale. Si la el, Intalnim
amestecul diavolului in actul mantuirii cand vorbeste despre
«zapisul diavolului» prin care ne facuse robii lui”'.

,Fericitul Teodoret este partizan hotarat al teoriei ispasirii
substitutive penale. Si el a expus lupta dramatica dintre Domnul
Hristos si diavol, Care dupa ce l-a invins in ispite, I-a infrant
definitiv prin patima Sa. Fiul lui Dumnezeu s-a unit cu firea
omeneasca Invinsa pe care a intors-o la lupta si a pregatit-o ca sa
remedieze Infrangerea si sa biruie pe cel ce o invinsese altadata
in chip asa de dureros™.

,»Crepusculul scrierilor patristice rasaritene a fost maret.
Asemenea soarelui, care, Tnainte de a apune, isi raspandeste razele
sale cele mai frumoase, tot astfel descoperirea dumnezeiasca si-a
aflat expresia cea mai aleasa n opera Sfantului loan Damaschin,
«cel din urma dintre Périnti, cel dintai dintre teologi». Sfantul
Ioan Damaschin este numit Parintele Dogmaticii crestine, caci
opera pe care a alcatuit-o, expusa clar si potrivit, arata sistemele
adevdrurilor de credinta. Teologii n-au incetat niciodata sa cerce-
teze si sa imite acest compendiu clasic, dupa cum este numit in
general, potrivit oricarei epoci. Doctrina expusa in el este con-
forma intru totul invataturii crestine a epocii patristice™.

,Geneza operei Sfantului [oan Damaschin este datorata tre-
buintelor timpului sdu, Incat nu ne miram de faptul ca «aparatorul
sfintelor icoane» si «teologul Intruparii», cum a fost supranumit,
nu a scris un tratat aparte despre intrupare. Izvoarele principale ale

! Ibidem, p. 127.
2 Ibidem, pp. 128-129.
3 Ibidem, p. 129.
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soteriologiei sale le aflam asadar in opera: «Expunerea amanuntita
a dreptei credinte», cartea Ill-a si IV-a, precum si In comentariile
sale asupra epistolelor Sfantului Apostol Pavel. Sfantul Ioan
Damaschinul arata cd pacatul in sine este neascultarea”’, ,iar prin
acesta omul a pierdut chipul si asemanarea lui Dumnezeu. Dupa
dreapta judecata a lui Dumnezeu omul a fost izgonit din rai, osandit
la moarte si supus stricaciunii. Sfantul loan Damaschinul arata ca
Dumnezeu a pregatit neamul omenesc pentru mantuire, iar cand
a venit «plinirea vremii» s-a aratat culmea iubirii Sale, potrivit
iconomiei vesnice a lui Dumnezeu, deci iubirea este adevarata
cauza a intruparii Fiului lui Dumnezeu’”. ,,Sfantul Parinte arata, de
asemenea, ca mantuirea s-a realizat mai intai prin unirea mistica,
fizica, a Fiului lui Dumnezeu cu omul. El insista mult, si sub forma
rationald cea mai aleasa, asupra desdvarsitei intrupari a Fiului lui
Dumnezeu, care era absolut necesara mantuirii. Iata acum si roadele
intruparii Sale: Fiul lui Dumnezeu S-a intrupat pentru ca omul sa
se bucure iardsi de harul pe care-l avusese la creatie. Pentru ca
n-am pastrat ceea ce era mai ales, ceea ce ni se harazise, El insusi
s-a facut partas la ceea ce era mai stricat, adica la firea noastra,
pentru ca prin Sine si in Sine sd restaureze frumusetea chipului
si asemanarii Sale, iar pe noi sa ne invete randuiala unei vieti im-
podobite de virtuti, croindu-ne prin Sine o cale mai usoara cétre ea,
s1 sd ne scape de stricaciune, prin impartasirea cu viata, facandu-Se
El Insusi parga invierii noastre. Dar, daca unirea Cuvantului lui
Dumnezeu cu un trup a adus in omenire principiul indumnezeirii
ei, adica al nestricaciunii, al invierii si al nemuririi, apoi existenta
pamanteasca a Domnului Hristos trebuie sa serveasca si drept
exemplu, pentru a putea invinge pe diavol si a duce o viata potrivitd

acestei stari noi. Aici intAlnim teoria riscumpararii morale™.

! Ibidem, p. 130.
2 Ibidem, p. 131.
3 Ibidem, pp. 132-133.
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,Daca opera rascumparatoare a Mantuitorului incepe odata
cu nasterea Sa, ea culmineaza pe cruce, pe Golgota, unde se
sterge pacatul stramosesc, iar crucea este manifestarea iubirii
netarmurite a lui Dumnezeu. In ceea ce priveste sensul mortii
Domnului Hristos, Sfantul Ioan Damaschinul impartaseste
teoria substituirii penale”!, iubirea dumnezeiasca fiind cauza
acestei substituiri. Cui se aduce aceasta jertfa? Sfantul Parinte
respinge cu indignare ideea ca destinatarul ar fi diavolul. Intrucat
si el identificda moartea cu diavolul, regasim si in scrierile
sale metafora unditei si ideea abuzului de putere, pe care le
cunoastem de la inaintasii sai, Insa intotdeauna avem combinata
la el ideea dreptatii fata de diavol™2.

,Dacd Sfantul Ioan Damaschin n-a cautat sa fie original,
aducand inovatii In domeniul rdscumpararii, acest fapt, de-
parte de a fi vrednic de blamat, este mai mult spre lauda lui,
caci a cautat sa redea 1n chip fidel ceea ce aflase in cele doua
izvoare ale inspiratiei dumnezeiesti: Sfanta Scriptura si Sfanta
Traditie. Aceste date le-a organizat in ansamblul sistemului sau
doctrinar, le-a aprofundat in multe puncte si le-a dat o forma
aproape definitiva, precizand unele dintre chestiunile cele mai
grele, pe care le ridica problema rascumpararii ca, de pilda,
felul in care trebuie sa se faca distinctia Intre cele doua firi, In
actul rascumpararii, careia el i-a dat, cu multe secole inaintea
scolasticilor, solutia cea mai potrivita™.

In continuarea cartii sale, Nicolae Chitescu prezinta
»,Doctrina rascumpardrii in scrierile Sfintilor Parinti si a
scriitorilor bisericesti latini”.

,Primul teolog latin, Tertulian, este unul dintre cei mai
reprezentativi. Pentru el, binefacerile mantuirii se datoreaza mortii

! Ibidem, p. 134.
2 Ibidem, p. 136.
3 Ibidem, p. 137.
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Domnului Hristos pe cruce, iar cauza acesteia este hotararea
Tatalui si vointa Fiului, caci El s-a predat pentru pacatele
noastre”!. , Tertulian accentueaza caracterul ispasirii penale al
acestei morti. Prin analogie cu jertfele Vechiului Testament,
Hristos Insusi este o jertfa. Tertulian apara cu indarjire realitatea
intruparii si a mortii Domnului Hristos impotriva dochetilor,
el fiind cel dintai care s-a folosit de termenul «satisfactio»
in privinta rascumpardrii, care va avea un succes nebanuit in
teologia romano-catolica. S-a pretins ca Tertulian este cel mai
vechi reprezentant al teoriei drepturilor diavolului in teologia
apuseana, insa acesta nu are nici un rol in teoriile rascumpararii
puse in legatura cu diavolul™.

,Doctrina Sfantului Ciprian asupra rascumpararii este
dintre cele mai sumare. Dupa el, Tatal a trimis pe Fiul Sau ca
sd ne dea viatd si sd ne repare greselile, iar Acesta s-a jertfit
pentru pacatele noastre™. ,,Care este rodul acestei morti? Iertarea
pacatelor, impacarea cu Dumnezeu, nemurirea si indumnezeirea
noastra. In acelasi timp, suferintele si moartea Domnului Hristos
constituie cel mai inalt exemplu pentru noi. Dupa Sfantul Ciprian
nemurirea se dobandeste prin moartea Mantuitorului (nu prin
Invierea Sa, ca la greci) si tot moartea ne da si indumnezeirea
(care la Parintii rasariteni este, in general, efectul intruparii)™.
,La Sfantul Ciprian, nu gasim nimic din ceea ce ar putea forma
un drept al diavolului’™.

,»Arnobiu, un retor pagan, convertit la crestinism la
varsta de 60 de ani, pentru a-si dovedi credinta a scris apologia
«Adversus nationes». Acesta afirma despre Mantuitorul ca este

! Ibidem, p. 138.
2 Ibidem, pp. 139-140.
3 Ibidem, p. 140.
4 Ibidem, p. 141.
3 Ibidem, p. 142.
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Invatatorul prin excelentd. Despre moartea Domnului Hristos
spune doar ca n-a fost meritata, iar Fiul lui Dumnezeu s-a intrupat
pentru a fi vazut de oameni, care-i vor putea urma exemplul”'.

,Lactantiu, ucenicul lui Arnobiu, nu-1 depaseste pe acesta
prea mult 1n privinta rdscumpardrii. Pentru el lumea a fost facuta
ca sa ne nastem; ne nastem ca sa-L cunoastem pe Dumnezeu,
facatorul lumii si al nostru; Il cunoastem pe Dumnezeu ca si-L
cinstim si Il cinstim ca s dobandim nemurirea, care este plata
pentru faptele noastre. Cand Dumnezeu si Tatal tuturor a vrut
sd dea adevarata religie a trimis din cer pe Doctorul dreptatii,
pentru ca sa dea o noua lege, in El sau prin El, unor noi inchi-
natori, nu printr-un om, cum mai facuse Inainte, ci a voit sa-L
nasca Intocmai ca §i pe un om, asa incat sa fie intru toate
asemenea Tatalui suprem. Pentru Lactantiu, viata si patimile
Domnului Hristos au fost prorocite in Vechiul Testament.
Misiunea Mantuitorului a constat in descoperirea invataturii
celei dumnezeiesti si intr-o multime de exemple, iar Domnul
Hristos este mijlocitorul intre Dumnezeu si oameni, ca om,
pentru ca sa le fie model, ca Dumnezeu, pentru ca sa aiba
autoritate in invatdtura, caci ceea ce mantuieste este doctrina
Lui, care curata prin stiinta dreptatii”.

,,La cei doi scriitori latini, Arnobiu si Lactantiu, doi pagani
convertiti la batranete la crestinism, aflam aceleasi tendinte inte-
lectualiste si rationaliste: Domnul nostru lisus Hristos este numai
un model si un invatator al adevarului, iar nemurirea se capata
prin «inchinare si cunoasterea invataturii Sale»™.

»Sfantul Ilarie de Pictavium este puntea de trecere a
teologiei grecesti in limba latina. Pentru el, pacatul pare a fi

! Ibidem.
> Ibidem, pp. 142-143.
3 Ibidem, p. 144.
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cand necredinciosie, cand concupiscentda™. ,,La acest Sfant
Parinte, aflam ideea rascumpararii mistice prin intruparea
Fiului lui Dumnezeu. Sfantul Ilarie pune principiul mantuirii
noastre nu numai in intrupare, ci si in cruce, pentru ca omul
trebuia regenerat, dar si pacatul trebuia sters”. ,El vorbeste
despre moarte ca despre o jertfa si o justifica prin elementele
teoriei ispasirii penale, caci moartea Domnului Hristos este
o jertfa in general™. ,,Sfantul Ilarie vorbeste exclusiv despre
substituirea penala. El este preocupat de lamurirea misterului
mortii Fiului consubstantial cu Dumnezeul cel vesnic, coplesit
de sarcina pacatelor noastre™. ,,Urmarea operei riscumparatoare
este atat impacarea lui Dumnezeu cu oamenii, cat si o viata
dumnezeiasca si vrednica de fii ai lui Dumnezeu. Sfantul Ilarie
nu are propriu-zis o teorie a rascumpararii de la diavol, insa el
este cel dintai scriitor latin la care gasim cateva aluzii la teoria
«abuzului de putere»’.

»Sfantul Ambrozie aratd ca pacatul lui Adam s-a transmis
tuturor. Si la el aflam, redusa si atenuatd insd, explicatia mistica
a rascumpararii. Sfantul Parinte arata ca Fiul lui Dumnezeu
s-a facut om ca sd ne faca partasi firii Sale ceresti”. ,,Care este
semnificatia mortii mantuitoare a Domnului? Pentru Ambrozie
aceasta este mai intdi o jertfa desavarsitd preinchipuitd de
sacrificiile Vechiului Testament. Sfantul Ambrozie s-a exprimat
mai limpede decat Sfantul Ilarie n sprijinul teoriei ispasirii
penale. Substituirea penala ia la Sfantul Ambrozie o forma quasi-
juridica, in sensul ca Domnul Hristos a luat asupra Sa si vina si

! Ibidem.

2 Ibidem, p. 145.
3 Ibidem, p. 146.
4 Ibidem, p. 147.
3 Ibidem, p. 148.
¢ Ibidem, p. 149.
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locul omului™, iar ,,iubirea este mobilul mortii Sale izbavitoare.
Care sunt binefacerile rascumpararii dupa Sfantul Ambrozie? Ele
sunt izbavirea de pacate™ ,,si cdlcarea mortii cu moarte. Trei sunt
cauzele principale pentru care Sfantul Ambrozie a fost ispitit sa
accentueze legitura riscumpdrarii cu diavolul. In primul rand, el a
fost influentat mai ales de Origen, apoi marea majoritate a operelor
sale apartin genului oratoric, ori, metaforele, figurile de stil si cele
poetice, in general, nicdieri nu-si au locul mai potrivit decat in
cuvantiri. In sfarsit, Sfantul Ambrozie este latin, iar darul preciziei
limbii si avantul sau oratoric, combinate, l-au dus cateodata la
afirmatii ce nu pot fi acceptate. Uneori, Sfantul Ambrozie pare
ca Impartaseste teoria pretului de rdscumparare de la diavolul’™,
alteori insa Sfantul Ambrozie pare ca exprima elemente ale teoriei
drepturilor diavolului. In sfarsit, Sfantul Ambrozie ne descrie, tot
ca o figura poetica, trupul Domnului ca o mreaja, iar aici s-ar parea
cd se expune chiar teoria unei inselari a diavolului™.

,,In «Ambrosiaster», o lucrare anonima, gasim un comentar
asupra epistolelor Sfantului Apostol Pavel, conform caruia in
Adam au pacatuit toti in masa, el insusi fiind corupt prin pacat, iar
toti s-au nascut sub pacat. Aici citim ca, prin cadderea lui Adam,
toti oamenii au pierdut binefacerea lui Dumnezeu, pentru ca el era
reprezentantul nostru, al tuturor, iar urmarea este moartea noastra,
a tuturor. Dumnezeu 1n planul Sau vesnic a hotarat raiscumpararea
noastra prin Hristos, iar Intruparea insasi s-a facut in vederea
mantuirii noastre™. ,,Autorul acestei carti este unul dintre cei
care s-au preocupat mai mult de rolul diavolului in rascumparare.
La el aflam expusd in primul rand o schita a teoriei abuzului

! Ibidem, pp. 149-150.
2 Ibidem, p. 151.
3 Ibidem, p. 152.
4 Ibidem, p. 153.
3 Ibidem, p. 154.
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de putere”!. ,,Sensul in care vorbeste despre rolul diavolului
in rascumparare este acesta: Identificat fiind cu pacatul, sau cu
moartea, ca efect §i cauza, ori ca asemanare de functiuni, el arata
ca diavolul n-a putut tine pe Domnul 1n stdpanirea sa, ci a trebuit
sa-1 elibereze si pe cei din iad, fiindca si-a depasit rolul sau de
executor al pedepsei™.

,Dupa Fericitul Ieronim, Domnul Hristos a suferit de buna-
voie, iar sensul mortii Sale pe cruce este acela al teoriei ispasirii
penale. lisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, si-a varsat propriul
sange si smulgandu-ne din robie, ne-a dat libertatea. Prin urmare,
noi am primit iertarea pacatelor prin singele lui Hristos™.

,Fericitul Augustin este cel mai mare dascal apusean, care
cu doctrina sa asupra pacatului si a harului a dominat teologia
intregului Ev Mediu. Nici el nu a scris o monografie asupra
rascumpararii, dar geniul sau speculativ religios, care a proiectat
o lumina vie asupra multora dintre tainele dumnezeiesti, a
stralucit si pe acest taram, asa incat opera sa ramane punctul
culminant al expunerii latine a tainei rascumpararii In epoca
patristica. Dupa Augustin, pacatul originar al omului consta
in concupiscenta, iar pentru ca sd-l scape de la pieire, Fiul lui
Dumnezeu s-a intrupat, a patimit si a murit™*. ,, Rdscumpdararea
este dovada iubirii Tatélui si a Fiului fatd de neamul omenesc™.
,»o1 la Fericitul Augustin aflam elementele teoriei rascumpararii
mistice, savarsita prin unirea Cuvantului lui Dumnezeu cu trupul
omenesc, iar Domnul Hristos ne mantuieste prin exemplul
intregii Sale vieti pimantesti”®. ,,in nenumarate randuri, teologul
apusean descrie slujba de mijlocitor a lui lisus Hristos. Ce

! Ibidem, p. 155.
2 Ibidem, p. 156.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 157.
3 Ibidem, p. 158.
¢ Ibidem, p. 159.
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insemnatate au patimile si moartea Domnului Hristos? Ele
sunt o jertfa in general, preinchipuita de sacrificiile Vechiului
Testament, fiind implinirea si desavarsirea lor. Pentru aceasta,
Fericitul Augustin accentueaza caracterul voluntar al mortii
Domnului Hristos. Aceasta jertfa este continuata de Sfanta
Liturghie. Moartea Mantuitorului are, dupa Fericitul Augustin,
tot caracterul de ispasire substitutiva penala”!.

,Domnia diavolului in lume i apare Fericitului Augustin
ca un fapt atestat de Sfintele Scripturi, de traditia Tnaintasilor
sai si de experienta zilnica. Diavolul Insusi nu este o abstractie,
ci o realitate vie si cruda, un personaj perfid si multiplu, vesnic
prezent, cu care omul are de luptat pana la moarte. Pe pamant
sunt douad cetati: a lui Dumnezeu si a diavolului, de aceea cel ce
nu este cu Hristos nu poate fi in altd parte decat cu diavolul»™.
,Ce rol are diavolul pe pamant si dincolo, in iad? Fericitul
Augustin il infatiseaza pe diavol ca pe un calau™. ,,Cand
Fericitul Augustin vorbeste despre dreptul diavolului si despre
dreptatea lui Dumnezeu fata de el trebuie sd intelegem ca este
vorba mai mult de Intelepciune si convenienta, decat de notiunea
strictd a cuvantului respectiv, in vorbirea noastra. In conceptia
sa, diavolul nu este decat o creatura din nimic, misteriosul si
teribilul indeplinitor al dreptei sentinte a Judecatorului celui
nemitarnic™. ,,Dacd Hristos este viata, diavolul este moartea,
insa nu fiindca el insusi este moartea, ci fiindca moartea exista
prin el. La Fericitul Augustin intdlnim elemente pentru o teorie
a revansei omenesti, caci de vreme ce omul a cazut prin ispitirea
diavolului, se cadea ca tot un om, Dumnezeul-Om, sa-I ridice,
biruindu-1 pe diavol. Fericitul Augustin acorda diavolului un fel

! Ibidem, pp. 160-161.
2 Ibidem, p. 162.
3 Ibidem, p. 163.
4 Ibidem, p. 164.
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de drept de executor al sentintei date de Dumnezeu oamenilor
in rai: «Cu moarte veti muri!»”!.

Pentru Sfantul Leon cel Mare, ,,rascumpararea se datoreaza
bunatatii dumnezeiesti. Cum a Infaptuit Dumnezeu acest plan al
bunatatii Sale? Prin Insasi intruparea Fiului Sau, prin exemplul
vietii Sale, prin patimile si moartea Sa. In unele texte, Sfantul
Leon expune teoria misticd a rascumpararii™?, ,,insa intreaga viata
a Mantuitorului este descrisa ca un exemplu de imitat, crucea
insasi fiind un exemplu. Sfantul Leon mai arata ca rascumpararea
se desavarseste prin patimile si moartea Domnului Hristos, care
este o jertfa adusa de bunavoie. Jertfa de pe Golgota este plinirea
si sfarsitul tuturor jertfelor sdngeroase. Sfantul Leon arata, de
asemenea, ca Legea Veche, in totalitatea ei, nu era de ajuns pentru
mantuirea lumii. Jertfa Domnului Hristos este o jertfa unica, cu
ea nu se poate compara nici o alta jertfa, din pricina Celui ce o
aduce, iar rodul acestei rascumparari este impartasit intregului
univers, crucea fiind nadejdea omenirii’.

,La Sfantul Leon, rascumpararea este pusa in legatura
cu diavolul. Aceasta apare ca o revansa a firii omenesti asupra
diavolului, care a inselat-o si a supus-o siesi. In ispitirea
Mantuitorului avem anticiparea acestei revange a firii omenesti,
care intra in taina sfatului celui nepatruns al lui Dumnezeu, Acesta
servindu-se de cele slabe, ca si le rusineze pe cele tari™, ,,pentru
ca diavolul, depasind un oarecare drept de calau, prin faptul ca
a vrut sd retind prin puterea sa, a mortii, $i pe Cel nestricacios, a
pierdut si pe cei ce meritau pedeapsa’™.

! Ibidem, pp. 165-166.
2 Ibidem, p. 168.
3 Ibidem, pp. 169-170.
4 Ibidem, p. 171.
3 Ibidem, p. 172.
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»Sfantul Grigorie cel Mare arata ca Fiul lui Dumnezeu s-a
intrupat pentru mantuirea noastra, venirea Lui In lume fiind in
acelasi timp semnul iubirii dumnezeiesti pentru noi. Dumnezeu
nu putea cruta pacatul, caci El nu crutd niciodata pe cel pacatos
si nu lasa pacatul nepedepsit. Si atunci omul insusi, pocaindu-se
pentru pacatele sale, se pedepseste pe sine, ori Dumnezeu 1l
loveste, pedepsind pe om. In niciun caz deci pacatul nu este
crutat, fiindcd nimeni nu este lasat fara de pedeapsa. Pentru
Sfantul Grigorie cel Mare, teoria morala arata valoarea salutara
a vietii si a mortii Domnului Hristos™!. ,,Mai adesea insa, Sfantul
Grigorie expune aspectul realist al rascumpararii, infatisand
moartea Mantuitorului ca pe o unica jertfa, careia 1i atribuie
virtutea raiscumparatoare™ ,,si valoarea unei ispasiri substitutive
penale™. , El vorbeste adesea despre dreptul diavolului si la el
aflam limpede expusa notiunea de diavol, calau, a carui rautate
nu depaseste insa voia lui Dumnezeu, pentru ca voia satanei
este intotdeauna nedreapta, dar puterea sa nu este niciodata
nedreapta, fiindca voia o are de la sine insusi, dar puterea de la
Dumnezeu, Care nu ingaduie sa se intdmple ceea ce doreste sa
faca pe nedrept, in afard de ceea ce este drept. Ideea principala a
legaturii Intre rascumparare si diavol facuta de Sfantul Grigorie
este, fard indoiald, aceea a abuzului de putere™.

In incheierea tezei sale de doctorat, Nicolae Chitescu
afirma: ,,Biserica primelor opt veacuri crestine, concentrata
asupra chestiunilor hristologice, n-a creat un sistem explicativ
al doctrinei rascumpardrii. Simbolurile ori invataturile de credinta
se multumesc sd afirme faptul istoric: lisus Hristos s-a Intrupat, a
patimit si a murit pentru pacatele neamului omenesc, naltandu-Se

! Ibidem, p. 173.
2 Ibidem, p. 174.
3 Ibidem, p. 175.
4 Ibidem, p. 176.
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apoi in slava. Incidental, ori in cursul lamuririi altei chestiuni,
Sfintii Parinti au Incercat sa patrunda cu mintea lor cea luminata
de Duhul Sfant aceasta taind mare a crestinatatii. Dar chiar fara
sd avem propriu-zis monografii asupra acestei chestiuni, care
n-a fost direct pusa 1n discutie de nici o categorie de eretici, s-a
pastrat in tezaurul Sfintei nostre Biserici tot ceea ce Dumnezeu
a binevoit sa ne descopere prin Sfanta Scripturd si in vasele
cele alese ale Sale. Aici aflam cu prisosinta nu ceea ce satisface
curiozitatea unei epoci, nici dorul de speculatie filosoficd dupa
legile dialecticii omenesti, ci strigatul sfasietor al nelinistitului
suflet omenesc ce tanjeste, cu tainic suspin, dupa nostalgia
fericirii pierdute. Aceastd invataturd profunda in religiozitatea
ei, mareata in simplitatea ei, misterioasa totusi, caci mintea
omeneasca nu a pus nimic din al sdu, iar Dumnezeu nu ne-a
descoperit nimic din ce lamureste curiozitdti desarte, aceasta
doctrina este invatatura Sfintei noastre Biserici™!.

! Ibidem, p. 178.
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Constantin Pavel: Problema
raului la Fericitul Augustin'
(tezd de doctorat sustinuta in anul 1938,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

La inceputul tezei sale de doctorat, Constantin Pavel vor-
beste foarte pe scurt despre viata Fericitului Augustin si despre
principiile esentiale ale conceptiei sale morale.

In primul capitol al cartii, autorul prezinta in mod succint
problema raului tratata de filosofii: Plutarh, Empedocle, Platon,
Aristotel si Plotin, care erau dualisti si panteisti, concluzionand:
,Pentru cugetarea anticd nu au fost posibile decat doua
solutii: dualismul si panteismul imanentist. Ambele au puncte
asemanatoare in diferite religii. Raman insa deopotriva de
indepartate de solutia crestind in ceea ce priveste fondul, cu
toate ca materialul de gandire ramas de la antici a fost folosit
de filosofii crestini’?.

In continuare, Constantin Pavel vorbeste despre conceptia
gresita a raului Tn anumite erezii crestine, precum: gnosticismul,
maniheismul si pelagianismul.

In acelasi capitol, autorul ne infitiseaza conceptia despre
rau a Sfantului Justin Martirul si Filosoful, Tatian, Teofil de
Antiohia, Dionisie Areopagitul, Sfantul Vasile cel Mare, Sfantul
Ioan Gura de Aur, Tertulian, precum si Ambrozie al Milanului.
Constantin Pavel remarca: ,,0 cercetare a modului in care s-a

I Prof. Dr. Constantin C. Pavel, Problema raului la Fericitul
Augustin, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Romane, Bucuresti, 1996.

2 Ibidem, p. 31.
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privit problema raului in gandirea crestind anterioara Fericitului
Augustin, ne duce la concluzia ca Sfantul Vasile cel Mare este cel
care a aprofundat mai mult aceastd problema. Ceilalti Parinti si
scriitori bisericesti se marginesc mai mult sa afirme adevarurile
esentiale privitoare la aceastd chestiune. Totusi, un inceput il
avem si acesta nu poate fi nesocotit™!.

In cel de-al doilea capitol al cirtii sale, autorul ne prezinti
problema raului in viziunea Fericitului Augustin, conform caruia:
,Binele si Fiinta nu sunt deosebite, ci identice. Binele definindu-se
ca fiintd, urmeaza ca raul nu are fiintd. Defectul moral este un
defect ontologic si invers. Dumnezeu este autorul existentei si al
esentei. Fiind autor al fiintei, nu poate in acelasi timp sa fie si al
nefiintei. Prin urmare, orice fiinta si esenta sunt bune”?.

,,Binele este dat creaturii sub forma unei naturi care trebuie
sd tindd spre scopul sdu. Prin urmare, creatura este o fiinta si
un bine prin participare, nu prin esentd. Numai Dumnezeu
exista prin esentd. Altfel, ar insemna sa nu existe diferenta intre
substanta lui Dumnezeu si a creaturii si am cadea in plin pan-
teism™>. ,, Toate cele aduse in existentd de Dumnezeu sunt bune,
dar mutabile, caci sunt create din nimic, nu din natura insasi a
lui Dumnezeu. Daca ar fi facut din natura lui Dumnezeu, niciun
lucru n-ar fi supus pacatului. Raul isi trage obarsia din neantul
din care Dumnezeu a creat pe om™.

,Dumnezeu nu este autorul asa-zisului «rau metafizicy,
pentru ca acesta de fapt nici nu exista, intrucat orice fiintd este
bund cand iese din mainile Ziditorului. Daca natura in sine nu este
un rau, dupa cum am stabilit, atunci raul nu poate fi, in raport cu
natura, decat un fel de contra natura. El este o coruptie a naturii.

! Ibidem, p. 36.

2 Ibidem, pp. 40-41.
3 Ibidem, p. 43.

4 Ibidem.
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Raul este un defect, nu o proprietate a naturii. Binele naturii, fiind
susceptibil prin structura sa insasi de bine muabil, de schimbare
in plus sau in minus, face posibil prin aceasta raul. Raul nu este,
prin urmare, decat o coruptie™!.

»Raul nu este o substanta, ci un accident al substantei,
asezatd intr-un mediu care nu ii convine. Starea aceasta produce
suferinta si aceasta vine de la coruptie™. ,,Dar daca raul nu este
fiintd, nici natura, nici substanta, el nu poate fi nici simpla negatie,
simplu neant, pentru ca neantul nu este in sine un rau. Ci raul
este o lipsa a binelui. In concluzie, ,.rdul este o lipsa, nu este
o substanta si, prin aceasta, nu apare decat alaturi si in raport cu
binele. Raul fara bine nu poate exista si nu poate fi conceput decat
ca o pura abstractie, farda corespondenta in realitatea concreta™.

,Raul moral este, in fond, singurul rau adevarat. Raul
fizic este sau o urmare a pacatului, o pedeapsa sau o prevenire
a lui. Doua sunt relele: unul acela pe care il savarseste omul,
altul acela pe care 1l suferd; cel pe care il face este pacatul, cel
pe care il sufera, pedeapsa. Originea tuturor relelor consta in
pacatul stramosesc si in cel personal. Fara pacat, nici un rau nu
ar exista. Raul moral este infinit mai grav decat cel fizic, pentru
ca virtutea pretuieste mai mult chiar decat aurul, cu care, de
altfel, este si impropriu comparatd™.

In viziunea Fericitului Augustin, ,,raul sta 1n atitudinea vointei
libere fata de legea moral, fata de ordine. Raul este determinat de
directia pe care o alege spiritul si nu de natura insasi’®.

,Omul nu a pacatuit din pricina trupului; pentru ca diavolul
nu are trup si totusi a pacatuit. Caderea omului in pacat se

! Ibidem, pp. 44-45.
2 Ibidem, p. 48.
3 Ibidem, p. 49.
4 Ibidem, p. 51.
3 Ibidem, p. 60.
¢ Ibidem, p. 65.
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datoreaza faptului de a fi voit sa traiasca dupa sine insusi, iar
nu dupd Dumnezeu”!. Astfel, ,,pacatul originar nu incepe de la
trup, dar dupa caderea in pacat, acest trup este ca si imbibat de
atractii si porniri vicioase?. De asemenea, ,,raul nu vine nici de
la materie, cdci aceasta este buni ca naturd™.

,»Vointa liberd este cauza imediatd si directa a pacatului.
Liberul arbitru insa este un bun in sine, numai intrebuintarea lui
poate fi rea™. , Liberul arbitru este un dar de la Dumnezeu, pentru
ca omul este o natura rationald, dar fiindcd e scoasd din nimic,
este muabild si are, prin aceasta, posibilitatea de a face rau™.

,Pacatul poate avea doud principii: gandirea proprie si
persuasiunea venitd din afard. Ambele implicd vointa. Mai vinovat
insa este cel ce Indeamna la pacat, decat cel ce consimte, deoarece
primul este de doua ori vinovat: odata este pacatos prin sine si a
doua oard, prin dorinta de a face si pe altul sa pacatuiasca’™.

In subcapitolul cartii lui Constantin Pavel despre raul fizic,
citim ca ,,intr-un anumit sens, durerea, pentru Fericitul Augustin,
nu este rea. Durerea nu este decét alarma pe care o dd simtirea
pentru a anunta coruptia si dezordinea introduse n organismul
omului. Raul adevarat nu sta in durere, ci In coruptie. Durerea
nu este decat semnalarea ei. De aceea, durerea poate fi pusa
printre lucrurile folositoare. Ea este o urmare fireasca a naturii
omului, a carui sensibilitate trebuie sa ne informeze asupra starii
bune sau rele a fiintei noastre fizice si adesea psihice. $i daca
sensibilitatea este calea prin care omul traieste placerile, de ce
nu ar suporta si durerea? Durerea probeaza ca natura este buna
si aspird spre bine. Este, apoi, nepretuit de utila, caci concureaza

! Ibidem, p. 76.
2 Ibidem, p. 77.
3 Ibidem, p. 80.
4 Ibidem, p. 85.
3 Ibidem, p. 94.
¢ Ibidem, p. 90.
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la conservarea fiintei, intrucat avertizeaza ca ordinea fizica sau
morala este tulburata si trebuie restabilita. Suferintele provin din
necorespondenta celor doud ordini: ordinea naturii, care ramane
neschimbata, si ordinea omului, care se schimba prin pacat.
Durerea nu este decat un strigat catre ordine si unitate; nu este
altceva decat semnul coruptiei si descompunerii”!.

Constantin Pavel spune ca, in conceptia Fericitului Augustin,
,»sunt doud feluri de morti. Pe prima o suporta si cei drepti, pe cea
de-a doua, numai pacatosii, in suplicii. Cei buni Intrebuinteaza
bine moartea, care este rea, dupd cum cei rai intrebuinteaza rau
legea, care este buna. Acceptand prima moarte, suntem scapati
de a doua. Adevarata moarte este moartea cea de-a doua, moartea
sufleteasca, aceasta constind in separarea de Dumnezeu™.

In subcapitolul cartii lui Constantin Pavel, despre providenta
si rau, citim ca ,,raul nu vine de la Dumnezeu, dar odata produs de
liberul nostru arbitru, intra in sfera puterii divine, care oranduieste
lucrurile 1n asa fel, incat sa se faca posibila valorificarea actiunilor
omenesti, meritele si distribuirea pedepselor si recompenselor’™.

,,Raul nu este nici necesar, nici natural; el este ceva anor-
mal, dar din moment ce exista, trebuie sa intre si el in ordine.
Poate fi chiar convertit in bine. Dumnezeu poate fi autorul raului,
ca pedeapsa, dar nu ca autor responsabil. Dar din aceasta nu
rezulta cd Dumnezeu savarseste raul, ci numai ca, prevazandu-I,
il oranduieste spre bine. Dupa cum oamenii rai uzeaza rau de
creaturile bune, tot aga Creatorul, Care este bun, foloseste bine pe
oamenii rdi™*. Astfel, ,,in mainile intelepte si bune ale Creatorului,
toate pacatele sunt intrebuintate in scopuri bune. Daca Dumnezeu
nu ar putea scoate binele din rau, nici nu l-ar permite. Providenta

! Ibidem, p. 104.
2 Ibidem, p. 107.
3 Ibidem, p. 110.
4 Ibidem.
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lui Dumnezeu merge pana acolo, incat chiar tradarea lui Iuda,
desi este, incotestabil, un mare rau, poate fi intoarsa spre bine.
Diavolul este rau, Iuda este rau; cum era lucratorul, asa era si
instrumentul. Ori, Dumnezeu S-a servit atat de unul cat si de
cellalt, pentru binele nostru. Amandoi s-au fortat sa Il piarda
pe Mantuitorul, dar efortul lor, Dumnezeu S-a indurat sa-1 faca
sd slujeascd mantuirii noastre™'.

,Dumnezeu stie sa scoata binele din rau, fie prin iertare, fie
prin vindecare, fie prin intoarcerea lui in folosul celor drepti, fie,
in fine, lovindu-1 cu dreapta Sa razbunare™.

In conceptia Fericitului Augustin, ,,crestinismul face din
suferintd un mijloc de mantuire. Mantuitorul Hristos prin suferinta
ne-a mantuit. El a suferit toate durerile, pentru ca noi sa nu ne mai
temem de ele. Mantuitorul Hristos a suferit cele mai mari chinuri
fara sa fie cu nimic vinovat, pentru a ne determina si pe noi sa
suportam orice durere, oricat de mare, fara gand de cartire si pentru
a ne arata ca acestea nu sunt de temut, intrucat sunt suportabile
si trecatoare. Mantuitorul nostru lisus Hristos a suportat toate
relele pamantesti pe care ne recomanda sa le suportam, pentru a
ne invata ca fericirea noastra nu este in aceste bunuri pamantesti,
iar nenorocirea omului nu sta in aceste suferinte™.

»,Dominatia rdului nu va fi vesnica. Trupul, care are atat
de indurat pentru a putea rascumpara mantuirea, se va bucura
de inviere. Triumful final al binelui asupra raului va fi incoronat
printr-o sarbatoare eterna, cand dreptii vor liturghisi impreund cu
ingerii, slavind pe Dumnezeu, a Carui prezenta va produce fericirea
deplina. Chiar atunci, liberul arbitru nu va parasi pe om, pentru ca
va participa la puterea lui Dumnezeu de a nu mai putea pacatui’™.

! Ibidem, p. 111.
2 Ibidem, p. 112.
3 Ibidem, pp. 121-122.
4 Ibidem, p. 124.
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In cel de-al treilea capitol al cartii sale, Constantin Pavel ne
prezintd aspectele problemei raului la cativa Parinti ai Bisericii
si ganditori crestini de dupa Fericitul Augustin.

,Fatd de conceptia Fericitului Augustin, problema raului la
Sfantul Ioan Damaschin reprezinta un progres. Fericitul Augustin
folosise neoplatonismul pentru a-si preciza anumite aspecte
ale problemei, ca aceea a naturii raului din punct de vedere
metafizic. Sfantul loan Damaschin, folosind pe Aristotel, ajunge
la aceleasi concluzii. In plus, remarcam afirmatii mai categorice
si 0 argumentare mai stransa. Opera Sfantului loan Damaschin
prezintd o invatatura aproape completa si perfect coerentd. Termenii
intrebuintati, ca aceia de substantd, accident, sunt aici definiti, iar
afirmatiile, dovedite cu argumente de o logica stringentd. De aceea, in
opera sa, totul este limpede si fixat; nu intalnim ezitdri, inconsecvente
si contraziceri ca la Fericitul Augustin™'. ,,Spre deosebire de
Fericitul Augustin, conceptia Sfantului loan Damaschin este, in
toate punctele, perfect ortodoxa. Predestinatianismul este evitat
prin ideea celor doud vointe amintite, iar asupra mantuirii gasim la
el formularea precisa a sinergismului. De aceea, nu fara dreptate,
Sfantul Ioan Damaschin trece drept normativ in Biserica Ortodoxa’™.

,»loma de Aquino are meritul de a fi sistematizat conceptia
Fericitului Augustin, a lui Dionisie Pseudo-Areopagitul si a Sfan-
tului Ioan Damaschin si de a fi precizat, cu ajutorul filosofiei
scolastice, anumite idei care nu erau inca destul de clarificate. La
Toma, termenii se fixeaza si, cu aceasta, problema capata mai multa
claritate. Nu avem de remarcat 1nsd, vreo contributie personala
mai insemnata a acestuia. Meritul sdu constd, mai ales, in a fi
acumulat si sistematizat tot ce s-a gandit mai profund si mai sanatos
in aceasta chestiune™.

! Ibidem, pp. 130-131.
2 Ibidem, p. 132.
3 Ibidem, pp. 135-136.
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Vorbind despre Leibniz, Constantin Pavel afirma: ,,Contributia
acestuia la problema raului este considerabila. Nu exista indoiala ca
gandirea sa a fost puternic influentata si chiar hranita substantial de
opera Fericitului Augustin. Contributia sa constd, mai cu seama, n
luminarea cate unui punct obscur, 1n sistematizarea si multiplicarea
argumentelor si exemplelor. Cu toate aceste merite, insa, conceptia
sa, in ceea ce are mai original, este contestabila™!.

In continuarea capitolului cirtii sale, Constantin Pavel
vorbeste despre filosoful Arthur Schopenhauer, care este cel mai
insemnat reprezentant al pesimismului, afirmand ca ,,intre budism
si pesimismul acestuia exista o identitate de fond. Conceptia
lui Schopenhauer nu are, nsa, cu cea crestina decat analogii
superficiale. Elementele esentiale ale crestinismului, ca: pacatul,
rdscumpararea prin Mantuitorul, harul, viata viitoare, sunt
complet absente din filosofia lui Schopenhauer. Mai mult chiar,
incompatibile™. , Pesimismul lui Schopenhauer este anticrestin si
chiar ateu. Schopenhauer, considerand lumea iremediabil de rea,
tagaduieste prin aceasta, atributele esentiale ale lui Dumnezeu,
in virtutea carora El este Creator si Proniator. Or, facand aceasta,
inseamnd a-L nega pe Dumnezeu. Daca raul este esenta vietii, iar
viata vine de la Dumnezeu, inseamna ca Dumnezeu este autorul
raului. Bunatatea si atotputernicia divina sunt tagaduite. Creatorul
lumii nu ar fi nici inteligent, nici atotputernic, nici bun daca
ar fi facut lumea rea; nu ar avea grija sa o ajute sa se indrepte
daca i-ar fi propus raul ca scop. Dupa logica lui Schopenhauer,
existenta lui Dumnezeu este tagdduita de realitatea suferintei
care este evidenta. Adevarul este ca atat raul, cat si Dumnezeu
exista. Coexistenta lor este un mister, dar nu este o contradictie.
Tar lucrul acesta nu si l-a putut lamuri Schopenhauer™.

! Ibidem, pp. 141-142.
2 Ibidem, p. 149.
3 Ibidem, p. 151.
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Vorbind despre Eduard von Hartmann, Constantin Pavel
afirma ca acesta ,,foloseste o metoda nestiintifica, intercaland incon-
stientul oriunde 1 se pare ca vede o lacuna in explicarea stiintifica.
In consecinti, filosofia sa este incompatibila cu crestinismul”!.

Autorul cartii 1l mentioneaza si pe Bahnsen, conchizand:
,Mai pesimist decat Schopenhauer si Hartmann este Bahnsen,
care sustine un pesimism fenomenal alaturi de un pesimism
transcendental, adica un pesimism radical. Acestuia, ca si tutu-
ror pesimistilor, le opunem aceeasi critica pe care am facut-o
lui Schopenhauer. Judecate din punct de vedere crestin, atat
teoria optimista, cat si teoria pesimista sunt inadmisibile. Am-
bele duc la tagaduirea mantuirii. Optimismul nu vede raul si
il socoteste ca pe ceva necesar si considera, prin aceasta, lupta
cu raul ca nefiind necesara. Pesimismul, socotind raul ca o
realitate esentiala lumii si iremediabild, considera lupta cu raul
zadarnica. Ambele teorii duc, logic, la apatie, la o «intepenire
spiritualay. Crestinismul afirma, impotriva optimismului, ca
raul exista. Chiar Mantuitorul 1-a suferit. Dar, contrar pesimis-
mului, crestinismul, prin invatatura despre originea raului si
despre mantuire, punand originea si biruinta lui ca atarnind de
om, face cu putintd lupta cu raul si biruinta impotriva lui prin
ajutorul Mantuitorului Hristos. Crestinismul nu este, desigur, o
religie, care sa pund scopul ultim in aceasta viata pdmanteasca,
dar nici nu tagaduieste aceasta viata si nu o dispretuieste, ci
0 socoteste ca pe un loc obligatoriu si exclusiv de pregatire
pentru cealalta viata si cautd sa o transforme intr-o viata noua,
intr-o lume mai buna™?.

Constantin Pavel aminteste si de filosoful Maurice Blondel,
»augustinian prin formatie, care nu face decat sa condenseze 1n
cele cateva pagini, unde se ocupa de rau, gandirea Fericitului

! Ibidem, p. 154.
2 Ibidem, pp. 154-155.

114



Augustin. Am relevat si cateva idei originale. Printre acestea, insa,
este si respingerea ideii de neant care, pentru Augustin, constituie
o piesa importantd in Intelegerea posibilitatii raului. Fara ideea
de neant, in ce masura poate justifica Blondel posibilitatea
raului, fara a cadea, totusi, in panteism sau emanentism,
riscuri ce par inevitabile pentru cei ce resping ideea neantului?
Blondel, ca si Lachelier si Bergson, prin respingerea ideii de
neant sunt nevoiti sa pund problema creatiei in alti termeni
decat gandirea traditionald. Dar, prin aceasta, cum se mai poate
salva transcendenta lui Dumnezeu i cum se mai poate explica
posibilitatea raului, fara a cadea in panteism si emanentism, dupa
care, rdul nu exista sau il are drept autor pe Dumnezeu?”!.
Autorul tezei de doctorat vorbeste, in continuare, de filosoful
Henri Bergson, afirmand ca ,,gandirea acestuia este de admirat
prin ingeniozitatea si frumusetea ei, fiind o incercare de a Intelege
crestinismul, dar prea putin izbutita. De aceea, oricat de interesanta
ni se pare, pe alocuri, conceptia lui asupra raului, nu este scutitd
totusi, de serioase obiectii. Respingand ideea de neant ca o
«pseudo-idee», Bergson lasa la o parte ideea de creatie, pe care o
socoteste o pseudo-problema. Problema raului este, insa, riguros
conditionatd de ideea creatiei. Fericitul Augustin ne-a aratat cum
posibilitatea rdului se explica prin creatia din nimic, care face
deosebire intre om si Dumnezeu. La Bergson, aceasta diferenta
nu este decat de grad, nu de naturd. Bergson este, deci, panteist
sau emanentist de culoare mistica. Dar, in ipoteza panteista sau
emanentista, nu se mai poate vorbi de rau. Cum s-ar putea, apoi,
in logica justd, explica posibilitatea existentei lui fard a tdgadui
atributele divine? Este cu neputinta. Tot atat de contestabil este
si anti-intelectualismul lui H. Bergson, care consta in a nu vedea
in inteligentd decat o dusmanad a vietii i moralei, un instrument
al raului. Inteligenta, ca auxiliard pretioasa a libertatii, poate,

! Ibidem, p. 159.
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desigur, gresi. Greseste insa intotdeauna? De asemenea, instinctul
poate fi un criteriu infailibil pentru conduita omului? Aceasta ar
insemna sa acordam incredere fortelor inferioare si elementare
ale fiintei umane si sa socotim functiile superioare drept sursa
raului. Critica generald a problemei originii raului ne va arata
netemeinicia acestei teorii. Conceptiei lui Bergson 1i lipseste, pe
langa o idee precisa si justd a creatiei, notiunea pacatului originar.
Propriu vorbind, chiar notiunea raului moral, in genere, nu are
la Bergson decat sensul unei erori fatd de legile vietii si este
considerat, In consecinta, ca ceva natural. Conchidem ca, daca
filosofia lui Bergson face un pas apreciabil spre crestinism pentru
a-l intelege, se mentine, totusi, departe de el, intrucit nu depaseste
planul natural, pentru a avea acces in inima crestinismului, in care
pulseaza o viata supranaturald™!.

,Format in scoala lui Dostoevski, Berdiaev nu se va
indeparta de conceptia maestrului sdau. Dimpotriva, o va apro-
funda si preciza. Exceptand teoria despre originea raului,
Berdiaev, impreuna cu genialul Dostoevski, sunt, in general,
tributari conceptiei Fericitului Augustin. Originalitatea lor
consta mai ales in aplicarea teoriei crestine la viata concretd a
individului si a societatilor’?.

,Profesorul Zenkowski socoteste originea pacatului ca fiind
de naturd pur spirituald. Cu aceasta, domnia sa nu intelege sa
puna originea morala a pacatului in sensibilitatea omului, ci sa
sesizeze adevaratul motiv al nasterii cauzelor care conduc pe
om la pacat. Domnia sa se mentine, deci, pe un plan psihologic.
Aceste cauze in sine sunt amorale si nu capata caracterul de
morale decat raportate la o constiintd morald si numai in legatura
cu vointa omului’™.

' Ibidem, pp. 163-164.
2 Ibidem, pp. 164 si 167.
3 Ibidem, p. 174.
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»Zenkowski, ca si Bulgakov, Berdiaev si alti teologi rusi,
leaga toate problemele de conceptia lor asa-zisd «sofianicay.
In aceasta consta slabiciunea teoriilor pe care le construiesc pe
temeiul ideii sofianice™!.

Constantin Pavel mentioneaza faptul ca ,,toti ginditorii
crestini care au ajuns la solutii acceptabile Tn problema raului,
au trebuit sa mearga pe urmele gandirii Fericitului Augustin sau
chiar sa se inspire direct din ea. De altfel, nu este fard insemnatate
sa remarcam ca teoriile care s-au intemeiat pe gandirea Fericitului
Augustin sunt cele mai consistente. Erorile si lacunele pe care
le prezinta, totusi, aceste incercari, tin de conceptiile personale
ale autorilor. Ceea ce este temeinic si indiscutabil, daca nu este,
de-a dreptul si in intregime, gandirea lui Augustin, este, in orice
caz, sau o prelungire a gandirii sale, sau o coincidenta fericita.
Viabilitatea solutiei lui Augustin cu privire la problema raului
este, prin aceasta, pe deplin confirmatd”?. Cu toate acestea, autorul
cartii afirma cd ,,lucrarea de fata ne-a condus la o concluzie si mai
precisa si anume, ca numai crestinismul ortodox merita pe deplin
numele de «religia mantuirii»™.

In cel de-al patrulea capitol al cartii sale, Constantin Pavel
vorbeste despre contributiile critice la problema raului.

Substantialismul, sustinut de parsism, brahmanism,
budism, gnosticism §i maniheism pretinde ca raul este o
substanta. ,,Fericitul Augustin face critica substantialismului
intr-un mod magistral, negand realitatea ontologica a raului, care
nu poate avea decat o aparentd, o umbra de realitate $i numai
in legatura cu binele. Raul este numai o calitate, iar calitatea nu
poate exista singura, decit ca o abstractie™. Aceeasi conceptie

! Ibidem, p. 167.
2 Ibidem, p. 174.
3 Ibidem, p. 216.
4 Ibidem, p. 176.
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despre rau o au si: Origen, Sfantul Atanasie cel Mare, Dionisie
Pseudo-Areopagitul, Sfantul Vasile cel Mare, Sfantul Ioan
Damaschin si Toma de Aquino.

»Negand substantialitatea raului, s-a putut prin aceasta
deschide calea pentru teoria subiectivista, sustinutd de Spinoza,
conform careia raul nu este nimic pozitiv in lucruri, ci ceva
subiectiv. Dar aceasta eroare tine de particularitatea intregului
sistem spinozist, dupa care totul se reduce la gandire si intindere
pozitiva, chiar daca nu este o fiintd. De aici, o alta teorie: semi-
subiectivismul, dupd care nu se tagaduieste raul in aparenta sa
externd, ci numai valoarea lui pentru om. Astfel, dupa aceasta
teorie, in naturd nu poate fi vorba de rau. Este si aceasta exagerata;
se explicd prin conceptia lui Descartes despre animalele masini
si nu este conforma cu datele Sfintei Scripturi. Dupa Sfanta
Scriptura «toata zidirea Tmpreuna suspina si impreuna are durere
pand acum» (Romani 8,22)”!.

,leoria accidentalismului pare aceea la care sa se fi oprit
definitiv Fericitul Augustin. Céci raul, daca nu este substanta,
nici negatie purd, dupa cum nu este nici ceva substantial, atunci
nu poate fi decat un accident la substanta™. In opozitie fata
de aceasta, Berdiaev afirma ca ,,in raport cu binele, raul este o
«caricaturd», o «deformare», o «maladie» a fiintei™.

La finalul cartii sale, Constantin Pavel marturiseste:
,Concluzia noastra este ca raul, din punct de vedere ontologic,
nu este, nu are fiintd, ci este numai un accident, un defect, care
nu are decat o realitate existentiald, o realitate in timp. El nu tine

de natura dati, ci de natura care se schimbd™.

! Ibidem, p. 179.
2 Ibidem.
3 Ibidem.
4 Ibidem, p. 183.
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Autorul tezei de doctorat prezinta pe scurt problema suferintei,
care este strict legatd de cea a raului, dupa cum este expusa in
Sfanta Scriptura, in conceptia Sfintilor Ambrozie al Milanului
si loan Gura de Aur, precum si in viziunea lui Blaise Pascal.

»Suferinta dobandeste in crestinism un sens cu totul
deosebit decat in celelalte religii. Numai crestinismul o poate
rezolva”!. ,,Credinta intr-o viata viitoare, in care faptele vor fi
rasplatite dupa dreptate, face din suferinta omeneasca o conditie
pentru fericirea cereasca. Dovada avem «Fericirile»; Predica
de pe Munte, in care Mantuitorul fericeste pe cei care sufera in
aceasta viata pentru credinta si virtute; Predica de pe Munte,
in care Mantuitorul face din smerenie, pocainta, blandete,
milostenie, suferinta pentru dreptate etc., mijloace si cdi care
duc la fericire, constituie esenta conceptiei crestine asupra
suferintei. In acest sens, fara suferintd, nimeni nu poate ajunge
la mantuire, la fericirea vietii vesnice. Trebuie sa remarcam,
in acelasi timp, ca nu orice suferintd este mantuitoare. Neli-
nistea unui hot ca nu a putut fura, framantarile unui avar ca
si-a pierdut banii, suferinta unui sdrac din pricina lenei sau
betiei, care nu isi indurd cu rabdare soarta, ci pizmuieste pe
cei bogati, 11 uraste si se revolta, nu au in ele niciun merit si
nicio valoare moralda. Dimpotriva, numai suferind pentru pro-
movarea binelui 1n noi si in altii, numai suferind crestineste
putem dobandi prin suferinta fericirea la care toti oamenii
ravnesc. lar dreptul la rasplata pentru suferintd I-am dobandit
prin jertfa si Invierea Domnului Hristos™2.

,Facand din suferintd un mijloc de mantuire nu Tnseamna,
totusi, sd ajungem la concluzia ca suferinta este un bun in sine.
In sine, suferinta este, chiar din punct de vedere crestin, un rau.
Este o stare anormala a vietii, un accident nedorit si care ar

! Ibidem, p. 206.
2 Ibidem, pp. 208-209.
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trebui sa fie absent dintr-o lume ideald. Asa cum este conceput
in crestinism, raiul, viata ideald fagaduita dreptilor, nu cuprinde
suferinta. Suferinta trebuie sa dispara, ca si pacatul. Dar nu va
disparea si nu trebuie sa dispara decat dupa ce va fi disparut
pacatul, a carui consecintd este. S1 cum omenirea actuala este
pacatoasa, suferinta este o conditie fireasca, care o poate ajuta
sd biruie pacatul. Mantuitorul nu a creat suferinta pentru a
face din ea un mijloc de mantuire, ci afland-o in lume, i-a dat
o noua finalitate™!.

JIn aceeasi ordine de idei, trebuie sa remarcam ca din
ridicarea suferintei la rangul de sacrificiu meritoriu, de conditie
si mijloc al desavarsirii si fericirii nu avem dreptul sa o cautam
cu dinadinsul, sa o socotim ca o binecuvantare pentru cei ce
o suportd, sa o producem, socotind ca prin aceasta conlucram
la bine. Mantuitorul, desi a suferit cele mai mari chinuri, S-a
indurat de atatia bolnavi, le-a alinat durerile si i-a tamaduit.
Datoria crestinului este, deci, sa lucreze mai intai la alungarea
pacatului din lume si, apoi, la micsorarea si alinarea suferintelor
in aproapele sdu. Toate acestea, insa, numai cu conditia ca o
suferintd alinatd sd nu devind o primejdie pentru sufletul
semenului, ci o binefacere nu numai fizica, dar si morald™?.

,,Crestinul care crede ca trebuie sa caute cu tot dinadinsul
primejdia si suferinta ca singurele mijloace de mantuire, nu
si-a inteles datoria. Noi ne mantuim prin jertfa Mantuitorului.
Suferinta nu trebuie evitatd decat in cazul in care este conditia
necesara a unui bine. Dar un sacrificiu inutil, o suferinta
gratuitd, nu mai este un sacrificiu, pierderea intrecand peste
masura rezultatele. Orice suferintd, oricat de mare, trebuie
indurata dacd este conditia desavarsirii altora sau a desavarsirii
personale, dacid este cerutd de Dumnezeu ca un sacrificiu. In

! Ibidem, pp. 214-215.
2 Ibidem, p. 215.
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cazul acesta, suferinta este ca o binefacere. Cand, nsa, un bine
se poate realiza si fara suferinta, aceasta trebuie ocolitd din
pricina primejdiilor morale pe care le prezinta si chiar pentru
neajunsurile fizice. Cu atat mai mult, ea trebuie alinata si
tamaduitd cand este suportatd de semenii nostri. In cazul in
care suferinta se abate asupra noastra, fara sa o voim, daca nu o
putem inlatura, sa o induram cu rabdarea lui Iov si sa o folosim
ca mijloc pentru desavarsire. Mantuitorul staruie, Insa, asupra
legaturii dintre suferinta si desavarsire si pentru ca, in conditia
umana a existentei, mantuirea se dobandeste mai adesea si mai
sigur prin sacrificiu. Asupra acestei relatii, ca si asupra tuturor
celorlalte, crestinismul se mentine pe calea de mijloc, care este si
calea cea adevaratd. Fara notiunea pacatului, insa, fara credinta
intr-o viata viitoare, problema suferintei ramane o problema
nedezlegata. Toate filosofiile si religiile care nesocotesc aceste
adevaruri nu sunt in stare sa o rezolve. Crestinismul singur are
acest merit. De aceea, singur crestinismul este Indreptétit sa
afirme optimismul sandtos, pe care noi l-am numi mai degraba
«ameliorism», pentru a-1 deosebi de optimismul absolut si
pentru a-1 face sa cuprinda ideea unei colaborari necesare a
omului la lucrarea mantuirii™!.

In concluziile cartii sale, Constantin Pavel prezinti pe
scurt aspectele pozitive, dar si scaderile gandirii Fericitului
Augustin in problema abordata si remarca faptul ca: ,,Exceptand
exagerarile amintite, problema raului in opera Fericitului
Augustin ramane un efort grandios si, in mare parte, reusit, de
a aprofunda rational conceptia crestina asupra raului. Gandirea
de dupa Fericitul Augustin, asa cum am aratat, se misca, in
mare parte, pe liniile trasate de el. Adesea, nu face decat sa
sistematizeze conceptia sa, s o precizeze pe alocuri in termenti,

! Ibidem, pp. 215-216.

121



sd adanceasca unul sau altul dintre aspectele problemei™!. ,,Orice
efort, pe care gindirea il intreprinde pentru a intelege raul,
urmeaza, in mod firesc, calea indicata de Augustin. Trebuie, insa,
ca, tinand seama de cuceririle pe care el le-a facut, sa se fereasca
de erorile in care acesta a cizut. In aceasta directie, un progres
poate fi realizat, desigur. Prea departe, insd, nu se va putea
ajunge. Fericitul Augustin a atins aproape toate limitele pe care
le poate ajunge gandirea umana crestina aplicata la o problema
ca aceasta. O noud contributie la problema nu poate consta decat
din eliminarea erorilor si exagerarilor, precizarea termenilor,
din multiplicarea exemplelor si argumentelor, sistematizarea
lor, din justificarea solutiei prin date stiintifice §i traducerea ei

in termenii curenti™?.

! Ibidem, p. 226.
2 Ibidem, p. 227.
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Ene Braniste: Explicarea Sfintei
Liturghii dupa Nicolae Cabasila®
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1943,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

In introducerea tezei sale de doctorat, Ene Braniste ne
vorbeste despre erminiile liturgice, afirmand ca acestea sunt
tratate ,,care se ocupa cu interpretarea, explicarea sau talcuirea
Sfintei Liturghii”™.

Autorul cartii spune ca ,,vechea literaturd crestind ne-a
lasat cateva comentarii sau talcuiri liturgice pretioase™?. Dintre
acestea, aminteste: comentarii verbale sau literale, precum
cel al lui Teodor de Mopsuestia, comentarii doctrinare sau
dogmatice, cum este cel al lui Teodor de Andida, comentarii
mistico-simbolice, modelul lor desavarsit fiind comentariul
lui Gherman al Constantinopolului, comentarii catehetice,
prototipul lor fiind cel din catehezele mistagogice ale Sfantului
Chiril al Ierusalimului, comentarii de nuantd ascetico-morala,
in categoria carora se situeaza cele ale Sfantului loan Gura de
Aur si ale Sfantului Anastasie Sinaitul, comentarii teologice,
precum cel din lucrarea ,,Ierarhia bisericeasca™, a Sfantului
Dionisie Areopagitul si erminia lui Nicolae Cabasila, comentarii
polemice, reprezentate cu cinste de opera bogata a Sfantului
Simeon al Tesalonicului.

! Pr. Prof. Dr. Ene Braniste, Explicarea Sfintei Liturghii dupa Nicolae
Cabasila, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Romane, Bucuresti, 1997.

2 Ibidem, p. 130.

3 Ibidem.

123



Pe langa aceste categorii, Ene Braniste constata ca ,,adesea
se intdmpla ca, intr-unul si acelasi comentariu, sa se intdlneasca
mai multe din aceste caractere si preocupari, sau chiar toate
laolalta. Intr-o astfel de situatie se afla, bundoara, erminia lui
Nicolae Cabasila™!.

Autorul cartii afirma ca ,,necesitatea explicarii Sfintei Liturghii
este tot atat de veche ca si Liturghia crestina insasi. Intr-o forma
sumard, ea apare exprimata chiar la Sfantul Apostol Pavel”.

»Sfantul Tustin Martirul si Filosoful a expus in scris, pe la
mijlocul secolului al II-lea, o schema a Liturghiei crestine din
timpul sau. Acesta face si o sumara expunere a dogmaticii ritua-
lului euharistic, care poate fi socotita ca cea dintai incercare de
explicare elementara a Liturghiei crestine™.

,Odata cu epoca de libertate a Bisericii, literatura patristica
greacd numara multe si pretioase talcuiri ale Liturghiei. Cel dintai
dintre comentariile de acest fel si totodata cea dintai explicare
sistematica si amanuntitd a Liturghiei crestine, se gaseste in
ultimele doua dintre catehezele mistagogice ale Sfantului Chiril
al lerusalimului. Ele au fost tinute in sdptdmana luminata a anului
348, catre neofitii care primisera Sfantul Botez. Sfantul Chiril a
avut o covarsitoare influentd asupra talcuitorilor de mai tarziu ai
Liturghiei crestine, atat in Rasarit cat si in Apus™.

,O explicare liturgica importanta se gaseste in doua dintre
omiliile catehetice ale lui Teodor de Mopsuestia. Liturghia descrisa
si interpretata de Teodor n omiliile sale este, probabil, aceeasi pe
care o descriu si o explica Sfantul Chiril la Ierusalim si Sfantul
Toan Gura de Aur la Antiohia, adicd Liturghia Sfantului Iacob™.

! Ibidem, p. 131.
2 Ibidem, p. 132.
3 Ibidem, p. 133.
4 Ibidem, pp. 134-135.
3 Ibidem, p. 136.

124



,In Biserica Apuseani, reprezentantul talcuirii liturgice de
gen catehetico-omiletic este Sfantul Ierarh Ambrozie al Milanului,
cu lucrarea sa: «De mysteriis»”!.

wSfantul Ioan Gura de Aur se dovedeste a fi unul dintre
cel mai geniali interpreti ai Liturghiei si Tndeosebi un desavarsit
teoretician al invataturii despre jertfa euharistica. Cu toate acestea,
Sfantul Parinte nu ne-a ldsat nicio lucrare anume consacrata
explicarii Liturghiei. In schimb, avem de la el o multime de
fragmente pretioase, in care explicd incidental diferite momente,
acte si texte liturgice™.

»Stantul Anastasie Sinaitul a scris Cuvant despre sfanta adu-
nare (Liturghie), care nu este atat un comentariu liturgic, cat o aspra
mustrare a celor ce vin numai de forma la Sfanta Liturghie™.

,Cea dintai erminie liturgica cu caracter teologic este
lucrarea «Despre ierarhia bisericeasca». Aceasta face parte
din grupul scrierilor cunoscute sub denumirea de «pseudo-
areopagite», care au fost alcatuite probabil in Siria, pe la sfarsitul
secolului al V-lea sau inceputul secolului al VI-lea. In intregul
lui, acest tratat, in sapte capitole, este de fapt un curs complet de
instructie mistagogica, intrucat se ocupd de toate cele trei taine
majore ale initierii crestine. In capitolul al treilea, autorul vorbeste
despre Sfanta Euharistie™.

,Cel dintdi mare admirator, comentator si popularizator al
scrierilor pseudo-areopagite a fost Sfantul Maxim Marturisitorul.
Lucrarea sa principala si originala, n acest sens, este «Mysta-
gogiay, care se constituie in cel dintai comentariu care explica

randuiala completd a Liturghiei din secolul al VII-lea™.

! Ibidem, p. 137.
2 Ibidem, pp. 137-138.
3 Ibidem, p. 139.
4 Ibidem, pp. 140-141.
3 Ibidem, pp. 142-143.
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»Sub numele Sfantului Ioan Postitorul, Patriarhul
Constantinopulului, ne-a fost transmis un opuscul intitulat
«Despre Dumnezeiasca Liturghie». Sub numele de Gherman,
ni s-a transmis un foarte cunoscut comentariu liturgic, intitulat
«Istorie bisericeasca si teorie mistica». Autorul acestuia este, cel
mai probabil, Sfantul Gherman I, Patriarhul Constantinopolului,
de la inceputul secolului al VIII-lea”!. De la Sfantul Teodor
Studitul ne-a ramas o scurta talcuire a Sfintei Liturghii a
darurilor mai Tnainte sfintite. Teodor, Episcop de Andida, ne-a
lasat si el un comentariu liturgic. Sfantului Sofronie, Patriarhul
Ierusalimului, i-a fost atribuit comentariul intitulat ,,Cuvant
cuprinzand toatd istoria bisericeasca si descriere amanuntita
a tuturor celor ce se savarsesc in dumnezeiasca slujba”.
,Realizarea cea mai reusitd a comentariului liturgic original,
de tip teologic-speculativ, o reprezinta insa «Explicarea Sfintei
Liturghii» a importantului teolog bizantin Nicolae Cabasila, din
secolul al XIV-lea™.

Nicolae Cabasila s-a nascut in Tesalonic, dintr-o familie
nobila, in preajma anului 1300. Mama lui, sora lui Nil
Cabasila, Arhiepiscopul Tesalonicului, ,,a fost o femeie pioasa
care, catre sfarsitul vietii, s-a retras in manastirea tesaloniceana
a Sfintei Teodora™.

Cabasila a studiat retorica, stiintele si teologia la Constan-
tinopol. ,,Prin calitatile si prin sarguinta sa la invatatura, Nicolae
a castigat repede bundvointa imparatilor Andronic II si Mihail al
[X-lea Paleologul, precum si admiratia colegilor de studiu™.

,In capitala Imperiului Bizantin, el a scris, printre altele,
«Elogiul Sfantului Dimitrie, patronul spiritual al Tesaloniculuiy,

! Ibidem, pp. 144-145.
2 Ibidem, p. 149.
3 Ibidem, p. 165.
4 Ibidem, p. 166.
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precum si un «Comentariu la cartea a III-a din Syntaxa lui
Ptolemeuy, syntaxa care are autoritatea de capetenie a vremii, in
materie de astronomie™!.

Dupa incheierea studiilor, Cabasila a revenit in orasul
natal, unde a jucat un rol foarte activ in viata politica si sociala.
,Intre anii 1342-1349, Tesalonicul, al doilea orag al Imperiului
Bizantin, era insangerat de revolutia populard, denumita a
«zelotilor». In anul 1346, rasculatii au masacrat aristocratia
Tesalonicului, Nicolae Cabasila fiind unul dintre putinii nobili
care au scdpat cu viata™?,

Intre 1349-1350, Nicolae Cabasila s-a aflat din nou la
Constantinopol, unde s-a imprietenit cu imparatul loan Cantacuzen.
,Intr-un act patriarhal din septembrie 1350, Nicolae Cabasila este
mentionat printre «intimii imparatului»’3.

,In anul 1354, imparatul Ioan Cantacuzen si-a asociat la
conducerea imperiului, ca al treilea coregent, pe fiul sau, Matei.
Dar Calist, Patriarhul de atunci al Constantinopolului, a refuzat
sd incoroneze pe noul imparat, retragandu-se intr-o manastire.
Fiind vorba sa se aleaga alt Patriarh, alegatorii au desemnat
trei candidati, pe: Filotei Kokkinos, Mitropolit al Heracleei, pe
Macarie, mitropolitul Filadelfiei, si pe Nicolae Cabasila, care
era incd laic si abia depasise varsta de 30 de ani”™, ceea ce arata
prestigiul de care se bucura.

Se crede ca Nicolae Cabasila a ramas laic toata viata, doar
ci spre sfarsitul acesteia ,,s-a retras intr-o mandstire™. ,,Din docu-

mente, nu aflam nici data, nici locul mortii sale”.

! Ibidem.

2 Ibidem, pp. 166-167.
3 Ibidem, p. 169.

4 Ibidem, pp. 169-170.
3 Ibidem, p. 170.

¢ Ibidem, p. 171.
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Despre viata lui Cabasila nu avem prea multe date. ,,Opera
sa scrisd constituie, prin bogatia si calitatea ei, documentul cel mai
autentic si mai de pret care ne arata cine a fost si ce a insemnat
Nicolae Cabasila in viata sociald, culturala si bisericeascd a
timpului sau. Fiind o personalitate bisericeasca cu o bogata si
adanca experienta spirituald, Nicolae Cabasila raiméane una dintre
luminile Bisericii grecesti din secolul al XIV-lea si una dintre
cele mai proeminente personalititi istorice din penultimul veac
al Imperiului Bizantin™'.

Opera lui Nicolae Cabasila este alcatuita din urmatoarele
lucrari editate: ,,Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii”; ,,Despre viata
in Hristos”; ,,Cuvant de lauda la cuvioasa maica noastra Teodora,
izvoratoarea de mir”’; ,,Cuvant de lauda la slavitul, marele mucenic
al lui Hristos si facatorul de minuni Dimitrie, izvoratorul de mir”;
,,Omilie la Bunavestire”; ,,Omilie la Nasterea Maicii Domnului”;
,,Omilie la Adormirea Maicii Domnului”; ,,Cuvant de lauda la
Sfintii Trei lerarhi”; ,,Rugaciune catre Domnul nostru lisus
Hristos™; o prefata la tratatul ,,Despre purcederea Sfantului Duh”
al lui Nil Cabasila, Arhiepiscopul Tesalonicului, unchiul sau;
,Cuvant impotriva camatarilor”; ,,Preapioasei imparatese. Despre
camata”; ,,Elogiul imparatului Matei Cantacuzen”; ,,Elogiul
imparatesei Ana de Savoia”; ,,Despre criteriul adevarului, daca
existd”; ,,Comentariu la cartea a treia a Syntaxei lui Ptolemeu”;
precum §i numeroase Scrisori.

Nicolae Cabasila a avut si lucrari pastrate in manuscris,
care au ramas inca needitate. Acestea sunt: ,,Despre sfanta
haina, sau despre vesmintele liturgice”; ,,impotriva aiurelilor lui
Nichifor Gregoras™; ,,Omilii exegetice despre viziunea prorocului
Iezechiel”, In numar de trei; ,,Cuvantare la Patimile Domnului
Hristos”; ,,Cuvantare la inél‘garea Domnului Hristos cu trupul
la cer”; ,,Cuvantare la Sfantul Nicolae™; ,,Cuvantare la Sfantul

! Ibidem, p. 172.
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Mucenic Mercurie”; ,,Cuvantare la Sfantul Andrei cel Tanar”;
,,Cuvantare la Sfantul Dimitrie”; ,,Canon iambic la Boboteaza™;
,,Canon iambic la Cinzecime”; ,,Cuvant despre cele indraznite de
conducatori asupra celor sfinte”; ,,Atenienilor, despre altarul milei,
ridicat in mijlocul lor”; ,,Opuscul despre suflet”; ,,Argumentele
celor ce pretind sd demonstreze cd stiinta retoricii este zadarnica”;
,Despre silogism”; ,,Acrostihuri”, precum si ,,Epistole”.

Intr-un subcapitol al tezei sale de doctorat, Ene Braniste
prezintd manuscrise, editii si traduceri in limba latind a lucrarii
lui Nicolae Cabasila: ,,Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii”.

In viziunea lui Cabasila, Sfinta Liturghie are un ,.scop
direct, apropiat sau imanent si altul indirect, mai departat sau trans-
cendent. Cel dintéi este sfintirea darurilor, adicd a elementelor
euharistice, care se prefac in Sfantul Trup si Sange, iar cel de-al
doilea este sfintirea credinciosilor prin impartasirea lor cu Sfintele
Taine. Acesta din urma, desi dependent de cel dintai, este totusi
scopul principal si ultim al Liturghiei™'. ,,Sfintirea credinciosilor,
adica impartasirea lor cu Sfintele Taine, constituie scopul prin-
cipal si ultim al Liturghiei, fatd de care sfintirea darurilor nu
reprezinta decat un scop-mijloc. Asa se face, de exemplu, ca
Liturghia darurilor mai Tnainte sfintite, care la originea ei nu este
decat o simpla slujba mai solemna a impartasirii, a putut primi
numele de Liturghie, desi in randuiala ei nu exista o sfintire a
darurilor, acestea fiind sfintite dinainte™.

Pentru Nicolae Cabasila, ,,Sfanta Liturghie este, Tnainte
de toate, supremul mijloc si izvor de sfintire, pe care omul il
are la indemana™.

Cabasila spune ca ,,inca de la inceput, Sfanta Liturghie a
fost privita ca o jertfa, singura si suprema jertfa adusa de crestini

! Ibidem, p. 196.
2 Ibidem, pp. 197-198.
3 Ibidem, p. 199.
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lui Dumnezeu. Masa euharistica este, pentru Cabasila, telul ultim
al lucrarii Mantuitorului si adevarata ratiune de a fi a Bisericii
Sale, cdci pentru aceasta a venit pe padmant, S-a jertfit si a murit™!.
Pentru teologul bizantin, ,,jertfa euharistica este totuna cu sfintirea
darurilor. Actul sfintirii darurilor constituie, deci, nu numai
obiectul sau scopul imediat al Liturghiei, ci totodata momentul
in care se realizeaza si cu care culmineaza jertfa liturgica’™.

Nicolae Cabasila arata ca ,,Domnul Hristos nu numai ca
a instituit jertfa liturgica, dar a indicat chiar si modalitatea si
materia ei, cici El Insusi a poruncit si aducem paine si vin?>.
Teologul bizantin intreaba retoric: ,,Dar de ce numai painea si
vinul pot servi ca materie a jertfei euharistice, iar nu si altfel de
daruri? Si tot el raspunde cu multa dreptate ca roadele pamantului
si carnurile sunt o hrana comuna si celorlalte vietuitoare, iar nu
proprie numai omului; caci fructele sunt comune si pasarilor si
ierbivorelor, iar carnurile sunt si hrana carnivorelor. Painea si
vinul, insa, sunt o hrana exclusiv si specific omeneasca, fiindca
numai omul 1si prepara singur painea din grau si vinul din
struguri, prin truda si osteneala mainilor sale™.

Cabasila spune ca ,,painea si vinul euharistic constituie,
pand in momentul sfintirii lor, un dar pe care Biserica sau
comunitatea jertfitoare a credinciosilor il ofera lui Dumnezeu
prin preot, iar Trupul si Sangele, in care acestea se prefac,
precum si harul care ni se da printr-Insele, constituie un contra-
dar. De asemenea, jertfa se imparte in doud: cea dintai este a
celui ce aduce darurile in mainile preotului, iar a doua este a

Bisericii citre Dumnezeu’.

! Ibidem, pp. 200-201.
2 Ibidem, p. 202.

3 Ibidem.

4 Ibidem, pp. 202-203.
3 Ibidem, p. 207.
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,Proscomidia este prima dintre cele trei mari parti consti-
tutive ale Liturghiei bizantine. Cabasila caracterizeaza pros-
comidia ca pe o consacrare, afierosire sau inchinare a materiei
de jertfa ca dar lui Dumnezeu. Prin ritualul proscomidiei, simplele
prinoase de paine si vin, aduse de credinciosi, capata calitatea de
materie de jertfa, iar simplele daruri devin §i se numesc cinstite
daruri inchinate lui Dumnezeu™!.

In urma rugaciunilor Episcopului sau ale preotului, ,,toata
taina sfantd s-a savarsit si s-a implinit; darurile s-au sfintit si jertfa
s-a efectuat, iar marea jertfa, Mielul cel junghiat pentru lume, se
vede zicand pe Sfanta Masi, cici acum painea este Insusi Trupul
Stapanului cel atotsfant. De asemenea si vinul este acum Insusi
Sangele care a tagnit din trupul cel impuns cu sulita™. ,,Ce este,
insa in definitiv, sfintirea darurilor? Nimic altceva decat primirea
lor de catre Mantuitorul. Si cum primeste Hristos darurile
noastre? Sfintindu-le, prefacandu-le in Trupul si Sangele Sau.
Cand spunem ca Mantuitorul primeste darurile noastre, trebuie
sa intelegem ca El acceptd, ingdduie ca acestea sa se prefaca in
Sfantul Sau Trup si Sange, le incorporeaza si le asimileaza in
sfanta Sa umanitate, cu care S-a jertfit si a patimit pentru lume.
Abia acum, Cinstitele Daruri devin Sfintele Daruri’.

Rugaciunea de invocare a Sfantului Duh pentru a preface
painea si vinul in Trupul si Sangele Domnului Hristos se numeste
epicleza. ,,Cum 1nsa unii latini atacau epicleza, declarand-o «un
lucru inutil si de prisos», considerand ca prefacerea are loc la
rostirea cuvintelor prin care Mantuitorul a instituit Sfanta Taind a
Eubharistiei: «Luati mancati... Beti dintru Acesta toti...», Cabasila
se simte obligat sd raspunda acestor atacuri™. El scrie: ,,Noi

! Ibidem, p. 209-210.
2 Ibidem, p. 212.
3 Ibidem, p. 213.
4 Ibidem, p. 216.
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credem ca insusi cuvantul Domnului este cel care savarseste taina
prefacerii, insa numai prin preot, prin cererea si prin rugaciunea lui.
Cuvintele instituirii nu lucreaza, deci, prin ele insele, in chip magic.
Pentru ca ele sa poata sfinti si preface darurile noastre este nevoie
de preotie si de altar, precum si de invocarea speciald a harului
de catre preot (epiclezd), prin care liturghisitorul aplica puterea
sfintitoare a acelor cuvinte dumnezeiesti la darurile puse Tnainte.
Epicleza este deci o conditie «sine qua non» a sfintirii darurilor
si tot asa de necesara pentru acest act, ca si preotia si altarul.
Aceasta nu Tnseamna 1nsa ca ortodocsii ar desconsidera valoarea
si puterea cuvintelor dumnezeiesti ale instituirii, cum pretind
latinii, ci, dimpotriva, tocmai faptul ca adresam lui Dumnezeu
o rugaciune speciald pentru sfintirea darurilor, dovedeste ca ne
incredem mai mult in puterea Lui decat in a noastra. Caci, mai intai,
insdsi notiunea de rugaciune presupune cd noi suntem constienti
de neputinta noastra si de atotputernicia lui Dumnezeu, Céruia
ne rugam. lar in al doilea rand, trebuie sa credem in eficacitatea
rugdciunii preotesti, pentru cd in preot nu lucreaza omul, ci harul
din el, adica Hristos Insusi, Care este izvorul si puterea preotiei””.
»Epicleza este indispensabila pentru sfintirea darurilor, dupa
cum este nelipsita din toate celelalte taine si ierurgii bisericesti.
Niciunul dintre Sfintii Apostoli sau dintre Sfintii Parinti n-a afirmat
vreodata ca cuvantul Domnului de la instituire, rostit in forma de
povestire, ar fi suficient pentru sfintirea darurilor2. In incheierea
argumentatiei sale despre epicleza, Nicolae Cabasila afirma: ,,Insasi
Biserica latina are in formularul Liturghiei ei o epicleza sau, mai
bine-zis, o rugaciune corespunzatoare epiclezei din Liturghia
ortodoxa. Aceasta Biserica urmeaza, deci, In practica, aceeasi

invatatura pe care ea o combate la ortodocsi’™.

! Ibidem, p. 218-219.
2 Ibidem, p. 220.
3 Ibidem, p. 222.
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LPrin anii 1155-1156, diaconul bizantin Soterie
Pantevghenos, ales ceva mai tarziu Patriarh al Antiohiei, a
dat nastere unei aprinse controverse asupra naturii sau esentei
jertfei liturgice. Dupa el, jertfa adusa de Mantuitorul pe cruce
n-a fost adusa decat Tatalui si Sfantului Duh, deoarece Fiul
nu poate fi in acelasi timp si jertfa si primitor sau termen al
jertfei proprii. Cat priveste jertfa din Liturghie, ea consta in
aceea ca reinnoieste numai in inchipuire, sau, mai bine zis,
in chip simbolic, jertfa crucii. Sinoadele constantinopolitane
din anii 1156 si 1158, precum si Synodiconul Marii Biserici,
alcatuit la ultimul din aceste doua sinoade, au condamnat
aceasta doctrind. Ele au stabilit mai intai ca jertfa de pe cruce a
fost adusa nu numai Tatalui si Sfantului Duh, ci Sfintei Treimi
in general, deci si Fiului; al doilea, ca Liturghia nu este doar
o reprezentare simbolica a patimii Domnului, ci constituie o
jertfa in adevaratul sens al cuvantului, fiind 1n esenta ei una si
aceeasi cu cea de pe cruce. Nici Synodiconul si nici vreunul
dintre teologii bizantini de dupa aceea n-au precizat, insa, mai
indeaproape, in ce consta jertfa Liturghiei sau pentru ce este
ea identica cu cea de pe cruce. Ei au lasat, astfel, teren liber
speculatiei teologice, dand ocazia lui Mihail Glykas Sikidites
sa plasmuiasca ingenioasa teorie despre coruptibilitatea
trupului hristic din Sfanta Euharistie. Dupa el, trupul, in care
se prefac elementele euharistice prin sfintire, nu este cel slavit,
nepasibil si incoruptibil de dupa inviere, ci cel natural, adica
stricacios, pasibil si coruptibil de dinainte de inviere. Abia
dupa impartasire, adica dupa inmormantarea Sa in trupurile
credinciosilor, trupul euharistic stricacios se transforma in cel
slavit si nestricacios de dupa inviere, deoarece actul impartasirii
reprezintd si simbolizeaza invierea Mantuitorului™!.

"Ibidem, p. 226-227.
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Nicolae Cabasila precizeaza ca ,,jertfa adusa in Liturghie
nu este numai o inchipuire a jertfei sau numai un simbol al
sangelui, ci este cu adevarat junghiere si jertfa. Painea insasi,
raspunde Cabasila, nu poate fi materia in care se opereaza actul
de jertfa, pentru ca ce valoare ar avea o jertfa de paine? Caci
doar ne asteptam sa vedem pe Sfanta Masa nu o simpld paine
junghiata, ci pe Insusi Mielul lui Dumnezeu, Care a fost junghiat
cu adevarat pentru pacatele lumii. Dar nici trupul Domnului nu
poate fi materia jertfei si aceasta pentru trei motive: In primul
rand, stim ca, prin inviere, trupul Domnului a devenit pentru
totdeauna nemuritor, nepatimitor si nestricacios si, prin urmare,
el nu mai poate fi junghiat sau jertfit inca o data. Al doilea, daca
trupul lui Hristos s-ar jertfi iarasi in Liturghie, atunci ar trebui sa
existe Tn acest moment si rastignitorii i tot ceea ce s-a intamplat
pe Golgota, intrucat stim ca Liturghia nu este numai un simbol
al junghierii, ci junghiere adevarata. $i, in sfarsit, daca S-ar
jertfi Insusi Hristos la fiecare Liturghie, El ar trebui si moara
si sa patimeasca in fiecare zi si de atatea ori cate Liturghii se
savargesc pe pamant. Or aceasta este cu neputintd, deoarece
Sfanta Scriptura spune lamurit ca, odata inviat, Hristos nu mai
moare, cd a patimit o data pentru totdeauna si ca El S-a jertfit o
singura data ca sa ridice pacatele multora (Evrei 7,26-27; 9,27-
28 s1 10,10-14). Actul propriu-zis de jertfa nu are loc, Insa, nici
inainte de a se sfinti painea, nici dupd ce s-a sfintit, ci chiar in
clipa sfintirii sau in insasi sfintirea™!.

[lustrul teolog bizantin ne lamureste ca ,,Liturghia nu
este un simbol al jertfei, ci o jertfa adevarata, ca si cea de pe
Golgota. Caci ceea ce constituie esenta jertfei sangeroase de pe
cruce este prefacerea Mielului nejunghiat intr-unul junghiat. Tot
un act de prefacere avem insa si in Liturghie: painea nejertfita
se preface in ceea ce a fost junghiat, adica in insusi trupul

! Ibidem, pp. 228-229.
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Domnului, cel cu adevarat jertfit. In ambele cazuri, materia
de jertfa a suferit deci o prefacere. In cazul jertfei de pe cruce,
prefacerea a facut ca in locul Mielului nejunghiat sa avem
unul junghiat, iar in cazul jertfei din Liturghie prefacerea
face ca in locul painii nejertfite sa avem trupul lui Hristos cel
junghiat pe cruce. De aceea junghierea se socoteste facuta nu
in paine, ci in trupul lui Hristos; pe buna dreptate deci ea este
si se numeste o jertfa nu de paine ci a Mielului lui Dumnezeu.
Din acestea rezulta ca, desi jertfa adusa in Liturghie este o
jertfa adevarata, ea nu este totusi o jertfa deosebitd numeric de
cea de pe Golgota, ci este identica cu aceea. Caci in Liturghie
jertfa propriu-zisa consta nu intr-o noud junghiere a Mielului
in clipa sfintirii, ci in prefacerea painii in Mielul care a fost
junghiat o data; are loc adica o prefacere, iar nu o junghiere.
Prin urmare, multiplicitatea Liturghiilor nu inseamna ca exista
mai multe junghieri sau jertfiri ale trupului Domnului Hristos,
caci elementele care se prefac pot fi mai multe, iar prefacerea
poate avea loc de mai multe ori; dar trupul lui Hristos, in care
ele se prefac, ramane, de fapt, totdeauna unul si acelasi. Si
astfel, dupa cum exista un singur trup al Domnului, tot asa
existd numai o singura junghiere sau jertfire a acestui trup,
adica cea care a avut loc pe cruce”!.

,Erminia lui Nicolae Cabasila lasa sa se distinga lamurit un
intreit sacerdotiu in Sfanta Liturghie, si anume: al Mantuitorului,
al Sfantului Duh si al preotului liturghisitor’2.

,Dintre persoanele Sfintei Treimi, Fiul este Acela ce
Si-a luat asupra-Si de buna voie sarcina mantuirii neamului
omenesc, iar mantuirea a realizat-o Fiul mai ales prin jertfirea
Sa pe cruce. Jertfa adusa de Mantuitorul se caracterizeaza prin
aceea ca Hristos S-a jertfit singur pe Sine. El a fost adica, in

! Ibidem, pp. 229-230.
2 Ibidem, p. 236.
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acelasi timp, «si preot si jertfa si altar». Acelasi trup, cu care S-a
jertfit, a fost apoi slavit prin inviere si a fost inaltat la ceruri,
devenind «etern si nestricacios»”!.

,,inél‘géndu-Se insa la cer, Mantuitorul a lasat Bisericii
puterea care sa-i ajute a indeplini porunca data de El la cina:
«Aceasta sa faceti intru pomenirea Mea!» (Luca 22,19). Si care
este aceastad putere? Este Sfantul Duh, puterea care a intrarmat
de sus pe Sfintii Apostoli, iar prefacerea Cinstitelor Daruri este
lucrarea (efectul) acelei pogorari a Sfantului Duh; caci nu S-a
pogorat odata, ca apoi sa ne paraseasca, ci este si va fi cu noi
pana la sfarsit. Caci, de aceea L-a trimis Mantuitorul, ca sa
rdmana cu noi in veci™. ,,SfAntul Duh savarseste Sfintele Taine
prin mana si limba preotilor, caci izvorul puterii harismatice
sacramentale sau sfintitoare a preotiei este Sfantul Duh si tot
El este Acela care da iertarea pacatelor celor ce se impartasesc
cu Sfintele Daruri. Cu toate acestea, izvorul si puterea prin
excelenta a preotiei, Arhiereul cel mare, Care jertfeste si Se
jertfeste in Liturghie, este, insda, Mantuitorul Insusi™. ,,Dar,
desi Fiul este preot si sfintitor al jertfei noastre, totusi epicleza,
adicad rugaciunea pentru sfintirea darurilor, este adresata lui
Dumnezeu Tatal”*.

,Mantuitorul este, dupa Nicolae Cabasila, preotul sau
savarsitorul nu numai al jertfei euharistice, adica al sfintirii
si prefacerii darurilor, ci si al tainei Sfintei Euharistii, adica
al impartasirii. Insa, spre deosebire de mijlocirea preotului
liturghisitor, care este o mijlocire omeneasca, pur verbala,
mijlocirea lui Hristos in Sfanta Liturghie este reala si efectiva,

! Ibidem, pp. 236-237.
2 Ibidem, p. 238.
3 Ibidem, pp. 239-240.
4 Ibidem, p. 241.
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adica realizatd in fapta si, in plus, este vesnicd™!. , Sfanta
Liturghie reprezinta, deci, prin excelentd, mediul si forma prin
care Mantuitorul continud sa-Si exercite, in chip real si sensibil,
actiunea Sa de unic si vesnic mijlocitor intre Dumnezeu si
oameni. El mijloceste mai intai prin sfintirea darurilor noastre,
adica prin primirea, integrarea sau incorporarea lor in sfanta
Sa umanitate jertfitd si apoi prin Tmpartasirea noastra din ele,
adica prin dumnezeiasca daruire de Sine, sub forma vazuta a
Sfintei impértésanii. Astfel, jertfa si taina nu sunt, in esenta,
decat cele doua aspecte sau chipuri ale lucrarii de mijlocire a
Mantuitorului in Liturghie™.

In conceptia lui Cabasila, ,preotul indeplineste in Liturghie
un rol dublu: pe de o parte, el este un reprezentant sau imputernicit
al Mantuitorului, iar pe de alta, este un interpret, mijlocitor sau
delegat al Bisericii, adica al obstii credinciosilor’™.

,Preotul fiind un simplu instrument sau slujitor al harului
lui Dumnezeu, personalitatea sa nu are niciun fel de influenta
asupra tainelor savarsite de el, iar eventuala sa nevrednicie
morald nu prejudiciaza cu nimic nici scopul Liturghiei, adica
sfintirea darurilor, nici efectele sfintitoare ale acestora. Ar putea
sa se indoiasca de aceasta, zice Cabasila, numai unul care ar
crede ca preotul insusi este atotputernicul sau stdpanul aducerii
acestor daruri. Dar nu este asa! Ci cel ce opereaza de drept
aducerea acestora, este harul care sfinteste, iar liturghisitorul
este un slujitor al harului™.

,Mantuitorul Incepe a-si exercita in chip activ sacerdotiul
Sau in Liturghie abia din momentul sfintirii sau prefacerii
darurilor, pana aici rolul activ este al liturghisitorului. EIl

! Ibidem, p. 244.
2 Ibidem, p. 245.
3 Ibidem, p. 247.
4 Ibidem, p. 248.
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savarseste prima aducere a darurilor, adica cea simbolica de la
proscomidiar. Pe cea de a doua, insa - adica prefacerea darurilor
in dumnezeiescul Trup si Sange, care constituie jertfa si care este
mai presus de puterea omului - o savarseste harul, iar preotul
numai se roaga”!.

Pentru Nicolae Cabasila, ,,in fiinta i menirea ei, Liturghia
nu este ceva rezervat exclusiv preotului sau credinciosilor izolati.
Insisi denumirea de Liturghie indica o institutie cu caracter prin
excelentd comunitar, caci Liturghia priveste, in cel mai inalt
grad, viata spirituald nu numai a fiecarui credincios in parte, ci
a colectivitatii sau a comunitatii intregi. Credinciosii prezenti la
Stanta Liturghie nu sunt simpli asistenti, ci sunt partasi la Sfanta
jertfa, deopotriva interesati i angajati la ea, ca si preotul. Cea
dintai manifestare a acestei colaborari active a credinciosilor la
actiunea liturgica este cantarea din biserica™.

»Solidaritatea care 1i leaga pe credinciosi cu preotul lor,
in timpul Sfintei Liturghii, este foarte accentuatd de Nicolae
Cabasila, caci nu numai preotul se roaga pentru ei sau in numele
lor, ci si ei se roagd lui Dumnezeu pentru preot. Credinciosii
participa astfel in chip efectiv la aducerea slujbei cuvantatoare.
In prima parte a jertfei, ei aduc, prin preot, ca materie de jertfa,
viata lor fizicd sau trupeasca, sub simbolul darurilor de paine
si de vin, iar 1n partea culminanta a jertfei, credinciosii jertfesc
si ei insisi viata lor sufleteasca sub forma spirituala a virtutilor
si a imnelor de slavire pe care le Tnaltd. Acestea constituie o
completare absolut necesara a darurilor materiale aduse preotului,
sau un fel de a doua jertfa™.

Pentru Nicolae Cabasila, ,,scopul indirect si ultim al
Liturghiei este sfintirea credinciosilor §i aceastd sfintire se

! Ibidem, pp. 249-250.
2 Ibidem, p. 254.
3 Ibidem, pp. 255-256.

138



realizeaza prin impartasirea cu Sfintele Taine, adica prin unirea
cu Hristosul euharistic. Aceasta unire reprezintd insa culmea
sau gradul suprem al vietii spirituale crestine, caci ea este,
de fapt, in forme concrete, unirea spirituald cu Dumnezeu.
Pentru a atinge aceastd culme a vietii spirituale, Résaritul
ortodox a cunoscut si a practicat doua cai. Cea dintai, calea
normald si comund marii multimi, este aceea a misticii liturgice,
cultuale sau sacramentale. Ea urmareste unirea cu Dumnezeu
prin mijlocirea formelor sensibile, ce alcatuiesc cultul
religios. Ea are o valoare universala fiindca sta la indemana
fiecarui om, indiferent de capacitatea lui intelectuald sau de
gradul lui de pregatire. O a doua cale, mai putin batétorita,
rezervata personalitdtilor cu o exceptionala traire si experienta
duhovniceasca, mai ales marilor pustnici, este calea misticii
pure, contemplative sau extraordinare, care tinde la unirea
cu Dumnezeu prin meditatie sau contemplatie, fiind deci o
unire nemijlocita de forme materiale sau sensibile. De fapt, in
Ortodoxie, cele doua cai mistice sunt strans unite: mistica pura
sau individuald nu se poate concepe in contradictie cu mistica
liturgica. In viata marilor mistici, faza culminanta a unirii lor
cu Dumnezeu este obligatoriu precedatd si conditionata de
procesul lung si adesea dureros, al mortificarii, iar cele trei faze
sau trepte cunoscute in realizarea acesteia sunt: purificarea,
iluminarea si unirea deplind sau desavarsirea™!.

Ene Braniste spune ca ,,cel dintai dintre teoreticienii acestei
directii mistice este Pseudo-Dionisie Areopagitul. Dupd Dionisie,
reprezentantii cei mai straluciti ai misticii liturgice sunt Maxim
Marturisitorul si Nicolae Cabasila™.

,» Viata spirituala, la care rdvnesc misticii, se numeste la
Cabasila «viata in Hristos», adica traire in curentul de har care

! Ibidem, pp. 257-258.
2 Ibidem, p. 259.
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izvoraste din sfanta Sa coastd. Seva datatoare de viata, care
circula in toate madularele trupului mistic al Bisericii si care
il insufleteste si il alimenteaza necontenit curge din jertfelnicul
pe care se actualizeaza pentru noi, de-a pururea, jertfa Mielului
lui Dumnezeu. Calea mistica, deschisa tuturor este, deci, calea
harismatica a Sfintelor Taine. Pentru Cabasila impartasirea
reprezintd, deci, termenul ultim al vietii in Hristos. Ea
constituie nu numai coroana tuturor tainelor si ierurgiilor, ci
si tinta suprema a oricarei aspiratii omenesti. Pentru a putea
primi Sfanta Euharistie ni se cere Tnsa o indelunga pregatire
si strddanie personala de purificare, prin care sa meritam si sa
ne facem vrednici de acest dar suprem al lui Dumnezeu™!. ,,0
parte din aceasta pregatire se realizeaza, desigur, prin Taina
Pocaintei, care precede in chip obligatoriu impartasirea si prin
care ni se acorda iertarea pacatelor’™?.

De asemenea, ,,paralel cu pregatirea darurilor mai inainte
de a fi sfintite sau prefacute, rinduiala Sfintei Liturghii are in
vedere si o pregatire a liturghisitorilor si a credinciosilor: a
celor dintai pentru ca sa poata sluji cu vrednicie jertfa, iar a
celor de al doilea pentru a putea primi cu vrednicie Sfintele
Taine. Iar ca pregatire si inlesnire spre acest scop sunt ruga-
ciunile, cantarile si citirile din Sfanta Scriptura si, intr-un cu-
vant, toate cele ce cu sfintenie se savarsesc si se rostesc Tnainte
si dupa sfintirea darurilor™. ,,Acestea sfintesc intr-un chip
indoit. In primul rand sfintesc prin aceea ci suntem ajutati de
insesi rugdciunile, psalmodiile si citirile, caci rugaciunile ne
indreapta spre Dumnezeu si mijlocesc iertarea pacatelor. Iar in
al doilea rand, suntem sfintiti de acestea si incad de toate cele
ce se savarsec n Sfanta slujba, prin aceea ca vedem intr-insele

! Ibidem, pp. 260-261.
2 Ibidem, p. 262.
3 Ibidem, p. 262-263.

140



inchipuirea Domnului Hristos si a tuturor faptelor si Patimilor
Lui pentru noi”’.

Pentru Nicolae Cabasila, ,,sfintirea propriu-zisa, adica
deplina si definitiva, a credinciosilor, se dobandeste numai prin
impartasirea cu Sfintele Taine, iar in randuiala veche a Bisericii,
darurile celor cu pacate de moarte nu erau primite la altar; nu
pentru ca darurile lor ar fi fost rele in ele insele, ci pentru ca
sa 11 faca pe acestia sa invete mania lui Dumnezeu, Care, din
pricina pacatelor lor, urdste si respinge chiar si darurile lor,
pentru ca, astfel, acesti oameni sd ia aminte si sa se indrepteze™.
»Aducerea darurilor, spune Cabasila, este indoita: cea dintai este
a aducatorului lor in mainile preotului, iar cea de a doua este a
Bisericii catre Dumnezeu. Cea dintdi aducere este intr-adevar
zadarnica, atunci cand aducatorul este pacatos si nu-i aduce
nici un folos, tocmai fiindca el este pacatos. Cat despre a doua
aducere, nimic n-o impiedica sa fie bine primita™.

,Ce se intampla Tnsa atunci cand si cei prin care se savar-
seste a doua aducere, adica sfintitii slujitori, sunt persoane
impovarate de pacate? Darurile slujite si aduse de ei sunt oare intr-
adevar primite de Dumnezeu? Sunt ele adica sfintite si, la randul
lor, au puterea sa sfinteasca? Desigur cd da! Pentru ca nu preotul,
ci harul este acela care opereaza de drept taina. Pacatosenia lui nu
adauga nimic darurilor si nici nu scade valoarea aducerii lor’™.

»Sfintirea credinciosilor prin mijlocirea Sfintelor Daruri
este Insa, dimpotriva, dependentd si conditionata de vrednicia si
de curatia lor morala, caci harul lucreaza de doua ori in Cinstitele
Daruri: o data cand se sfintesc ele si altda datd cand harul ne
sfinteste pe noi printr-insele. Harul poate fi impiedicat de catre

! Ibidem, pp. 264-265.
2 Ibidem, p. 274.
3 Ibidem, p. 275.
4 Ibidem, p. 276.
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pacatele omenesti de a-si face efectul, tot asa cum Mantuitorul
nu facea minuni 1n unele din cetati, din pricina necredintei
iudeilor (Matei 13,58)!.

,Care sunt roadele sau efectele impartasirii cu Sfintele
Taine? Efectul esential al impartasirii cu acestea este unirea cu
Hristos. Astfel, impartasirea reprezinta cel mai desavarsit si cel
mai nimerit mijloc de legatura a omului cu Dumnezeu™.

»Sfintirea ce se dobandeste prin unirea cu Hristos justifica
si numele de sfinti ce se dadea primilor crestini. Cand preotul ii
cheama pe credinciosi la Tmpartasire, prin rostirea cuvintelor:
«Sfintele, sfintilor», prin sfinti intelege aici nu numai pe cei
desavarsiti in virtute, ci §i pe cati se straduiesc sd capete acea
desavarsire, chiar dacd n-au atins-o inca’. Ilustrul teolog bizantin
le atrage crestinilor luarea aminte in privinta pacatelor: ,,Dupa
ce 1nsd ne-am despartit si am iesit din unitatea cu acel Preasfant
Trup, In zadar vom gusta Sfintele Taine, céci viata nu se transmite
in madularele moarte si despartite. Dar cine desparte aceste
madulare de Sfantul Trup? «Pacatele voastre, zice Domnul, stau la
mijloc intre Mine si voi» (Isaia 59, 2). Dar cum? Oare orice pacat
face pe om sa moara? Nicidecum! Ci numai pacatul de moarte;
caci tocmai de aceea se si numeste de moarte. De aceea, pe cei
botezati dacad n-au savarsit pacate, care sa-i desparta de Hristos
si sa le aduca moarte, nimic nu-i opreste ca, impartasindu-se cu
Sfintele Taine, sd participe la sfintenie. De aceea, atunci cand
preotul zice: «Sfintele, sfintilor», credinciosii rdspund : «Unul
sfant, unul Domn lisus Hristos», pentru ca nimeni n-are de la sine
insusi sfintenia, si nici nu este un rezultat al virtutii omenesti, ci
toti o avem de la El si prin EI™.

! Ibidem, p. 277.
2 Ibidem, pp. 278-279.
3 Ibidem, p. 280.
4 Ibidem, p. 281.
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,Cel dintai efect al unirii cu Hristos este iertarea pacatelor,
iar alt efect al impartasirii este dobandirea vietii vesnice™!.

Pentru Nicolae Cabasila, ,,de efectele expiatorii si sfin-
titoare ale jertfei liturgice beneficiaza nu numai cei vii sau Bise-
rica luptdtoare, ci si cei raposati, adicd Biserica celor trecuti in
viata de dincolo si care n-au atins desavarsirea pe pamant”2,
,2Dumnezeiasca si Sfanta Liturghie sfinteste de doud ori: o datd
prin mijlocire, iar a doua oara prin impartasire. Dintre aceste doua
chipuri de sfintire, cel dintai este comun si celor vii si celor morti,
caci jertfa se aduce si pentru unii si pentru ceilalti; al doilea, Insa,
are putere numai asupra celor vii’3.

In viziunea lui Nicolae Cabasila, Limpartagirea vazuta, sau
sacramentald, este indispensabila si obligatorie pentru cei vii;
fara ea, acestia nu pot dobandi sfintirea, chiar de ar avea sufletul
impodobit cu virtutile™. ,,Deasa impartasire cu Sfintele Taine este,
dupa Cabasila, nu numai necesara, ci absolut indispensabila™.

,Dupa Cabasila, raportul initial dintre Creator si faptura este
ca al unor robi sau slugi fata de stapanul lor. Noi suntem niste robi
ce datoram Stapanului aceasta slujire, ca unii care pentru aceea
am si fost ziditi de El dintru Inceput si am si fost rascumparati din
nou™. ,,Actul de rascumparare al Fiului nu numai ca ne-a sporit
robia, adicd ne-a marit datoria si obligatia de recunostinta fata de
Dumnezeu, ci a innobilat si a transformat totodata, din temelie,
raportul nostru initial fatd de Creator, dandu-ne putinta de a
deveni din robi, fii ai lui Dumnezeu. Rascumpararea echivaleaza,
deci, cu adoptarea sau infierea fostilor robi, de catre Stapanul

" Ibidem, p. 281-282.
2 Ibidem, p. 283.
3 Ibidem, p. 284.
4 Ibidem, p. 286.
3 Ibidem, p. 289.
¢ Ibidem, p. 292.
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lor”!. ,,Pentru ca am fost rdscumpdrati cu un pret, noi am devenit
un fel de mostenire a Fiului. «Caci ceea ce Fiul poseda deja
dintru Inceput ca Dumnezeu, a mostenit mai pe urma ca omy, zice
Cabasila, explicand fraza: «Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau
si binecuvinteaza mostenirea Ta»™2.

,Liturghia ne pune la indemana cea mai desavarsita forma
de expresie a sentimentelor noastre de recunostinta si de multu-
mire pentru binefacerile mantuirii, caci Biserica savarseste
aducerea darurilor nu numai pentru a cere, ci $i pentru a multumi.
O astfel de rugaciune este: «Pe Tine Te laudam, pe Tine Te
binecuvantam, Tie Iti multumim, Doamne, si ne rugam Tie,
Dumnezeul nostru»™. ,,Datorand totul lui Dumnezeu, ofranda
noastra capata deci un caracter si un sens eminamente euharistic.
Jertfa liturgica este, agadar, inainte de toate, o multumire adusa
din partea noastrd lui Dumnezeu, drept recunostintd pentru toate
cate 1i datoram™. ,,Dar care sunt bunurile ce ni s-au dat? lertarea
pacatelor si mostenirea imparatiei lui Dumnezeu™.

La Sfanta Liturghie, ,,preotul face rugaciuni de cerere,
cerand iertarea pacatelor, odihna sufletelor si altele de acestea.
Caci asa este cuviincios ca, atunci cand ne adresam lui Dumnezeu,
sa nu exprimam numaidecat nevoile noastre sau sa cerem ceea ce
ne lipseste, ci mai degraba sa ne aducem mai intdi aminte de cele
ce am primit, adicd sa-I multumim si sa-L slavim si, astfel, inainte
de cele ce ne trebuie noud, sa punem slavirea lui Dumnezeu™®.

,Dupa Cabasila, pomenindu-i pe sfinti la Liturghie, Biserica
nu face o cerere sau o mijlocire in favoarea lor, ci - dimpotriva - o
multumire pentru bunurile ceresti pe care Dumnezeu le-a acordat

! Ibidem, p. 293.
2 Ibidem, p. 294.
3 Ibidem, pp. 300-301.
4 Ibidem, p. 302.
3 Ibidem, p. 306.
¢ Ibidem, p. 308.
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sfintilor™!. ,,Dar de ce trebuie sa multumim pentru sfinti? Pentru
ca desavarsirea sfintilor este cel mai mare dintre toate darurile lui
Dumnezeu facute oamenilor si de aceea se cuvine ca Biserica sa-I
aduca multumiri pentru ei”2. ,,in Sfanta Liturghie preotul rosteste:
«Pe toti sfintii pomenindu-i, iard si iard cu pace Domnului sa ne
rugam». A pomeni pe toti sfintii inseamna a-i chema intr-ajutor,
a-i invoca, a-i ruga», spune Nicolae Cabasila™.

,»Conform poruncii date de Mantuitorul Sfintilor Sai
Apostoli la Cina cea de taind: «Aceasta s-o faceti intru pome-
nirea Mea» (Luca 22,19 si [ Corinteni 11,25), Liturghia crestina
a fost considerata dintru inceput ca o pomenire, amintire sau
comemorare a patimilor. In forma ei originara si cea mai simpla,
Liturghia crestina era in primul rand misterul patimii si al mortii
Mantuitorului: «De cate ori mancati painea aceasta si beti
paharul acesta, moartea Domnului vestiti» (I Corinteni 11,26).
Cu timpul, aceasta a inceput sa comemoreze treptat si celelalte
episoade din istoria mantuirii™*. ,,Astfel, Liturghia crestini a
devenit un fel de «recapitulare a intregii iconomii a mantuirii».
Intreaga Liturghie reprezinti, pentru Nicolae Cabasila, o po-
menire sau comemorare a Mantuitorului’.

,Dar care este motivul pentru care in Sfanta Liturghie nu
se pomeneste de minunile Domnului Hristos, ci de Patimile Sale?
Pentru ca Patimile au fost mai necesare decat minunile, cici ele
sunt savarsitoarele mantuirii noastre si fara de ele omul nu s-ar
fi putut mantui, pe cand celelalte sunt numai semne doveditoare:
adica minunile au fost savarsite pentru ca sa creada oamenii ca
Domnul Hristos este cu adevarat Méantuitorul lumii’®.

! Ibidem, p. 316.
2 Ibidem, p. 322.
3 Ibidem, p. 323.
4 Ibidem, pp. 331-332.
3 Ibidem, p. 333.
¢ Ibidem, p. 335.
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In cadrul proscomidiei, , taierea agnetului din prima prescuri
si, deci, separarea lui de restul painii are - dupa Cabasila - o indoita
semnificatie. Acest ritual simbolizeaza, pe de o parte, intruparea
Cuvantului, actul prin care El Si-a luat singur trup din mijlocul
firii omenesti, adica din Sfanta Fecioara Maria, iar pe de alta parte,
scoaterea agnetului simbolizeaza, in chipul cel mai concret si mai
expresiv, moartea Mantuitorului, plecarea Lui din lume. Agnetul,
atata timp cat sta la proscomidiar, inchipuie trupul Mantuitorului.
Copia, cu care se face taierea si junghierea painii, inchipuie lancea
sau sulita cu care a fost impuns Mantuitorul pe cruce”!.

,Ultimele acte din ritualul proscomidiei simbolizeaza
inceputul vietii pamantesti a Domnului Hristos. Astfel, asezarea
stelutei peste Sfantul Agnet reprezintd evenimentele in legatura
cu nasterea. Acoperirea Cinstitelor Daruri simbolizeaza rastimpul
vietii necunoscute a Mantuitorului, Tnainte de iesirea Sa in lume,
cand si puterea Dumnezeului intrupat era acoperita sau ascunsa,
pand la vremea minunilor si a marturiei celei din cer’™2.

,Cantarile din Psalmi sau Antifoanele de la inceputul
Liturghiei se refera la rastimpul vietii necunoscute sau ascunse a
Mantuitorului. Cele doud vohoduri sau iesiri, dintre care primul
cu Evanghelia, iar al doilea cu Cinstitele Daruri, inchipuie iesirea
si aratarea Mantuitorului: cel dintai inchipuie aratarea cea de la
inceput, inca nedeplina si nedesavarsita, iar cel de-al doilea, pe
cea desavarsita si deplina™.

,Dupa ce s-au cantat Antifoanele, preotul, stand in mijloc
in fata altarului, Tnaltd Sfanta Evanghelie in vazul credinciosilor,
inchipuind iesirea in lume a Domnului Hristos, cand a inceput sa

Se descopere, caci prin Sfanta Evanghelie Se arata Hristos™*.

! Ibidem, pp. 340-341.
2 Ibidem, p. 342.
3 Ibidem, pp. 346-347.
4 Ibidem, p. 347.
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,Dar ce rost au aici citirile din Sfanta Scriptura? Ele
inchipuie ivirea Domnului Hristos. Dar de ce nu se citeste mai
intai Evanghelia? Intrucat Domnul n-a aratat oamenilor dintr-
odati si pe de-a-ntregul cit de mari i erau puterea si bunitatea
(aceasta o va face la a doua Sa venire), pentru aceea e potrivit
sa se citeasca Apostolul inaintea Evangheliei, ca sa se arate ca
manifestarea Lui s-a facut treptat™’.

,,Vohodul cel mare, adica ducerea solemna a Cinstitelor
Daruri de la proscomidiar la Sfanta Masa, prin mijlocul naosului,
inchipuie aratarea cea din urma a Domnului Hristos, prin care, mai
ales, a aprins ura iudeilor, cand a facut drumul din patrie (Galileea)
spre lerusalim, unde trebuia sa Se jertfeasca si cand Acesta a intrat
in Sfanta Cetate insotit si preaslavit de multime™.

»Prezenta lui Hristos in Liturghie devine o realitate odata
cu sfintirea darurilor. Dupa Cabasila, sfintirea darurilor vesteste
moartea, invierea $i indltarea Domnului. Cinstitele Daruri
care erau pana acum numai simboluri, Inchipuiri sau tipuri ale
Stantului Trup si Sange, se prefac acum in Sfantul Trup si Sfantul
Sange, pastrandu-si doar aparentele painii si vinului. Deci, acesta
este momentul din Liturghie in care pomenirea sau comemorarea
Mantuitorului se transforma din simbol sau inchipuire in realitate
efectiva, adica devine o reprezentare sau o actualizare a faptului
istoric de pe Golgota. Liturghia este, astfel, mijlocul prin care
Domnul Hristos 1si implineste fagdduinta ca «va fi cu noi in toate
zilele, pana la sfarsitul veacului» (Matei 28,20).

. lurnarea apei calde in potir, Tnainte de impartasire, inchipuie
pogorarea Sfantului Duh peste Biserica. Deosebit de important
este ca, odata cu impartasirea, Hristos devine prezent nu numai in
mijlocul bisericii sau al comunitatii credinciosilor, ci si in fiecare

! Ibidem, p. 348.
2 Ibidem, p. 349.
3 Ibidem, pp. 353-354.
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dintre noi nsine, astfel incat El ne uneste pe fiecare in parte cu Sine
si pe toti laolalta in trupul Sau mistic, devenind una cu EI”'.

Autorul tezei de doctorat afirma ca ,,prin calitdtile sale de
fond si de forma, «Explicarea Sfintei Liturghii» a lui Cabasila
depaseste toate lucrarile similare anterioare™.

Dintre izvoarele pe care teologul bizantin le-a utilizat in
alcatuirea lucrarii sale, Ene Braniste aminteste, in primul rand si
intr-o mare masura, Sfanta Scriptura, apoi Liturghierul, scrierile
Sfintilor Parinti, precum Sfantul loan Damaschin, Sfantul Grigorie
Palama si indeosebi Sfantul Ioan Gura de Aur. Dionisie Pseudo-
Areopagitul si Sfantul Maxim Marturisitorul au exercitat si ei o
mare influentd asupra lui. De asemenea, ,,Cabasila cunoaste si
valorifica comentariile liturgice anterioare, pe care, la nevoie, le
si combate sau le corecteazd™.

,Pe langad temeinica sa culturd profana si teologica,
Nicolae Cabasila vadeste in Erminia sa si unele remarcabile
calitati de ordin formal, care dau acestei scrieri o indiscutabila
superioritate asupra tuturor celorlalte comentarii liturgice
grecesti. Astfel, Erminia se distinge nu numai prin interesul si
importanta problemelor de doctrina liturgica pe care ea le pro-
pune, prin profunzimea si subtilitatea cu care le trateaza, ci si
prin metoda si planul sistematic pe care autorul il stabileste de la
inceput si care conduce cu usurintd in constructia arhitectonica
a lucrarii. Aceste calitati fac din Erminia lui Cabasila un tratat
omogen, metodic si sistematic, de o perfectiune formala scolas-
tica™. ,,Orice s-ar spune, comentariul liturgic al lui Cabasila
reprezintd, incontestabil, culmea cea mai inalta a scrisului
teologic bizantin in domeniul interpretarii Liturghiei. El este

! Ibidem, p. 355.
2 Ibidem, p. 359.
3 Ibidem, p. 361.
4 Ibidem, p. 365.
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cel mai original, cel mai pios si mai doctrinar dintre toate
comentariile liturgice bizantine”!. ,,Din acest motiv, Nicolae
Cabasila a fost numit, pe drept cuvant, cel mai mare dintre
liturgistii Bizantului porfirogenet™?.

Lucrarea «Explicarea Sfintei Liturghii» a lui Nicolae
Cabasila ,,s-a bucurat de un imens prestigiu si a exercitat o
considerabild influenta in teologia greaca si latina din secolul al
XIV-lea inainte. Erminia lui Cabasila a fost utilizata, sub o forma
sau alta, de toti interpretii de mai tarziu ai Liturghiei ortodoxe.
Ea std la baza mai tuturor talcuirilor liturgice aparute in Rasarit,
din secolul al XIV-lea inainte™.

,,La romani, lucrarea lui Nicolae Cabasila a fost cunoscuta
impreuna cu cea a Sfantului Simeon al Tesalonicului, insd numai
incomplet, prin mijlocirea prelucrarilor sau traducerilor efectuate
de Ieremia Cacavela si de altii™.

,Datoritd importantei si prestigiului lucrarii lui Cabasila, la
ea s-a apelat, Intr-o masura si mai mare, cu prilejul controverselor
dogmatice interconfesionale asupra jertfei euharistice™.

,La aceasta lucrare se apeleaza si astazi intr-o larga masura
si cu mult folos, caci multe din raspunsurile si solutiile date de
Cabasila anumitor chestiuni subtile de doctrina a Liturghiei n-au
fost egalate si nici depasite pana in prezent™.

,Dintre toate talcuirile liturgice ortodoxe, comentariul
lui Cabasila este cel mai mult folosit si citat la romano-
catolici, care 1l considera drept comentariu normativ al

Bisericii Rasaritului’’.

! Ibidem, p. 371.

2 Ibidem, pp. 372-373.
3 Ibidem, p. 373.

4 Ibidem, p. 379.

3 Ibidem.

¢ Ibidem, p. 388.

7 Ibidem, p. 390.
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In incheierea tezei sale de doctorat, Ene Braniste afirma: ,,0
actualizare a interesului pentru opera lui Nicolae Cabasila la noi,
se datoreaza lui Nichifor Crainic si Parintelui Petre Vintilescu,
ambii profesori la Facultatea de Teologie din Bucuresti. Cel dintai
are meritul de a fi pus in lumind importanta lucrarii «Despre viata
in Hristos» ca izvor pentru studiul misticii liturgice ortodoxe,
iar cel de-al doilea, in calitate de titular al catedrei de Liturgica
de la Facultatea mentionata, a atras atentia asupra inegalabilei
valori a Erminiei liturgice. Prin acest studiu, ca si prin traducerea
in romaneste a Erminiei, sperdm sa contribuim, cat de putin, la
cunoasterea mai exactd si mai amanuntitd a comorilor de stiinta
teologica ce zac uitate sau inca necunoscute, in bogatul tezaur al
traditiei Bisericii dreptmaritoare a Rasaritului!.

! Ibidem, pp. 395-396.
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Nicolae Corneanu: Viata §i petrecerea
Sfantului Antonie cel Mare'

(tezd de doctorat sustinutd in anul 1949,

la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

Nicolae Corneanu afirma, in cartea sa, ca ,,cei dintadi monahi
au aparut in Egipt, iar valea Nilului, cu deserturile din imprejurimi,
a devenit patria calugdriei. La inceput monahii au fost putini si
risipiti. Trdiau cum se pricepeau si cum puteau. Antonie a fost cel
dintai care a simtit nevoia de a-si lua un indrumaétor si apoi de a
povatui la randul lui pe altii. Deodata cu el, asa-numitii «remoboth»
si cel care vietuiau Intr-o idioritmie absoluta, au disparut treptat
continuand sa persiste doar doud genuri de viatd monahala:
cenobitismul si anahoretismul. Cenobitii numiti de egipteni
«sansesy trdiau in comun, pe cand anahoretii ramaneau singuri
si retrasi de restul semenilor lor. Antonie este tipul anahoretului,
dupid cum Pahomie este cel al cenobitului’?.

Pentru autorul tezei de doctorat, ,,Sfantul Antonie cel Mare
este una dintre figurile cele mai renumite ale antichitatii crestine,
atat pentru ca este considerat «parinte al monahismului», cat si
pentru ca felul sau de viata a devenit, de-a lungul anilor, pilda
multor credinciosi dornici sd urce piscurile desavarsirii™.

L»Sfantul Atanasie cel Mare (295-373), care I-a cunoscut
personal pe Sfantul Antonie, i-a fost apropiat si i-a intocmit
biografia. Arhiepiscopul Alexandriei a scris «Viata si petre-

! Mitropolit Nicolae Corneanu, Viata si petrecerea Sfantului Antonie
cel Mare, Editura Amarcord, Timisoara, 1998.

2 Ibidem, p. 8.

3 Ibidem, p. 13.
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cerea cuviosului nostru parinte Antonie, compusa si trimisa
monabhilor trditori in tara straind» imediat dupa 356, anul
mortii Sfantului Antonie™!.

Nicolae Corneanu face un paralelism intre viata lui
Antonie si cea a filosofilor pagani Pitagora, Apoloniu din Tyana
si Plotin, afirmand ca ,,biografia alcatuita de Sfantul Atanasie
a avut un puternic ecou in randul credinciosilor piosi, fapt
demonstrat de numarul mare al manuscriselor pastrate in cele
mai diverse limbi™2.

,» Viata Sfantului Antonie cel Mare” a fost scrisd de Sfantul
Atanasie 1n limba greaca, iar apoi tradusa in limbile latina, copta,
araba, etiopiana, siriaca, armeana si georgiana.

Si alti scriitori au scris despre Sfantul Antonie. Astfel,
Fericitul Ieronim i-a trimis lui Pavel din Concordia, in anul 376, o
epistola, iar tema principald a acesteia o reprezinta intalnirea dintre
Pavel Tebeul si Sfantul Antonie cel Mare. Ieronim revine si in alte
scrieri asupra Sfantului Antonie.

De asemenea, amintirea vietii si faptelor Sfantul Antonie cel
Mare s-a perpetuat prin intermediul si a numerosi alti scriitori din
perioada patristica, precum Sozomen, Rufin din Aquileia, Paladie si
Ioan Casian. ,,Pe toti 1i intrece insa antologia calugdreascd numita
Pateric sau Zicerile Parintilor. Alcatuit in decursul secolului al
V-lea, acest florilegiu ascetic dedica Sfantului Antonie cel dintai
capitol cu care incepe «seria alfabeticay, intregind informatiile atat
asupra vietii, cat si a invataturii marelui pustnic™.

,Binecuvantat a fost poporul Egiptului, caci aici s-a za-
mislit sub razele soarelui pururea arzator si intre nisipurile tot-
deauna fierbinti ale deserturilor acea institutie care avea sa ridice
oamenii la stadiul de indumnezeire: monahismul. Niciunde ca

! Ibidem, pp. 13-14.
2 Ibidem, p. 19.
3 Ibidem, p. 20.

152



in Egipt cetele acestea de calugari nu au fost atat de numeroase
si atat de inflacarate™!.

,Prin anii 250 sau 251, intr-o localitate de pe malul apusean
al Nilului, in Queman, Koma sau Komea, actualul Queman el
Arus, provincia Benisuef, s-a nascut intr-o familie de crestini cu
dare de mana, un prunc, ciruia i s-a dat numele de Antonie™?.

Conform obiceiului Bisericii din primele veacuri crestine,
Antonie nu a fost botezat in pruncie, ¢i mai tarziu, insa sigur
»inainte de a fi implinit varsta de 18 ani, caci, la aceasta data el
ne apare 1n toate documentele ca bun crestin, participant activ la
viata comunitatii din localitatea unde a vazut lumina zilei™.

Intrucat ,,in vremea aceea nu existau scoli crestine,
parintii erau obligati sd-si trimitd odraslele la cele pagane™,
de aceea parintii lui Antonie s-au ingrijit singuri de educatia
acestuia, fara a-l trimite la vreo scoala. ,,Se pare totusi ca
acestia n-au insistat asupra instruirii fiului lor, care, pana la
batranete, va fi prezentat mereu ca «neinvataty. Cand se va
intampla mai tarziu sa primeasca scrisori, va pune pe altcineva
sa 1 le citeasca. O singura data ni se spune ca «a scris un
ravas» unui Valahie, de unde nu rezulta insa cu claritate ca a
scris el insusi ori a pus pe altul sa astearna pe hartie ceea ce
el 11 dicta. Dar si daca n-a cunoscut cititul si scrisul, Antonie
s-a impartdsit de Intelepciunea cuprinsa In numeroase carti si
cu osebire in Sfanta Scriptura, caci zice biograful sau: «Era cu
luare aminte la citire, a carei roada o pastra in sine», iar multe
parti ale Sfintei Scripturi le-a invitat pe dinafara. In Sfanta
Scripturd si in naturd a gasit Antonie toatd intelepciunea de
care avea nevoie, de aceea el a iubit natura si a trait in mijlocul

! Ibidem, pp. 27-28.
2 Ibidem, p. 29.

3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 30.
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ei. Pentru el natura era o carte in care citea, ori de cate ori
dorea, cuvintele lui Dumnezeu™'.

O indeletnicire esentiald a micului Antonie a constituit-o
participarea regulata la sfintele slujbe ale Bisericii, acesta evitand
compania celor de-o varsta cu el.

In jurul anului 270, pe cand Antonie avea 18 sau 20 de ani, i-au
murit ambii parinti, In Tmprejurdri necunoscute. Ramanand doar
cu sora lui mai mica, Antonie 1si petrecea majoritatea timpului in
rugdciune, meditatie si frecventarea sfintelor slujbe ale Bisericii.

La aproximativ sase luni dupa ce si-a pierdut parintii, In
timpul unei slujbe, Antonie a hotarat sa-si inchine intreaga viata
lui Dumnezeu. In acest sens, a impirtit cele peste 300 de pogoane
de pamant consatenilor, si-a vandut ceea ce mostenise, din banii
dobanditi a oferit o parte surorii mai mici, pe care a incredintat-o
unor fecioare pentru a o creste si educa, restul de bani i-a impartit
saracilor, iar ,.el a inceput sa duca viatd de pustnic. La Inceput
doar in fata casei, pentru cd In vremea aceea nu existau prea multe
manastiri. Si-a alcatuit singur un program sumar, care consta
dintr-o prelunga cercetare a starii interioare sufletesti, din rugaciuni
continue, din frecventarea sfintelor slujbe, la care urmarea cu
sporita atentie citirile din Sfanta Scripturd, asa incat nu-i scapa
nimic din cele scrise, ci le tinea minte pe toate, pana intr-atata Incat
tinerea de minte 1i slujea in loc de carti, din postiri si abstinente
aspre, din indeletniciri manuale, care 1i aduceau si un mic venit
necesar sustinerii traiului si impartirii de ajutoare™?.

»Simtind céd-i lipseste un Indrumator care sa-i dea anumite
sfaturi duhovnicesti, Antonie cauta sa umple acest gol, pe de-o
parte vizitand «ca si o albina Inteleapta» pe toti cei de la care se
putea folosi cu ceva si, in special, pe un batran ce locuia intr-un
sat din apropiere si care din tinerete dusese viatd de pustnic, iar

! Ibidem, p. 31.
2 Ibidem, p. 39.
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pe de altd parte, ludndu-se la sfanta intrecere cu toti cei care,
asemenea lui, incercau sa se desprinda de lume, spre a trai numai
pentru Dumnezeu, caci intre el si intre cei din vremea lui n-a
fost nici o alta ndzuintd de intrecere decat aceea ca sa nu fie mai
prejos decat altul in virtute™!.

Viézand nevointele lui Antonie, locuitorii satului Koma
incepura sa-1 indrageasca tot mai mult, numindu-1 ,,theofilis”, adica
,.lubit de Dumnezeu” si ,,iubitor de Dumnezeu”.

Chiar daca cineva renuntd la lume, imaginile si amintirile
acesteia persistd Tn memoria §i imaginatia celui retras. ,,Asa, de
pilda, Antonie, care pana la fuga sa din lume, traise linistit si
neframantat de alte preocupari decat cele cucernice, dupa ce a ajuns
in singuratate a inceput dintr-o datd sa fie hartuit de nenumarate
ispite. Primul stadiu al luptei contra vrajmasului a constat Intr-un
razboi continuu Tmpotriva gandurilor si a imaginilor pacatoase.
Ceea ce 1l nelinistea pe Antonie era grija de sora si rudeniile sale,
dorinta de a consuma méancaruri bune, de a duce un trai comod si
imbelsugat, pofta de a-si satisface instinctele trupesti si disperarea
in fata neputintei sale™?. ,,In fata ispitelor el a ridicat parapetul
credintei, al rugaciunii si postului si in acest fel a biruit. Curand
insa puterile intunericului l-au atacat din nou, supunandu-1 altor
incercari si mai primejdioase. Gandurilor ispititoare ale diavolului
Antonie le-a contrapus alte ganduri, precum cel despre amenintarea
focului vesnic si al viermelui neadormit™.

Singur si departe de societate, Antonie a simtit ndscandu-se in
el tot mai mult pofta trupeasca. ,,Daca la Inceput tentatiile aveau
doar aspectul unor ganduri, cu timpul au luat forme sonore. La
un moment dat vrajmasul i-a aparut chiar sub infatisarea unui
baiat negru, care i-a zis: «Eu sunt prietenul desfraului, eu am

! Ibidem, p. 40.
2 Ibidem, p. 42.
3 Ibidem, p. 44.
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insdrcinarea sa intind curse si s gadil pe tinerii ce trebuie incercati
in aceasta si ma numesc duhul desfraului»™'. ,,Antonie insa a rimas
calm in fata imaginilor care l-au asaltat, rdspunzandu-i baiatului
negru: «Esti tare vrednic de dispret, céci esti cu mintea intunecata
ca si un copil nevolnic; de aici incolo nu voi mai avea nici o
teama de tine, caci Domnul imi este sprijin i eu 1i voi nesocoti pe
dusmanii mei». Antonie a reusit sa respinga pornirile trezite in el,
obtinand, astfel, cea dintai biruintd impotriva diavolului. Aceasta
biruinta insa, obtinuta cu ajutorul lui Dumnezeu, n-a constituit
pentru invingator pricind de odihna si delasare, ci dimpotriva,
imbold spre nou si sporit zel intru realizarea de sine™.

Fericitul Augustin a afirmat ca ,,nu trupul stricacios este
acela care a facut sufletul pacatos, ci sufletul pacatos este acela
care a facut ca trupul sd devina stricacios™. ,,Asa stind lucrurile,
lupta impotriva pacatului nu poate si, mai ales, nu trebuie
identificatd cu lupta impotriva trupului™. Cu toate acestea,
»lupta pe care a pornit-o Antonie cel Mare contra pasiunilor a
fost atat de inversunata, Incat aversiunea manifestata fata de
placerile carnii, adica ale trupului, s-a rasfrant si asupra carnii
insesi, incat acesta 1si chinuia trupul tot mai mult si il tinea in
robie. In conceptia lui Antonie, puterea sufletului se intireste
cand se micsoreaza placerile trupului, de aceea el isi dispretuia
trupul, incat a refuzat chiar sa se spele vreodata™. Pentru a-si
domoli pornirile trupului, Antonie ,,isi petrecea noptile in
privegheri, iar cand era rapus de oboseald, se intindea ori pe
pamantul gol, ori pe o simpla rogojina; manca o singura data in
zi, dupa apusul soarelui, alteori insa tot la doua zile sau chiar la

! Ibidem, p. 45.
2 Ibidem, p. 46.
3 Ibidem, pp. 47-48.
4 Ibidem, p. 48.
3 Ibidem, p. 49.
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patru zile, iar atunci, numai paine cu sare si apa, incat din punct
de vedere fizic a slabit. In pofida acestor stradanii, cel insingurat
de lume n-a fost in stare si scape de ispite”!. In aceasta situatie,
,»S-a retras intr-un cavou, foarte izolat, unde nu primea decat
arareori vizita unui cunoscut, care-i aducea hrana ce consta doar
din paine si apd. Aici, imaginatia a pus stdpanire pe Antonie,
iar ideile, imaginile, sentimentele si pasiunile din el incepura sa
prinda viatd, incdt monahul era pregétit sa Intimpine pe Insasi
«cdapetenia rautatii»™?, ceea ce s-a si intimplat, caci ,,diavolul
l-a vizitat in chip real, incercand sa-1 duca in ispita. S-au incins
chiar lupte adevarate intre cei doi, de pe urma carora pustnicul
a sangerat. O data a fost atat de epuizat in urma caznelor pe
care 1 le-a pricinuit cel rau, incat fu gasit aproape mort si dus
in biserica celui mai apropiat sat, unde cunoscutii si rudele au
inceput sa-1 jeleasca. Din aceste incercari, Antonie a avut de
castigat, caci inteligenta 1 s-a ascutit si vointa i s-a otelit, incat
a devenit capabil sd se sustragd oricaror influente patimase si
sd se avante spre cele mai grandioase ascensiuni duhovnicesti,
cdci lupta cu diavolul fusese castigata de pustnic™.

Prin anul 285, la aproximativ 15 ani de cand Antonie parasise
lumea, dedicandu-se vietii pustnicesti, acesta era constient cd mai
existau pacate de care n-a reusit sa scape, de aceea s-a hotarat sa
se retragd mai in adancul pustiului, pentru ca acolo, prin post si
rugaciune, sa se apropie de Dumnezeu. ,,Retragerea aceasta in
adancul desertului nu devenise inca o practica curentad a celor
dornici de desavarsire. Asa se face ca Antonie l-a rugat pe batranul
sau indrumator, care il initiase in viata pustniceasca, sd mearga
impreuna cu el, Insa acesta a refuzat, atat din pricina varstei sale
inaintate, cat si pentru ca nu voia sa iasa din societate. Plin de zel,

! Ibidem, p. 50.
2 Ibidem, p. 51.
3 Ibidem, p. 52.
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Antonie s-a dus intr-un munte din dreapta Nilului de mijloc, nu
departe de Heracleopolis si care se numea Pispir, unde a gasit o
casa parasita, care era plina de taratoare. Faima celui ce a locuit
in acest loc 1i va schimba mai apoi denumirea in «Muntele lui
Antonie»”!. , Instalandu-se in casa pomenitd, Antonie s-a dedat
unei asceze si mai severe decat inainte. Se aproviziona o data la
sase luni (obiceiul tebanilor era sa faca paini care rezistau pana
la un an) si intrerupse orice contact cu lumea de afara. Cu toate
acestea, patimile n-au contenit sa-1 hartuiasca. 1l ispitea mai ales
gandul de a parasi singuratatea, pe motiv ca este prea slab sa se
impotriveasca fortelor intunericului. In realitate insa tulburarile
din trecut disparusera si rezistenta la ispite 1 se intarise. Tentatiile
demonice, care altadata 1i pricinuiau atatea necazuri, acum le putea
infrunta destul de usor. Astfel pustnicul a atins stadiul curatiei’.
Douazeci de ani a petrecut Antonie retras pe muntele
Pispir. ,,Golgota ascezei a fost pentru el, ca si pentru toti marii
pustnici, conditia Taborului mistic. Cand contemporanii care
aflasera de viata Tmbunatatitd dusda de Antonie, dorira sa-1
vada, l-au scos aproape cu forta din casa care ii devenise un
fel de mormant si au constatat cu uimire ca Infatisarea trupului
sdu era aceeasi ca intotdeauna, nici Ingreunat de grasime din
pricina nemiscarii, nici slabit de posturi si de luptele cu diavolii,
caci era tocmai asa cum il vazusera inainte de retragerea lui
in pustie™. , Truda lui Antonie de a plivi toate buruienile
pacatelor din gradina sufletului i-a fost rasplatita, pentru ca a
dobandit nepatimirea, care consta in completa indiferenta fata
de patimile trupesti™. ,,In acest stadiu al vietii duhovnicesti,
Antonie a primit de la Dumnezeu harisme peste harisme, printre

! Ibidem, p. 57.
2 Ibidem, p. 58.
3 Ibidem, pp. 58-59.
4 Ibidem, p. 59.
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care si aceea a tamaduirii bolilor. Astfel, in viata pustnicului
instrainat de lume, dar nu si de Dumnezeu, a Inceput o noua
etapa, cunoscuta sub numele de «iluminare». Aceasta corespunde
transformarii celui ce a ajuns aici intr-o tortd vie, care prin
faptele si indrumarile sale lumineaza calea multor ravnitori dupa
desavarsire. Nici 1n aceasta etapa, Antonie n-a intrerupt vechile-i
deprinderi ascetice. Ba dimpotriva, cu cat se apropia mai mult
de Taborul desdvarsirii, cu atat isi sporea nevointele trupesti.
Acum postea Intruna, refuzand sa manance, priveghea neincetat,
abtinandu-se sd doarma si 1si chinuia trupul, purtand vesmant de
par, peste care punea altul din piele, ca acesta sd nu se vada”'.
»ederea cuviosului Antonie in muntii nisiposi ai Pispirului
si viata sa Tmbunatatitd n-au ramas fara ecou, pentru ca afland de
nevointele lui, multi Incercau sa-1 intalneasca si sa-i ceara sfatul,
insa el refuza orice contacte. Totusi dupa doudzeci de ani nu s-a
mai Tmpotrivit celor care veneau la el, iar din acest moment, zeci
si sute de credinciosi s-au indreptat spre indltimile Pispirului,
pentru a-l intdlni si asculta pe marele pustnic™?. ,,Cuvantul
si exemplul lui Antonie cel Mare au induplecat pe multi sa
imbratiseze viata pustniceasca si n acest chip s-au facut in munti
multe manastiri, iar pustiul a inceput si fie locuit de monahi. In
munti erau mandstiri ca niste corturi pline de cete dumnezeiesti
care cantau psalmi, luau aminte la citirile sfinte, posteau, se
rugau, saltau de bucuria nadejdii celor viitoare, munceau ca
sd poata oferi pomeni, fiind uniti intre ei in dragoste si buna
intelegere™. ,,Nimeni vreodatd, exceptand bineinteles pe Domnul
lisus Hristos, nu a reusit sa polarizeze zel atat de sfant si puritate
atat de minunatd si in acelasi timp generoasd ca «neinvatatul»
Antonie, care din insingurat si vesnic doritor de liniste, a ajuns pe

! Ibidem, p. 60.
2 Ibidem, p. 63.
3 Ibidem, p. 64.
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nesimtite indrumitor de suflete!. ,,In aceastd noud si neasteptata
postura, Antonie s-a dovedit pentru toti ucenicii sai carmaci,
invatator, medic si pastor. Desi nu era scolit, a trimis totusi destule
ravase cu Indemnuri duhovnicesti acelora despre care stia sau
lua la cunostinta ca aveau nevoie sa fie calauziti, beneficiind de
colaborarea unor ucenici mai instruiti”.

,Cu toate cd prefera pustiul si linistea, fiind Instiintat prin
anul 311 despre izbucnirea prigoanei lui Maximin, in care a
fost ucis Episcopul Petru si au fost dusi in Alexandria mai multi
crestini condamnati la moarte, Antonie si-a parasit in graba
chilia si muntele, spre a se duce in capitala tarii, unde a slujit
marturisitorilor din ocne si din inchisori. Aici si-a dat mare oste-
neala ca sa-1 imbarbateze pe cei supusi la cazne, intampinandu-i si
insotindu-i pAna cand luau cununa muceniciei’. ,,Printre martirii
pe care i-a asistat Antonie, Incurajandu-i si rugandu-se pentru ei,
pare a fi fost si Sfanta Potamiana™.

»Activitatea in care Antonie a excelat printre monahi a
fost aceea de invatator. Cu mintea lui agera si patrunzatoare,
el le-a explicat acestora frumusetea credintei crestine, dar mai
ales tactica pe care trebuie s-o foloseasca pentru dobandirea
virtutilor §i a nepatimirii, iar aici experienta lui personald
putea oferi informatii dintre cele mai bogate. Demonii ispiti-
tori, zicea pustnicul, vor fi aga dupa cum ne vor gasi pe noi si
isi vor potrivi aratarile dupa gandurile pe care le vor gasi in
noi. De aceea, problema esentiala care a preocupat in decursul
veacurilor pe toti doritorii de desdvarsire a fost aceea a deose-
birii gandurilor™, ,,pentru ¢ nicio virtute nu se naste si nu

! Ibidem, p. 65.
2 Ibidem, p. 66.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 67.
3 Ibidem, p. 68.
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ramane neclintitd pana la urma fara dreapta socoteald, ea fiind
maica si pazitoarea tuturor virtutilor”!.

In privinta doritorilor de mai multa desivarsire duhov-
niceasca, Antonie le spunea ca ii paste o mare primejdie, si
anume mandria, de aceea ,,unul din indemnurile sale cele
mai insistente a constat in alungarea mandriei si practicarea
smereniei. De asemenea, in gandirea marelui pustnic, starea
sufleteasca pe care este necesar sa se straduiasca s-o dobandeasca
cel Insetat de perfectiune, trebuie sa fie caracterizata de pace,
liniste si bucurie™?.

»Speculatiile teologice nu l-au atras prea mult pe Antonie.
Am putea chiar spune ca defel. Atentia i1 s-a indreptat insa cu
predilectie asupra aspectelor duhovnicesti, cu osebire filocalice,
straduindu-se sa puna la indemana monabhilor sai formulele care
sd-1 ajute sa biruie raul si sa dobandeasca virtutile. Rezultatul
pozitiv al staruintelor sale 1l confirma mai presus de orice sutele si
miile de ucenici care, urmandu-i exemplul si povetele, au devenit
torte vii si indumnezeite, faruri cdlduzitoare pentru crestinatatea
din vremea lor si de peste veacuri’™.

,,Antonie a cunoscut bine sufletul omenesc, nu numai din
ceea ce a Invatat de la altii, ci mai ales dintr-o indelungata si atenta
cercetare introspectiva, iar concluzia la care a ajuns a fost aceea
cd, in esenta lui este bun, Tnsd libertatea de care deseori abuzeaza
il perverteste pana la desfigurare. Ca sd se mentind in starea lui de
puritate nativa, trebuie doar si-si pastreze insusirea de baza™.

,ZAntonie cel Mare le recomanda pustnicilor: Sa nu va temeti
auzind de virtute, nici sd nu va uimiti de numele ei, caci nu este in
afara de noi, nici nu ne sta departe; ea este in noi insine si € un lucru

! Ibidem, p. 70.
2 Ibidem, p. 71.
3 Ibidem, p. 72.
4 Ibidem, p. 74.
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foarte usor, numai daca o voim. Grecii pleaca in straini si trec marea
ca sa invete carte, dar noi n-avem nevoie sa mergem in straini
pentru Tmpdratia cerurilor $i nici sa trecem marea pentru a castiga
virtutea, cici Domnul Hristos a spus: «Impéritia lui Dumnezeu este
inlauntrul vostru» (Luca 17,21). Virtutea noastra, asadar, are nevoie
numai de vointa, de vreme ce este in noi si sta in noi”!.

,»Marele pustnic Antonie primea pe toti cei care il cercetau
si 1i accepta pe cei care veneau la el, asa cum erau ei. Isi didea
seama ca unii erau foarte pervertiti, insa pentru fondul de
bundtate ce zacea 1n fiinta lor i trata cu ingaduinta si cu blandete.
El era de parere ca nu trebuie sa uram pe cei care au uitat de
vietuirea cea buna si placuta lui Dumnezeu si care nu recunosc
invataturile Bisericii cele drepte si iubite de Dumnezeu, ci mai
vartos sa ne fie mila de ei, ca unii ce sunt slabi in puterea de a
deosebi lucrurile si orbi cu inima si intelegerea, caci primind raul
ca bine, se pierd din pricina nestiintei i nu cunosc pe Dumnezeu,
sarmanii si nechibzuitii de ei”?.

,Din punct de vedere psihologic, Tmpatimirea corespunde
cu alungarea cugetarii la periferia constiintei de cétre sentimente
si pasiuni, iar in mod evident restabilirea echilibrului interior se
face numai prin reintrarea intelectului in drepturile lui si prin
restrangerea sau dirijarea afectelor. Acest lucru se realizeaza
prin carmuirea sentimentelor de catre ratiune si prin analizarea
pasiunilor, care isi pierd cu totul eficacitatea din moment ce
se indreaptd asupra lor presiunea ideilor. Actiunea aceasta
de contracarare a impatimirii se realizeaza printr-o continua
cercetare launtrica. Antonie i-a cunoscut eficacitatea, ceea ce l-a
determinat s-o recomande cu insistenta ascultatorilor sai. El a
mers 1nsa i mai departe, cerand monahilor sa consemneze toate
miscarile sufletului pe un pergament sau pe o placa de ceara,

! Ibidem, p. 75.
2 Ibidem, p. 76.
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ca astfel mintea sa fie ajutatd in controlarea sentimentelor si
pasiunilor ce o hartuiesc. Fiecare din noi, indemna el, sd-si noteze
faptele si miscarile sufletului si sa le scrie ca si cum ar dori sa le
povesteascd altora; si fiti incredintati cd, fiindu-ne rusine ca sa
fim cunoscuti de altii, vom inceta sd mai pacatuim, ba chiar sa
gandim la vreun rau”’.

,»Cea de-a doua solutie pe care o propunea Antonie pentru
tamaduirea bolilor sufletesti era gindul la moarte™. Marele ascet
spunea: ,,Omul de va avea moartea Tn minte, ii este nemurire; iar
neavand-o in minte, i este moarte. De vom trai ca si cum ar fi sa
murim 1n fiecare zi, nu vom pacatui. Acest lucru trebuie inteles
ca desteptandu-ne 1n fiecare dimineata, sd socotim ca nu vom trai
pana seara si, cand ne culcam, sa ne inchipuim ca nu ne vom mai
destepta, de vreme ce vointa noastra este aga de nesigura prin firea
el i masurata in fiecare zi de purtarea de grija a lui Dumnezeu.
Purtandu-ne astfel si traind asa in fiecare zi, nici nu vom pacatui,
nici nu vom fi stdpaniti de dorinta vreunui lucru, nu ne vom
mania pe nimeni, nu vom ascunde nici 0 comoara in pamant, ci,
asteptand in fiecare zi moartea, nu vom stapani nici un lucru, vom
ierta tuturor toate pacatele, nu vom fi cuprinsi de pofta trupului,
nici de vreo placere rusinoasa, ci ne vom feri de ele ca de niste
lucruri trecatoare, intotdeauna lucrand cu ravna si asteptand ziua
judecatii, caci pururea frica puternica si primejdia chinurilor
topeste dulceata placerilor si inalta sufletul sovaitor™.

Antonie cel Mare nu a vindecat numai bolile sufletesti, ci
uneori si pe cele trupesti, cum a fost, de pilda, fiica unui capitan de
oaste, numit Martinian. ,,Cu toate cd multi bolnavi s-au tdmaduit
datorita ajutorului venit de la Dumnezeu prin intermediul lui
Antonie, unii chiar neprimiti de el, ci stdnd si rugandu-se cu credinta

! Ibidem, p. 78.
2 Ibidem, p. 79.
3 Ibidem, pp. 79-80.
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in preajma chiliei sale, totusi acesta nu putea sa vindece intotdeauna
pe cei suferinzi, cici uneori rugaciunile lui nu erau implinite™.

,Dragostea de parinte 1-a facut pe Sfantul Antonie sa ia de
nenumadrate ori toiagul drumetiei, pentru a-i cerceta pe cei care
aveau trebuintd de povetele sale. Cat de grele vor fi fost aceste
calatorii pe drumuri ramase impracticabile pana de curand, ne-o
dovedesc desele traversari peste ape pline de crocodili, despre
care ni se aminteste Tn biografia scrisa de Atanasie cel Mare si
pe care Antonie era silit sa le faca cu mijloacele rudimentare de
locomotie din vremea sa’2.

,,Cu toate ca 1Imbatranise, Antonie s-a hotarat sa se
afunde mai mult in inima desertului, ca astfel intimitatea lui cu
Dumnezeu sa nu mai fie tulburata de nimeni. La inceput, pustnicul
s-a gandit sa plece in Thebaida, dar pe urma, luandu-se dupa o
inspiratie de moment si aldturdndu-se unei caravane de saracini,
s-a Indreptat spre Marea Rosie. Dupa un drum de trei zile si trei
nopti a ajuns la un munte foarte Inalt, la poalele caruia apa era
extrem de limpede, dulce si foarte rece, iar in afara de munte, era
un ses si cativa finici salbatici. Aceasta regiune a muntelui Colzim
- cum se numea - va fi indragita de catre pustnic mai mult decat
oricare alta cunoscuta de el pana atunci’™.

,»Aici si-a construit Antonie o mica chilie, nu mai lunga
decat putea un om sa stea intins, iar in preajma, ca sa aiba ce
manca si sa nu mai oblige pe saracinii care il indragisera sa-i
aducd mancare, se apucd sa-si iInjghebeze o gradinitd, in care
semana grau, iar mai apoi si ceva legume. Nici aici nu avu liniste
deplina, caci cei care aveau evlavie la el l-au gasit si au inceput
sa-l viziteze din nou. Unii 1i aduceau o datad pe luna masline,
legume si untdelemn, dar cei mai multi i asterneau la picioare

! Ibidem, p. 80.
2 Ibidem, p. 81.
3 Ibidem, p. 91.
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zelul lor nesfarsit de a imbrétisa pustnicia. Cu venirea lui Antonie
in muntele Colzim, pentru el a inceput o noud perioada de viata,
corespunzand unui nou si ultim stadiu de desavarsire. Acum
sufletul sau a devenit pururi linistit si netulburat. Ispitele au slabit
din ce in ce mai mult, pAna cand au disparut cu totul”!. ,,Moartea
duhurilor necurétiei a insemnat, in viata lui Antonie, dobandirea
bogatiei harurilor ceresti, adica a rugaciunii nematerialnice.
Antonie s-a impartasit de binefacerea dobandirii unei astfel de
rugiciuni, asemanatoare unui preafericit extaz”?. Prin acest dar,
marele pustnic ,,lua cunostintd de cele ce se petreceau la mari
departari, de soarta harazita unora sau altora si de cele ce aveau
sa se Intample in viitor. Astfel, a fost instiintat printr-o vedenie
despre moartea pustnicului Ammun din Nitria, cale de treisprezece
zile de Colzim, ceea ce ulterior s-a adeverit ntocmai’™.

,,La Inceputul salagluirii lui Antonie in Colzim multe animale
salbatice veneau si provocau stricaciuni semanaturilor de pe micul
ogor pe care pustnicul si-1 improvizase in munte. Sfantul Antonie
insa, prinzand una, le-a zis cu blandete tuturor celorlalte: De ce
ma vatadmati pe mine, care cu nimic nu v-am vatdmat? Duceti-va
si, in numele Domnului, sd nu va mai apropiati de locul acesta
niciodata. Si din acel moment, ca si cum s-ar fi temut de porunca
lui Dumnezeu, nu s-au mai apropiat niciodata de acel ogor™.

,2Antonie a ajuns la varsta de noudzeci de ani cand, i-a venit
in minte gandul ci el ar fi primul om care s-a retras in pustie. In
acea noapte insa, 1n vis, 1 s-a descoperit de catre Dumnezeu ca
inainte ca el sa fi fugit de lume si de rautatea ei, un altul, numit
Pavel, a facut aceasta, pe care va trebui sa-l caute cat mai curand,
pana cand acela mai este inca 1n viatd. Luand acest vis drept

! Ibidem, p. 92.
2 Ibidem, p. 93.
3 Ibidem, p. 94.
4 Ibidem, p. 97.
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porunca cereasca, pustnicul a pornit indata la drum si dupa trei zile
de mers greoi prin pustie, a ajuns in fata unei pesteri intunecoase.
Aici a gasit, dupa multa cautare, un batran carunt si garbovit
de ani, peste pletele caruia se asternuse omatul a 113 ierni si,
recunoscandu-1 indatd a fi cel despre care a primit Instiintare in vis,
i-a cazut la picioare, cerandu-i binecuvantare. Asezandu-se, cei doi
au inceput sa vorbeasca intre ei, iar la un moment dat au vazut
un corb care, dupa ce s-a lasat pe ramura unui copac, a zburat
incet spre ei si a lasat pe pamant, inaintea lor, o paine intreaga.
Dupa ce pasarea si-a luat zborul, Pavel a zis: Vezi, Dumnezeu
cel cu adevarat preabun si indurat, ne-a trimis pranzul. Eu de
saizeci de ani primesc zilnic o jumatate de paine in felul acesta,
dar pentru ca acum ai venit §i tu, Domnul Hristos a dublat hrana
ostasilor sdi. Dupa ce au mancat si s-au racorit band apa dintr-
unui izvor limpede, aflat in apropiere, s-a apropiat seara, iar cei
doi au Inceput sa se roage si astfel au petrecut in laude si cantari
intreaga noapte. A doua zi, simtindu-si sfarsitul aproape, dar
nevoind sa fie vazut cum isi da duhul, Pavel 1-a rugat pe Antonie
sa se intoarca la chilia lui si sa-1 aduca omoforul pe care il primise
de la Arhiepiscopul Atanasie cel Mare, ca dupa ce isi va incredinta
sufletul In mainile lui Dumnezeu, sa aiba cu ce fi imbracat. Mirat
de faptul ca batranul pustnic stia de existenta acestui vesmant si
indurerat foarte la gandul ca il va pierde pe cel care l-ar fi putut
invata multe, Antonie a pornit la drum cu toata graba pe care i-0
permitea slabiciunea trupului sau. In chilie nu a zabovit decat
atat cat a scos omoforul si, tot intr-un suflet, a luat din nou calea
pustiului. Pe drum insd a presimtit ca batranul Pavel se stinsese
din viata si, Intr-adevar, cand a ajuns la pestera, i-a gasit trupul
fara suflare. Infasurandu-1 in omofor, I-a scos afari si a inceput sa
cante imne si psalmi. Dar cand a vrut sa-1 ingroape, si-a dat seama
ca nu avea unealta pentru asa ceva si nici puterea sa se reintoarca
la chilia lui ca sa aduca de acolo una. Doi lei insa l-au ajutat, caci,
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apropiindu-se, au inceput sa sape pamantul cu ghearele, dupa ce
mai Intai 151 manifestasera durerea fatd de moartea eremitului prin
urlete sinistre. Sapand o groapa destul de adanca, atat cat sa incapa
un om, fiarele s-au apropiat de Antonie si, ca si cand i-ar fi cerut
binecuvantarea, si-au miscat urechile si capul si i-au lins mainile si
picioarele. Dupa ce leii au plecat, pustnicul nonagenar a ingropat
trupul lui Pavel, acoperindu-1 cu pamant, dupa datina. Cautand in
pestera acestuia, Antonie nu a gasit acolo nimic altceva decat o
haina din foi de palmieri pe care, luand-o, o imbraca intotdeauna
la praznicul Pastilor si al Rusaliilor™".

,Retras pe muntele Colzim ca sa gaseasca pacea si linistea
dupa care tanjea atata, Antonie se trezi la un moment dat solicitat din
toate partile, ba sa ajute crestinilor care veneau sd-i ceara cate un sfat,
ba sd viziteze comunitétile monahale care aveau trebuinta de povetele
lui, ba sa sprijine Biserica in lupta contra ereziilor etc. O continua
intrecere s-a desfasurat in sufletul sdu, intre dorinta insingurarii si
iubirea de oameni de care era animat. Fard sa facd vreo deosebire
intre oameni, intindea mana de ajutor oricui™. Cu toate acestea,
,»grlja cea mai sustinuta si-a manifestat-o fata de fiii sai duhovnicesti,
monabhii. Pentru ei a apucat de multe ori drumul plin de primejdii
al pustiului si, cu pasii sai obositi de batranete, a vizitat continuu
asezarile manastiresti, Injghebate datorita entuziasmului determinat
de el. In desele sale peregriniri, Antonie ajunse si la 0 manastire de
maici, unde isi gasi sora pusa in fruntea tuturor celorlalte. Cat de
emotionanta trebuie sa fi fost intalnirea lor dupa ce, despartindu-se
din copilarie spre a urma fiecare lui Hristos, se revedeau acum im-
batraniti de ani, dar tineri si vigurosi sufleteste’™.

,Antonie il avea ca prieten si ucenic pe insusi Patriarhul
Alexandriei, Atanasie cel Mare. De la acesta de altfel si aflam ca

' Ibidem, pp. 97-99.
2 Ibidem, p. 103.
3 Ibidem, pp. 104-105.
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pustnicul era un constiincios pazitor al randuielilor bisericesti si ca
dorinta lui era ca orice cleric sa fie socotit mai presus de el, pentru ca
nu se sfia sa-si plece capul inaintea Episcopilor si a preotilor™'.

»Atasamentul sau fatd de Biserica insa, l-a aratat Antonie
mai ales in decursul certurilor cu arienii. E drept ca, mai dinainte
inca, el se dovedise a fi potrivnic inversunat al ereticilor, caci cu
meletianii nici nu voi sa stea de vorba, iar pe manihei ii infrunta
continuu. Atunci cand au aparut arienii, care ziceau ca a fost
o vreme cand Fiul nu exista, Antonie le declara razboi fatis si
necrutdtor, socotind vorbele lor mai rele decat veninul serpilor,
iar invatatura lor ddramatoare de Biserica. Cu toata vrajmasia pe
care le-a aratat-o mereu, arienii au Incercat la un moment dat sa
se foloseasca de numele pustnicului in scopul de a putea atrage
la ei cat mai multi credinciosi. Atunci, pentru a dovedi contrariul,
Antonie cel Mare s-a dus la Alexandria, pentru a doua oara de
cand se retrasese din lume si, prin cuvantari inflacarate, a castigat
la dreapta credintd nenumadrate suflete, nu numai de la invatatura
cea ratacita, ci chiar si de la paganism. Numarul total al celor ce
s-au botezat atunci si al celor care au revenit la dreapta credinta
a fost mult mai mare decat al celor care in alte parti deveneau
membri ai Bisericii intr-un an intreg. Dupa aceasta vizita in capitala
Egiptului, care poate fi situatd cam prin anul 355, Antonie cel Mare
l-a cercetat si pe Didim cel Orb, cu care intretindndu-se despre cele
de folos sufletului, 1l mangaie la sfarsit, spunandu-i: «Nu fi suparat
Didime pentru ca nu vezi cu ochii trupesti. Tie iti lipsesc acei ochi
pe care melcii, mustele si soparlele 1i au, dar bucura-te ca ai ochii
pe care-i au ingerii, prin care Dumnezeu este vazut si prin care tie
iti straluceste lumina marii intelepciuni»’?.

,,Printre cei cu care a intrat Antonie in contact au fost si
filosofii pagani. Ajungand pana la ei faima anahoretului, acestia

! Ibidem, p. 105.
2 Ibidem, pp. 105-106.
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au purces de multe ori, cu osebire din curiozitate, sa-1 viziteze in
munte. Dar poate nu numai din curiozitate, ci si din dorinta de
a-si bate joc de el si a dovedi eroarea credintei crestine. Odata
pustnicul se adresa unora care il luau in rds pe motiv ca este
neinvatat: «Ce credeti, ce a fost mai intai, mintea sau cartea si
care din aceste doud lucruri este facut in vederea celuilalt: mintea
in vederea cartii, sau cartea in vederea mintii? Si raspunzand
aceia ca mintea a fost intai si ca ea a nascocit cartea, pustnicul le
zise: Cine are minte sanitoasd, n-are nevoie de carte»”'.
,Faima lui Antonie a ajuns pana la Tmparatul Constantin
si la fiii sdi Constantiu si Constans. Acestia, ca si toti ceilalti,
au dorit sa-1 vada pe pustnic sau chiar sa primeasca sfaturi de la
el, incat scriindu-i, il rugara sa vina la Constantinopol sau, daca
batranetea 1l impiedica la aceasta, sa le trimitd chiar si numai un
scurt raspuns. Aceasta solicitare augusta nu-l1 impresiona insa pe
Antonie. Ba nici nu voi sa auda de scrisoarea primita. Doar cu
mare greutate Tngadui unui frate sa-i citeasca randurile basileilor,
carora le trimise apoi un scurt raspuns in care, laudandu-i pentru
credinta lor, i indemna sa nu puna pret pe cele pieritoare, sa fie
omenosi, sa faca dreptate si sa aiba grija de cei saraci. Cat despre
deplasarea sa in capitala imperiului, nici nu putea fi vorba. in
legatura cu aceasta, se istoriseste de altfel si o legenda, in care se
zice ca intreband eremitul pe ucenicul sau Pavel, daca trebuie sau
nu sa plece la Constantinopol, acesta 1i raspunse: «De vei merge,
Antonie te vei chema; iar de nu vei merge, ava Antonie»”.
,»Multi au fost aceia care, apropiindu-se de Antonie, au
cautat sa-i castige prietenia. Dintre acestia trebuie sa-1 amintim in
primul rand pe Arhiepiscopul Atanasie, Episcopul Serapion, Pavel
cel Prost, Ilarion, cei doi Macarie, Pamvo, Heraclid, Amatas,
Isidor, Hronios, Ammonas, care a preluat conducerea Pispirului

! Ibidem, p. 106.
2 Ibidem, p. 108.
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dupa moartea marelui pustnic, si pe Pitirion, al doilea urmas al
lui Antonie dupa Ammonas, caci devenise o mare cinste pentru
cineva, calitatea de a fi ucenic al lui Antonie”!.

Trecand anii, ,,Antonie a ajuns la varsta de 105 ani. Desi
depdsise un secol de viatd, a ramas totusi deplin sandtos, cu ochii
buni si nevatamati, incat putea sa vada bine, cu nici un dinte din
gura cazut, cu picioarele si mainile tefere, in stare sa lucreze orice.
Cand si-a presimtit apropiatul sférsit, s-a despartit de ucenicii sai,
pe care i-a vizitat pentru ultima oara, el fiind voios si linistit, ca
si cum era sa plece dintr-un oras strain, n cetatea sa. Dupa ce
ii cerceta pe monahi pentru ultima data si le impartasi sfaturile
sale pline de intelepciune, se retrase in chilia lui, insotit numai
de doi ucenici iubiti, care se giseau deja de 15 ani in pustie si
care 1i erau de ajutor batranetelor sale. La cateva luni dupa aceea,
imbolnavindu-se, 1i chema pe cei doi si le impartasi ultimele sale
dorinte: sa-1 ingroape intr-un loc nestiut de nimeni, ca astfel sa
nu se gaseasca unii care, dupa obiceiul egiptenilor de atunci,
sa-1 Tmbalsameze si sa-i pastreze trupul in casele lor; sa-i predea
Arhiepiscopului Atanasie haina pe care acesta i-o daduse mai
demult si care acum era deja uzata, lui Serapion cea de-a doua
haina a sa, iar ei, cei doi ucenici iubiti, sa-si pastreze vesmantul
cel de par. Astfel le vorbi, iar cei doi 1l sarutara. Apoi intinzandu-si
putin picioarele, se uita vesel ca la niste prieteni ce vin la el, caci
fata lui era plina de bucurie. Incredintandu-si sufletul in mainile
lui Dumnezeu, cei doi ucenici i-au infasurat trupul si l-au asezat
intr-o groapa si l-au acoperit cu pamant, dupa cum le ceruse. Si
nimeni nu stie nici pana astazi unde i-a fost ingropat trupul, in
afara de cei doi ucenici. lar Atanasie si Serapion, care au primit
cate o haina de la Antonie, le pastreaza ca pe niste lucruri de
mare pret, vazand in ele pe marele pustnic, iar cand se Tmbraca
cu ele, parca poarta cu bucurie sfaturile lui Antonie cel Mare. Era

' Tbidem.
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anul mantuirii 356, probabil ziua de 17 ianuarie, cand astfel s-a
savarsit cel care «nu prin scrierile sale, nici prin intelepciunea
sa lumeasca, nici prin alt mestesug n-a fost vestit, ci numai prin
marea sa evlavie fatd de Dumnezeu»™!.

In incheierea tezei sale de doctorat, Nicolae Corneanu
afirma ca ,,Antonie cel Mare s-a coborat intre oameni ca sa-i
tragd la Tndltimea unde sdldsluia el. A parasit uneori pustietatea
fata de care se simtea atdt de legat, spre a aduce comoara pustiului
in pustiul acestei lumi. Marele pustnic a fost un entuziast care, in
ardoarea lui de a urma lui Hristos, s-a depasit pe sine si pe toti
ceilalti. A fost un atlet care a realizat performante ce Intrec pe ale
oricarui altul, datoritd unui antrenament ascetic indelungat si a
harului primit de la Dumnezeu. Desavarsirea sufleteasca pe care
a dobandit-o Antonie apoi, i-a conferit o sensibilitate extrema,
care i-a dat putinta de a vedea lucruri pe care astazi cu greu mai
suntem in stare a le sesiza. Antonie, ca toti ceilalti anahoreti ai
vremii sale, a fost un entuziast «nebun pentru Hristosy, care s-a
dedat trup si suflet unei vieti pe care o socotea arena unde se iau
la intrecere fortele binelui cu cele ale raului si a biruit™?.

Cartea lui Nicolae Corneanu are si cateva anexe.

Prima dintre ele se numeste ,,Farmecul pustiului”. Aici
autorul consemneaza faptul ca, inainte de a-si incepe activitatea
publica, Mantuitorul Insusi s-a retras in pustiu (Matei 4,1-11).
Experienta aceasta au trdit-o si alte mari personalitati religioase,
care s-au recules si intarit sufleteste in mijlocul pustiului. Dintre
acestia 11 putem aminti pe Sfantul loan Botezatorul (Luca 1,80),
pe Sfantul Apostol Pavel (Galateni 1,17) si pe multi altii. Cei mai
renumiti rdman 1nsa ,,Parintii pustiului” propriu-zisi, incepand cu
Pavel Tebeul, Sfantul Antonie cel Mare, Evagrie Ponticul, Isidor
Pelusiotul, Senuta din Atripe si altii. ,,Pentru toti acestia pustiul

! Ibidem, pp. 111-113.
2 Ibidem, pp. 119-120.
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a reprezentat mediul ce le-a favorizat stradaniile de purificare
trupeasca si sufleteasca, scoala care i-a invatat lupta impotriva
pacatului. La drept vorbind, pustiul a devenit un fel de «rai», «un
paradis terestru», in care monahii s-au transformat in «ingeri pe
pamant»”!. De aceea ,,aici, in aceastd imensitate a nisipurilor,
credinciosul poate simti mai puternic decat oriunde singuratatea
sa i, In acelasi timp, dependenta de Creatorul sau™?.

Cea de-a doua anexa a cartii este intitulata: ,,Sfantul Antonie
a fost anahoret sau cenobit?”. In aceasta autorul constata faptul ca
marele pustnic este socotit fie parintele anahoretilor, al eremitilor,
fie initiatorul cenobitismului. Insa ,,viata lui Antonie este o
continud lupta pentru dobandirea singuratatii si un sir nesfarsit de
evadari in pustie™. ,,Aceasta repetata fuga departe de toti oamenii,
de tot ceea ce inseamna lume si societate, este ceva caracteristic in
viata lui Antonie, deci idealul lui ramane anahoretismul. El simtea
ca nu-si poate realiza cu adevarat menirea sa decat intr-o perfecta
singuratate, pentru cd numai cel ce se rupe de orice fel de relatii
sociale, credea el, reuseste sa se reculeaga, sa-si supravegheze
continuu gandurile si sa-si inalte sufletul spre sferele ceresti. Si
totusi, datoritd imboldurilor date de el au luat fiintd manastiri, in
care el a trait catva timp si pe care le-a supravegheat si condus.
Ce sunt aceste manastiri? Din capul locului trebuie sa lamurim
faptul ca termenul de «manastire» din vremea sa nu avea sensul
de astazi. El insemna pur si simplu agezamantul celor ce duceau
o viata pustniceascd, insinguratd. Pe atunci, nu exista Tnca o
viata chinoviala, care va apare putin mai tarziu, pe vremea lui
Pahomie, cand a fost creatd si notiunea de chinovie, alternand cu
cea de manastire, pentru a desemna locul si mai ales locasul celor
ce, supunandu-se conducerii unui superior, s-au decis ca, prin

! Ibidem, p. 126.
2 Ibidem, p. 127.
3 Ibidem, p. 133.
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lepadarea vointei proprii, sd ducad o viatd in sardcie si feciorie.
Manastirea din timpul lui Antonie era neorganizata, fiind mai
degrabd o injghebare de oameni care vietuiau laolalta, atrasi fiind
de personalitatea unui batran pustnic renumit™’.

,Este adevarat si nu gresim daca afirmam ca aici avem
de-a face cu un nucleu de chinovie si de aceea Antonie cel
Mare este numit de unii fondator al vietii calugaresti dusa in
comun. Tot de aceea, pus alaturi de Pavel Tebeul, Antonie ar
parea sa fie un adept al cenobitismului. Luat Tnsa aparte, 1n toate
manifestarile lui, el se dovedeste a fi fost si a fi ramas pana la
sfarsitul vietii lui un eremit, un pustnic. El niciodata n-a salasluit
prea mult aldturi de comunitatea celor ce aveau evlavie fata de
el, caci simtea ca se sufocd, asemenea pestelui pe uscat, iar
sfarsitul calatoriei sale pamantesti 1-a aflat tot intr-un loc
retras, inconjurat doar de doi ucenici preaiubiti. Aceste con-
sideratii credem ca ne indreptatesc pe deplin sa-1 socotim pe
Antonie pdrintele anahoretilor, al eremitilor sau pustnicilor.
Meritul de-a fi fondatorul si organizatorul cenobitismului 1i revine
lui Pahomie cel Mare si n-avem niciun motiv plauzibil sa i-1
contestam. Antonie cel Mare a salasluit in manastire si a condus
cu autoritatea sa morald inegalabila mai multe manastiri, dar de
numele lui nu se leaga nici micar o chinovie™.

In cea de-a treia anexa a tezei sale de doctorat, Nicolae
Corneanu vorbeste despre ,,Sfantul Antonie cel Mare si evlavia cre-
dinciosilor”. Aici autorul ne lamureste ca, in decursul istoriei, au
existat doi sfinti Antonie, unul cu supranumele de ,,cel Mare”, care
a trait in Egipt, Intre anii 251-356, iar altul este Anton de Padova,
care a vietuit aproximativ un mileniu mai tarziu, intre 1195 si
1231. ,,De-a lungul vremii insa, ca urmare a ignorantei $i nu mai
putin a alterarilor confesionale, in conceptia unora, Sfantul Anton

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 134.
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de Padova a luat locul Sfantului Antonie cel Mare”!. ,,Evului
mediu i apartinea moda si chiar mania procurarii de sfinte moaste.
In aceste conditii, pretinsele rimasite pamantesti ale Sfantului
Antonie cel Mare, care ar fi fost aduse la Constantinopol, au ajuns,
prin secolul al XI-lea, langa Arles, in La Motte-Saint Didier, iar
de aici la 0 manastire aproape de Isere, in Franta. De asemenea,
se pretinde ca alte sfinte moaste ale marelui pustnic s-ar gasi n
manastirea Gembloux, iar o parte dintr-un brat al Sfantului in
biserica Notre Dame din Bruges, in Belgia™.

De asemenea, ,,Sfantul Antonie cel Mare a intrat adanc in
credintele, datinile si folclorul crestinilor din Apus. Amintirea
sa a ramas mereu vie 1n constiinta acestora, generand un bogat
cult, dublat de convingerea ca acesta ajutad in toate suferintele
trupesti si sufletesti’™.

In ultima anexa a cartii sale, Nicolae Corneanu prezinta
»Ecouri mai noi ale vietii Sfantului Antonie”, aratand ca unii
scriitori si artisti care au cunoscut viata si faptele Sfantului
Antonie cel Mare s-au oprit mai ales asupra luptei pe care acesta
a dus-o cu diavolul. Dintre acestia sunt amintiti: Francois Villon,
Francois Rabelais si Ivan Turgheniev, de la care a ramas o legenda
dramatica in versuri, intitulata ,,Ispitirea Sfantului Antonie”. Oscar
Wilde vorbeste despre Sfantul Antonie intr-o scurtd povestire,
ironizand o pretinsa ispita la care acesta a fost supus. Gustave
Flaubert a alcatuit lucrarea ,,Ispitire a Sfantului Antonie”, Michel
de Ghelderode a scris ,,Adevaratele ispite ale Sfantului Antonie”,
iar lui Anatole France ii apartine cartea ,,Thais”.

De asemenea, printre piesele de teatru ale lui Maurice
Maeterlinck se numara si ,,Minunile Sfantului Antonie”.

! Ibidem, p. 137.
2 Ibidem, pp. 137-138.
3 Ibidem, p. 140.
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De la vestitul pictor Martin Schongauer ne-a ramas o
gravura de pe la 1470, care reprezinta ispitirea Sfantului Antonie,
iar Jeronimus Bosch a realizat celebrul triptic al ,,Ispitirii Sfantului
Antonie”. Printre operele celebre ale lui Mathias Grunewald se
numara si altarul bisericii din Isenheim, la Colmar, in Alsacia,
unde este reprezentat Sfantul Antonie in pustie, inconjurat de
demonii care il ispitesc. Renumitul pictor Pieter Brueghel a
infatisat ,,Ispitirea Sfantului Antonie” si un tablou cu aceeasi
tema apartine lui Salvador Dali.

O icoana, reprezentandu-1 pe Sfantul Antonie cel Mare,
pe care este inscriptionat anul 1467, se pastreaza in biserica
Sfantul Gheorghe Vechi din Bucuresti. ,,Aceasta icoana pe
lemn, afirma specialistii, este cea mai veche cunoscuta din
Tara Romaneasca™!.

Compozitorul Werner Egk ne-a lasat o cantata-oratoriu
pentru orchestra, cor si solo, purtnd titlul ,,Tentatiile Sfantului
Antonie”, iar Paul Hindemith a compus o simfonie intitulata
»Mathias der Maler”, care are trei parti, corespunzand tripticului
grunewaldian: ,,Concertul ingerilor”, ,,Punerea in mormant” si
»Ispitirea Sfantului Antonie”.

Nicolae Corneanu conchide: ,,Iata o serie de date ce reflecta,
credem noi, Intr-o masura suficienta ecoul pe care persoana, viata
si mai ales «ispitirile» Sfantului Antonie cel Mare le-au gasit
permanent in constiinta artistilor. Nu avem cunostinta ca vreun
alt sfant sa fi fost mai mediatizat, la aceasta contribuind scriitorii,
pictorii si muzicienii’?.

! Ibidem, p. 148.
2 Ibidem, p. 149.
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Timotei Seviciu: Doctrina hristologica a
Stantului Chiril al Alexandriei in lumina
tendintelor actuale de apropiere dintre
Biserica Ortodoxa si Vechile Biserici Orientale’
(tezd de doctorat sustinuta in anul 1972,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

La Inceputul cartii sale, Timotei Seviciu ne prezinta, pe
scurt, viata Sfantului Chiril al Alexandriei. Acesta ,,s-a nascut in
jurul anului 370, in orasul pe care mai tarziu avea sa-1 pastoreasca.
Aici a primit o educatie clasica si teologicd, dupa cate se pare
chiar ascetica, pe langa vestitii calugari egipteni’2.

Chiril a fost diacon si preot in Alexandria, iar dupa mutarea
la Domnul a unchiului sau, Patriarhul Teofil al Alexandriei, in
anul 412, i-a fost succesor in scaun.

In timpul arhipastoririi sale, Biserica era tulburata de erezia
lui Nestorie, Patriarhul Constantinopolului (428-431), care Invata
ca Domnul Hristos, Fiul lui Dumnezeu intrupat, a fost compus
din doua persoane, ,,una divina - Cuvantul, care a locuit intr-una
umana - lisus, de unde si imposibilitatea de a numi pe Sfanta
Fecioara drept Nascatoare de Dumnezeu™.

Pentru a evita o ruptura in sanul Bisericii, pricinuita de
noua erezie aparuta, care era propovaduita de Patriarhul Constan-
tinopolului, intaistatatorul celui mai Tnalt scaun patriarhal din

! Arhimandrit Timotei Traian Seviciu, Doctrina hristologica a Sfin-
tului Chiril al Alexandriei in lumina tendintelor actuale de apropiere dintre
Biserica Ortodoxa si Vechile Biserici Orientale, Editura Mitropoliei Bana-
tului, Timisoara, 1973.

2 Ibidem, p 11.

3 Ibidem.
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Rasarit, imparatul Teodosie al II-lea (408-450) a convocat de Rusalii,
in anul 431, la Efes, cel de-al treilea Sinod Ecumenic. Acesta ,,a fost
prezidat de Sfantul Chiril al Alexandriei si a condamnat invatatura
hristologica nestoriana, proclamand solemn numirea de «Nascatoare
de Dumnezeu» pentru Sfanta Fecioara Maria™!.

,Patru zile mai tarziu, Patriarhul Ioan al Antiohiei (429-
441) a sosit la Efes cu Episcopii sai sufragani, neezitand sa tina
un sinod aparte, cu participarea mai multor adepti ai lui Nestorie,
excomunicandu-l pe Sfantul Chiril. Afland de cursul lucrurilor,
imparatul Teodosie a declarat depusi din treapta si pe Sfantul
Chiril si pe Nestorie, arestandu-i. Dupa examinarea dosarului
cauzei insa, Sfantului Chiril 1 s-a permis ntoarcerea la Alexandria,
unde a fost primit in triumf. Nestorie a fost exilat’?.

Stantul Chiril s-a stins din viata in anul 444.

Sfantul Chiril al Alexandriei ne-a lasat o opera teologica
vastd, deosebit de valoroasa. Lucrarile scrise de acesta sunt:
«Despre Inchinarea si adorarea in duh si adevar»; «Glafirey;
«Comentarii la cartile Vechiului si Noului Testament»; «Tezaur
despre Treimea Sfanta si cea de o fiintd»; «Despre Treimea Sfanta
si de o fiintd»; «Contra blasfemiilor lui Nestorie»; «Despre
dreapta credinta». Trei apologii: «Cétre Sinod»; «Catre Andrei
de Samosata» si «Catre Teodoret de Cir». «Dialog asupra intru-
parii Unuia Nascut»; «Ca Unul este Hristos»; «Contra celor ce
nu vor sd marturiseasca pe Sfanta Fecioara ca Nascatoare de
Dumnezeuy; «Despre Stanta religie a crestinilor impotriva cartilor
ateului Tulian»; Predici; 30 de Omilii pascale; precum si 88 de
scrisori cu continut dogmatic.

,wSfantul Chiril a sdpat albia largului fluviu dogmatic si
duhovnicesc al Bisericii atat de adanc, incat cursul acestuia a
ramas statornicit pentru totdeauna. El sfarseste si incununeaza sirul

! Ibidem, p. 12.
2 Ibidem.
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marilor Parinti greci normativi pentru credinta tuturor celor ce
marturisesc pe Iisus Hristos, Cuvantul lui Dumnezeu intrupat™’.

In veacul al V-lea, a aparut erezia hristologica monofizita,
raspanditd initial de monahul Eutihie din Constantinopol, care
accentua atat de mult firea dumnezeiasca a Mantuitorului, incat
cea omeneasca era anihilatd sau absorbitd de natura divina. Sino-
dul al IV-lea Ecumenic de la Calcedon, din anul 451, a com-
batut monofizitismul, insa Bisericile: Copta, Etiopiana, Armeana,
Siriana-lacobita si Tacobita din Malabar nu au acceptat hota-
rarile acestui Sinod, fiind numite din acest motiv Biserici ante-
calcedoniene sau necalcedoniene, ,,temeluite pe cele dintai trei
Sinoade Ecumenice, care nu s-au separat de Biserica Ortodoxa
prin hotarari solemne™.

In primul capitol al tezei sale de doctorat, Timotei Seviciu
ne prezinta hristologia Sfantului Chiril al Alexandriei, afir-
mand ci: ,,In ansamblul teologiei chiriliene, invatatura despre
persoana lui lisus Hristos Mantuitorul se bucura de o extensiune
aparte. Temelia ei este cea a Sfintei Scripturi si a Parintilor
anteriori, la care face apel staruitor pana la formularile consi-
derate cele mai personale™.

,Cuvantul este Fiul lui Dumnezeu nascut din Tatal si nu
facut, nascut din vesnicie in chip spiritual si tainic. Dumnezeu
Tatal a nascut pe Fiul din El Insusi, printr-o nastere unica, deci,
Fiul este consubstantial cu Tatal, Dumnezeu prin natura ca si
Tatal, din fiinta Tatdlui. Tatal este vesnic, nemuritor, imparat,
creator, atotputernic, Dumnezeu, lucrator si tot asa si Fiul si Lui
i1 revine misiunea de mijlocitor intre Dumnezeu si lume. Cu
osebire, rostul acesta este implinit prin intrupare, cand s-au unit
in El atat firea dumnezeiasca cat si cea omeneasca. Pentru Sfantul

! Ibidem, p. 14.
2 Ibidem, p. 16.
3 Ibidem, p. 18.
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Chiril, intruparea reprezinta gradul suprem de comunicare a
perfectiunii divine in afara lui Dumnezeu. Ea este cea mai mare
teofanie, prin care Dumnezeu se arata trupeste”'.

Sfantul Chiril al Alexandriei considera ca intruparea
Fiului lui Dumnezeu, cea de-a doua persoana a Sfintei Treimi, a
fost gandita si statornicitd inaintea facerii lumii, in Dumnezeu,
prin prestiinta Lui, iar ,ratiunea principald a intruparii este,
in viziunea chiriliand, aceea a mantuirii, a rascumpararii din
pacatul lui Adam™?.

,La plinirea vremii, Dumnezeu Tatal a trimis in lume pe
Fiul Sau, in chip omenesc, care pentru noi a murit si a stricat
imparatia mortii. Impreuna cu moartea, prin Hristos, a fost biruit
si pacatul, firea omeneasca fiind repusa in starea pura de la
inceput. Pentru aceasta lucrare nu era suficienta trimiterea unui
inger, a unui Apostol sau a unui sfant, ci insasi intruparea Celui
mai inainte de veci™.

Inedita este informatia Sfantului Chiril, conform careia
»Zlua 1n care a fost zamislit Fiul lui Dumnezeu in pantecele
Sfintei Fecioare Maria este vinerea, adica aceeasi cu cea a
mortii Sale pe cruce™.

Prin intrupare, Fiul lui Dumnezeu ,,trebuia sa se adapteze
limitelor omenesti i in acelasi timp sa pastreze neatinsa subli-
mitatea demnitatii dumnezeiesti, care Ii apartinea prin fiinta,
la fel ca si Tatalui. Chenoza este justificata prin precizarea
continud ca ea nu prejudiciaza marirea dumnezeirii, Cuvantul
ramanand pururea in neschimbabilitatea Sa. Prin chenoza,
Cuvantul si-a insusit tot ce apartine firii umane: nasterea, cres-
terea, foamea, oboseala, suferinta, moartea si altele. Niciodata

! Ibidem, p. 19.
2 Ibidem, p. 20.
3 Ibidem.
4 Ibidem.
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nu ar fi obosit Acela caruia ii apartine atotputernicia, nu s-ar fi
putut vorbi de foame la Acela care este viata si hrana tuturor
fiintelor, daca nu si-ar fi impropriat un trup facut prin naturd
pentru foame si oboseald”!.

Despre intruparea Fiului lui Dumnezeu, Sfantul Chiril
al Alexandriei afirma: ,,Acelasi care s-a nascut negrait din
Tatal inainte de veci, in vremea de apoi s-a nascut trupeste,
a murit si a inviat. Insd Acela care preexistd trupului nu
primeste o noud existentd, ci doar un mod nou de a exista,
intruparea. Astfel, omeneste 1i apartine noutatea, iar dumne-
zeieste, vesnicia’?.

In conceptia Sfantului Chiril, cand vorbim despre
Domnul nostru lisus Hristos ,,nu intelegem doar Cuvantul
lui Dumnezeu luat in Sine, ci cand I se adauga elementul
uman si se intrepatrunde cu trupul, caci numai pe Cuvantul
lui Dumnezeu unit cu umanitatea printr-o unire negraita 1l
intelegem ca Hristos. In Taina Intruparii este inteles nu numai
Dumnezeu, ci si omul™.

»Irupul lui Hristos apartine Cuvantului, intr-o unitate
indisolubila. Faptul este redat foarte pregnant in Anatema-
tismele 11 si 12: «Daca cineva nu marturiseste ca trupul
Domnului este facator de viata si cd el este propriu Cuvantului
celui din Dumnezeu Tatal, ci zice ca este al altcuiva alaturi
de el, unit la un loc cu el dupa merit, adica avand numai o
locuintd dumnezeiascd si nu este facator de viatd dupa cum
am zis, intrucat el a fost propriu Cuvantului, care are puterea
de a face toate vii, sa fie anatema!». Si «Daca cineva nu martu-
riseste ca, Cuvantul lui Dumnezeu a patimit in trup si ca a fost
rastignit in trup si cd a gustat moartea in trup, fiind cel dintai

! Ibidem, p. 21.
2 Ibidem, p. 22.
3 Ibidem.
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ndscut din morti, intrucat Dumnezeu este viata si de viata
facator, sd fie anatemal!»”!.

,,Cand zicem ca Domnul nostru lisus Hristos a coborat
din cer si de sus, nu zicem aceasta ca si cand sfantul Sau trup
a fost adus de sus, din cer, ci urmam mai degraba Sfantului
Pavel, care zice limpede: «Omul cel dintai este din pamant,
pamantesc; omul cel de-al doilea este din cer» (I Corinteni
15,47). Mantuitorul Insusi spune: «Nimeni nu s-a suit la cer,
decat Cel Care S-a pogorat din cer, Fiul Omului, Cel ce este
in cer» (Ioan 3,13). Sfantul Chiril subliniaza deci ca trupul
Mantuitorului nu este adus din cer, dupa cum nu este nici
fictiv, aparent, ci pamantesc, propriu si nu adoptat. Nasterea
Sa omeneasca, dar si supranaturala din Duhul Sfant si Fecioara
Maria inca dovedesc acest lucru. El nu putea deveni om
desavarsit decat printr-o nastere ca a noastra, nastere totusi
cu totul minunata, pentru ca Acela care se facea trup era
Dumnezeu. Trebuie marturisit, bineinteles, ca El a inzestrat
trupul ce si 1-a unit cu un suflet rational. Caci nu a lasat de-o
parte ceea ce este mai bun in noi, adica sufletul, pentru a
nu avea grija decat de trupul facut din pamant. Precizarea
despre sufletul rational se impune pentru Sfantul Chiril al
Alexandriei, mai ales, din pricina controverselor apolinariste.
De asemenea, dupa cum este desavarsit in dumnezeirea Sa, tot
asa este desavarsit si in umanitatea Sa, constituind un singur
Hristos Domn si Fiu, nu numai prin alaturarea dumnezeirii
si trupului, ci printr-o legdtura deasupra intelegerii a doua
elemente complete. Firea omeneasca este, deci, un element
decisiv in lisus Hristos si existd numai dupa intrupare’?.

Sfantul Chiril mai spune ca: ,,Intruparea nu consta numai
in faptul ca Cuvantul lui Dumnezeu ia firea omeneasca. Ea

! Ibidem, p. 23.
2 Ibidem, pp. 23-24.
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este, de asemenea, unirea a doud firi: cea dumnezeiasca,
inseparabila de ipostasul Cuvantului si cea omeneasca, creata;
cea dintai nedizolvand pe cea de-a doua, iar cea de-a doua
neanuland pe cea dintai”!.

Patriarhul Alexandriei explicd mai departe ca ,,altceva
este dumnezeirea si altceva umanitatea, luate fiecare din
punctul de vedere al ratiunii intime; dar in Hristos ele s-au
intalnit fara amestec sau schimbare, intr-o unitate ce mira si
depaseste mintea”?.

Referindu-se la persoana Mantuitorului, Sfantul Parinte
spune ca in aceasta ,,s-au intalnit doua firi una cu cealalta
intr-o unire fara rupturd si totusi fara a se amesteca sau
schimba, pentru ca trupul ramane trup chiar devenind trupul
lui Dumnezeu si Cuvantul, la fel ramane Dumnezeu chiar
apropiindu-si trupul. Tinand seama de aceasta noi evitdim de a
aduce vreo atingere unitatii detinute, zicand ca ea este din doua
firi; dar dupd unire ne ferim de a desparti firile si a desparti
pe Fiul zicand, cum au facut si Parintii «O fire intrupatd a lui
Dumnezeu Cuvantul». Astfel, cat este vorba doar de gandire si
de a nu privi chipul in care s-a facut intruparea decat cu ochii
sufletului, spunem ca firile care s-au unit sunt doud, dar ca nu
este decat un singur Hristos, care este Cuvantul lui Dumnezeu
facut om si Intrupat™>,

Vorbind despre unirea ipostatica a celor doua firi in
Domnul Hristos, Sfantul Chiril scrie in anatematismele sale:
,»«Daca cineva nu marturiseste ca Cuvantul cel din Dumnezeu
Tatal s-a unit cu trupul in chip ipostatic si ca unul este Hristos,
dimpreuna cu trupul Sau, acelasi, adica Dumnezeu si om
laolalta, sa fie anatemal!». Si «Daca cineva in Hristos, care

! Ibidem, pp. 24-25.
2 Ibidem, p. 25.
3 Ibidem, p. 26.
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este unul, imparte ipostasurile dupa unire, legandu-le intre
ele numai cu legatura cea dupa merit, adica dupa autoritate
si putere si nu cu intalnirea laolalta printr-o unire naturala, sa
fie anatemal!». In scrisoarea citre Succensus, de asemenea, se
gaseste precizarea ca «Unind pe Cuvantul Tatalui cu Sfantul
Trup inzestrat cu suflet rational in chip inefabil si mai presus
de minte, neamestecat, neschimbat, nemodificat, marturisim un
singur Hristos, Fiu si Domn, acelasi Dumnezeu si om, nu altul
si altul, ci unul si acelasi»™!.

,lisus Hristos formeaza, in mod riguros, o singura persoana
cu Cuvantul cel netrupesc. Umanitatea Domnului nostru lisus
Hristos este inefabil legatd de firea Cuvantului. In Iisus Hristos,
deci, nu este decat o singura fire a lui Dumnezeu Cuvantul,
vesnica, dar care in timp a devenit Intrupata’>.

,Dupa unirea indisolubila ceea ce a fost luat devine
propriu celui care ia; este un mod indreptétit de a vedea ca
lisus este Dumnezeu, Fiul adevaratului Dumnezeu, singurul si
unicul Fiu ca si Cuvant al lui Dumnezeu Tatal, ca El este nascut
pe de-o parte dumnezeieste, inaintea veacurilor, pe de alta parte
acelasi este nascut in ultima vreme dupa trup dintr-o femeie.
Cici chipul robului nu era al altuia, ci al Lui Insusi. Deci
noi zicem, precizeaza Sfantul Chiril, ca trupul a fost propriu
Cuvantului si nicidecum al vreunui om, deosebit si separat, ca
si cum Hristos si Fiul s-ar intelege ca este un altul in afara de
El. Si dupa cum trupul nostru se zice ca este propriu in chip
deosebit fiecaruia dintre noi, tot astfel trebuie sa intelegem si
in cazul lui Hristos, Care este unul™.

In viziunea Sfantului Chiril, ,,Cuvéntul a luat o umanitate
completa, deci el admitea in Acesta o facultate omeneasca de

! Ibidem, p. 27.
2 Ibidem, p. 28.
3 Ibidem, p. 32.
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a voi si a lucra. Demn de remarcat 1nsa este faptul ca vointa
umana in lisus Hristos se supune neconditionat, permanent si
total vointei divine. Pentru ca, spune Sfantul Chiril, Dumnezeu
Tatal a hotarat sa mantuiasca intregul neam omenesc si pentru
ca aceasta nu se putea implini de catre nici o creaturd, intrucat
depasea cu mult puterile ei, Fiul lui Dumnezeu cunoscand
vointa lui Dumnezeu Tatal, a luat asupra Lui aceasta sarcind
de a realiza rascumpararea si aceasta misiune mantuitoare.
Astfel, a coborat pana la a incerca de bunavoie conditiile
slabiciunii firii omenesti”!.

,Lipsa de pacat a Mantuitorului este privita de Sfantul
Chiril sub aspect soteriologic, ca o conditie a rdscumpararii,
a dobandirii starii originare a omului, caci firea trupului nu
ramane 1n vechea sa stare atunci cand este asumata de Cuvantul
nepieritor si datator de viata, ci scapa stricaciunii si distrugerii.
Intr-unul dintre textele mai sugestive, acesta spune: «intr-adevar
El nu a savarsit pacatul; in El firea omeneasca si-a castigat o
nevinovatie absolut ireprosabila». El a fost deci, intru totul
asemenea nouad, afara de pacat; fapt din care rezulta alte conse-
cinte. Lipsa de pdcat din sfera vointei si actiunii lui Hristos
corespunde lipsei de eroare din domeniul cunoasterii’™?.

,,Pentru Sfantul Chiril al Alexandriei, umanitatea Domnului
Hristos este inainte de toate instrumentul de care se slujeste
Cuvantul in realizarea mantuirii omului’.

»Potrivit Invataturii Sfantului Chiril al Alexandriei,
Cuvantul lui Dumnezeu este nepatimitor, dar in afara de trup,
caci Cel care pentru noi a purtat cinstita cruce si a suferit
moartea nu a fost om comun, pe care l-am putea intelege
deosebit si aparte langa Cuvantul cel din Dumnezeu Tatal; ci El

! Ibidem, p. 34.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 35.
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Insusi, Domnul maririi, a suferit in trup, dupa Scripturi. Pentru
a nu face din umanitatea lui lisus Hristos o persoana distincta
de Cuvantul lui Dumnezeu, Sfantul Chiril inclind mai mult spre
a atribui Acestuia patimirea, desi lisus a suferit nu in firea cea
divina, ci in propriul trup”'.

In urma mortii trupului Sau pe cruce, Domnul Hristos ,,nu
a lasat ca acesta sa continue a fi muritor si supus stricaciunii, ci
pentru ca era trupul Iui Dumnezeu cel nestricacios, adica propriul
Sau trup, El l-a statornicit dincolo de moarte si de stricaciune, iar
aceastd regenerare spirituala este o adevarata indumnezeire™.

Conform invataturii Sfantului Chiril al Alexandriei ,,in
actul Inchinarii noastre la Domnul Hristos, noi nu despartim firea
omeneasca de Cuvantul lui Dumnezeu cu care s-a unit ipostatic,
ci Cuvantul este adorat ca Fiul adevarat si unic al lui Dumnezeu
impreuna cu trupul pe care l-a asumat la intrupare™.

»Sfantul Chiril al Alexandriei a sesizat in timpul Sinodului
al ITI-lea Ecumenic de la Efes, din anul 431, pericolul eliminarii
sau contestarii invatdturii de baza a crestinismului, conform
careia Sfanta Fecioard Maria este Nascdtoare de Dumnezeu.
Daca nu este asa inseamna ca lisus Hristos cel nascut din ea
nu este Dumnezeu. Din acest motiv, Sfantul Parinte a afirmat
in prima sa anatematisma: «Daca cineva nu marturiseste ca
Emanuel este cu adevarat Dumnezeu si ca pentru aceasta Sfanta
Fecioara Maria este Nascatoare de Dumnezeu: caci a nascut
trupeste pe Cuvantul cel din Dumnezeu Tatal, care s-a facut
trup, sa fie anatema!»”.

»ldeile principale ale invataturii Sfantului Chiril al
Alexandriei sunt sintetizate in cele douasprezece anatematisme

! Ibidem, pp. 35-36.
2 Ibidem, p. 36.

3 Ibidem.

4 Ibidem, pp. 36-37.
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ale sale, dupa cum urmeaza: ,,Cel nascut din Sfanta Fecioara
este Dumnezeu adevarat, iar ea este cu adevarat Nascatoare de
Dumnezeu. Cuvantul lui Dumnezeu s-a unit cu trupul in mod
ipostatic, fiind deci una cu acesta. In consecinta firile nu se
unesc relativ, nici nu se pot imparti. La fel, nimic nu se atribuie
uneia sau alteia ca la doud persoane (ipostasuri) diferite. Hristos
nu este un om purtitor de Dumnezeu, ci Insusi Cuvantul lui
Dumnezeu intrupat. Nu se face deosebirea firilor, caci El este
Dumnezeu si om laolalta. Cuvantul lui Dumnezeu nu a lucrat
prin Hristos ca printr-o persoana deosebita. Hristos nu este
«dimpreundy» adorat, preamarit cu Cuvantul, ci este cinstit cu
o singura inchinare. Duhul prin care Domnul Hristos a lucrat
nu i-a fost ceva strain, ci propriu. lisus Hristos, Cuvantul lui
Dumnezeu, este Arhiereu in stare de jertfa si jertfitor pentru noi.
Trupul Domnului Hristos este datator de viata prin unirea Sa
cu Cuvantul. Cuvantul lui Dumnezeu cel nepatimitor a patimit
si inviat in acest trup”!.

In viziunea Sfantului Chiril al Alexandriei, ,,in lisus Hristos
nu exista decat o singura persoana, aceea a Cuvantului unit ipos-
tatic cu o umanitate completa. Aceasta umanitate nu este o per-
soand aparte, ea avandu-si subzistenta in Cuvantul intrupat™.

In cel de-al doilea capitol al tezei sale de doctorat, Timotei
Seviciu vorbeste despre acordul dintre hristologia Sfantului Chiril
si aceea a Sinoadelor Ecumenice.

Autorul cartii observa mari similitudini Intre invatatura
celui de-al IV-lea Sinod Ecumenic de la Calcedon, din 451
si cea a Sfantului Chiril, in special in ceea ce priveste: ,,iden-
titatea Cuvantului de dinaintea intruparii cu cel de dupa in-
trupare”’; ,,Cuvantul a avut o nastere din veac dupa dumnezeire
si una in timp dupa umanitate, din Fecioara Maria”; ,,nasterea

! Ibidem, pp. 38-39.
2 Ibidem, p. 39.
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in timp a avut loc pentru noi §i a noastra mantuire”; ,,Fecioara
Maria este Nascatoare de Dumnezeu”; ,,lisus Hristos este
in doua fir1”; ,firile se unesc farda sa se amestece, fara sa se
schimbe, fara sa se imparta si farda sa se despartda”; ,,unirea
firilor nu a suprimat deosebirea lor”; , firile si-au pastrat fiecare
proprietatile lor” si ,,unirea firilor este intr-o singura persoana
si un singur ipostas”. Timotei Seviciu conchide: ,,Definitia de la
Calcedon este, asadar, precumpanitor chiriliana, caci formulele
chiriliene si-au asimilat formula celor doua firi si nu invers.
Ea confirma, in fond, hotararea Sinodului al I1I-lea Ecumenic,
adica hristologia Sfantului Chiril, fara sa-si insuseasca insa si
unii termeni proprii acesteia”!.

In ceea ce priveste invatitura celui de-al V-lea Sinod
Ecumenic, care a avut loc la Constantinopol, in anul 553,
»punctele esentiale de doctrind isi gisesc corespondentd in
cele analizate la Sinodul de la Calcedon, incadrandu-se perfect
in orizontul chirilian”?. Dintre aceste puncte din hristologia
sinodului, autorul aminteste: ,,identitatea Cuvantului vesnic
cu Cel intrupat”; ,,Iisus Hristos a avut o nastere din veac dupa
dumnezeire i una in timp, dupa umanitate”; ,,Unul si Acelasi
Hristos nu poate fi despartit, chiar daca deosebirea firilor se
pastreaza”; ,,unirea firilor in lisus Hristos este ipostatica™;
,dogma mariologica subliniaza pregnant calitatea Sfintei Fe-
cioare Maria de Nascatoare de Dumnezeu”; ,,lisus Hristos este
«din doua» si «in doudy firi”. De asemenea, ,,unirea ipostatica
are consecinte, precum comunicarea insusirilor in persoana
Mantuitorului; lipsa Acestuia de pacat si faptul ca Fecioara
Maria este Nascatoare de Dumnezeu”. Timotei Seviciu afirma
in concluzie ca ,,nicaieri, autoritatea teologica si prestigiul de
dascal universal ale Sfantului Chiril nu apar mai impozante

! Ibidem, p. 48.
2 Ibidem, p. 49.
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ca in actele Sinodului al V-lea Ecumenic. El este autoritatea
dogmatica centrald si unitate de masurd pentru Invatatura tuturor
scriitorilor bisericesti pusi in discutie™!.

Autorul cartii ne prezintd In continuare punctele hris-
tologice ale Sinodului VI Ecumenic, de la Constantinopol,
din 680-681, care sunt urmatoarele: ,,dumnezeirea Cuvantului
intrupat”; ,,dualitatea firilor in unitatea persoanei”; ,,realitatea
lucrarii divino-umane” si ,,dualitatea vointelor si lucrarilor”,
toate apartinand Sfantului Chiril al Alexandriei. In viziunea
lui Timotei Seviciu, textul adoptat de acest Sinod ,,corespunde
perfect hristologiei Sfantului Chiril al Alexandriei, care, inca in
preambul, este citat ca autoritate prin scrisorile sale contra lui
Nestorie. Sinodul al VI-lea Ecumenic a elucidat unele aspecte
deosebite ale disputelor hristologice, la care contributia lucrarilor
Sfantului Chiril a fost substantiala™.

In incheierea celui de-al doilea capitol al cartii sale,
Timotei Seviciu afirma: ,,invé‘;étura Sfantului Chiril ramane
autoritatea suprema patristicd de control in hristologie. In
concluzie, se constata permanent nu numai un acord formal intre
hristologia Sfantului Chiril si cea a Sinoadelor Ecumenice din
vremea sa ori de dupa el, ci, mai mult Incd, influenta hotaratoare
pe care ea a avut-o asupra lor’.

Cel de-al treilea capitol al tezei de doctorat a lui
Timotei Seviciu este dedicat hristologiei chiriliene pe care au
dezvoltat-o si adancit-o unii teologi reprezentativi. Autorul
tezei afirma: ,,Intre teologii ce intereseaza a excelat Leontiu
de Bizant, a carui contributie la dezvoltarea hristologiei
este legata mai ales de doctrina ipostasului, integratd apoi

in teologia bizantina prin Sfantul Maxim Marturisitorul si

! Ibidem, p. 52.
2 Ibidem, pp. 54-55.
3 Ibidem, p. 55.
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Sfantul Ioan Damaschinul. De fapt planul intregului sistem,
sintetizat in «Dogmatica» Sfantului loan Damaschinul, este
cel al Sfantului Chiril al Alexandriei”!.

In acest capitol, autorul ne prezinta invatitura hristologica
a Sfantului Chiril al Alexandriei preluata si dezvoltata de
catre cei trei Parinti ai Bisericii mentionati, la care se adaugd
si alti scriitori bisericesti, precum: Eustatiu, loan si Teodor
de Skitopolis, Teodor de Raitu, Proclu de Constantinopol,
Justinian, supranumit ,,imparatul teolog”, Efrem, Patriarhul
Antiohiei si Anastasie I al Antiohiei. Dintre teologii apuseni
sunt mentionati: Dionisie Exiguul, Ghenadie de Marsilia si
Cassiodor. In incheierea capitolului, autorul afirma: ,,Prin
felul de a clarifica notiunile, de a tatona directiile intelegerii,
gandirea lui Leontiu constituie un progres in raport cu
hristologia Sfantului Chiril. Dar chiar pentru cei care I-au urmat
si l-au aprofundat, temelia ramane tot aceea a Patriarhului
Alexandriei. Fara Sfantul Chiril, autorii patristici urmatori nu
ar fi ajuns la o viziune atat de clara a legaturii esentiale dintre
ipostasul dumnezeiesc si firea omeneasca™.

In cel de-al patrulea capitol al tezei sale de doctorat,
Timotei Seviciu vorbeste despre hristologia Sfantului Chiril, in
interpretarea sinoadelor si a teologilor necalcedonieni.

Dintre sinoadele necalcedoniene este pomenit cel de la
Tars, din anul 1177, care nu a acceptat invatatura celui de al
['V-lea Sinod Ecumenic de la Calcedon.

De asemenea, cei mai de vaza reprezentanti ai monofizi-
tismului, dintre care autorul aminteste pe: Timotei Aelurul,
Patriarhul Alexandriei, Filoxen, Episcop de Mabug si Sever,
Patriarhul Antiohiei, la care se adauga Ibn Siba si Ibn Muquatffa,
accepta doar o singura fire in Domnul Hristos. Timotei, Patriarhul

! Ibidem, p. 57.
2 Ibidem, pp. 68-69.
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Alexandriei, deci un urmas in scaun al Sfantului Chiril, a afirmat
in acest sens: ,,Hristos era una cu trupul Sau, caci trupul Sau nu
avea ipostas sau esenta inaintea zadmislirii Cuvantului pentru a
I se putea da numele de fire aparte, fiindca firea nu exista fara
ipostas, nici ipostasul fara persoana. Daca deci, sunt doua firi, in
mod necesar sunt si doud persoane; dar daca sunt doua persoane,
sunt si doi Hristosi”!. In pofida unor astfel de pareri teologice,
unii ,,invatatori ai monofizitismului intrebuinteaza termenii fire,
ipostas si persoand ca sinonimi’?.

In incheierea acestui capitol al cartii, Timotei Seviciu
afirma: ,,In concluzie, putem spune ci, pentru teologii necalce-
donieni integritatea firii umane in persoana Cuvantului intrupat
este atestata fara a se folosi pentru aceasta termenul de fire, care
ramane aproape exclusiv pentru desemnarea divinitatii. Urmarind
unitatea persoanei Cuvantului intrupat, teologii necalcedonieni au
neglijat componentele ei, ceea ce a facut ca invatatura lor sa fie
incompleta. De altfel, limbajul moderat al teologilor mentionati,
caracterizat prin sinonimia termenilor fire, ipostas si persoana,
da sens ortodox tuturor formulelor de aparentd monofizitd ale
necalcedonienilor, adica «o singura fire a lui Dumnezeu Cuvantul
intrupat» a Sfantului Chiril, vrea sa spuna: «o persoana a lui
Dumnezeu Cuvantul intrupat», «unire fizicd» trebuie inteleasa
prin «unire ipostaticay», iar «unire prin compunere» inseamna
«unire fard amestecare»”™.

In cel de-al cincilea capitol al tezei sale de doctorat, autorul
ne prezinta incercarile nereusite de reconciliere dintre calce-
donieni si necalcedonieni, pe baza hristologiei chiriliene.

Incercand o impécare intre Biserica Ortodoxa si cea necal-
cedoniand, unii Tmpdratii bizantini au emis anumite edicte, in

! Ibidem, p. 79.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 82.
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acest sens. Acestea sunt ,,Henoticonul” lui Zenon, ,,Ectesisul”
promulgat de imparatul Heraclie si ,,Typosul” lui Constans al
II-lea, care Tnsa nu si-au atins scopul.

Pe langa edictele emise de Tmparati, au avut loc doua
conferinte teologice intre reprezentantii celor doua Biserici, la
Constantinopol, in 532 si 566, dar fara niciun rezultat.

De asemenea, au avut loc discutii teologice Intre perso-
nalitati marcante ale Bisericii Ortodoxe si ale celei necalce-
doniene, precum dialogul Sfantului Maxim Marturisitorul cu
Pyrrhus, fostul Patriarh al Constantinopolului (la Cartagina, in
jurul anului 645) si cu Teodosie, Arhiepiscopul Cezareei Bitiniei
(la Byzia, in anul 656). In cadrul acestora s-a ficut mereu apel la
invatatura Sfantului Chiril.

Dintre tratativele de impacare cu Biserica Armeniei, autorul
cartii aminteste sinoadele de la Vagharsapat (491), Dwin (527 si
556) si Constantinopol (597), precum si incercarile Patriarhului
Fotie al Constantinopolului si ale Tmparatului Manuil Comnenul,
dar care nu au dus la rezultatul scontat.

In capitolele al VI-lea, al VII-lea si al VIII-lea ale cartii
sale, autorul vorbeste despre relatiile dintre Bisericile Ortodoxe
si Vechile Biserici Orientale in secolul al XX-lea, in decursul
caruia s-a manifestat o dorintd mai mare de apropiere dintre
acestea. In acest sens, s-au organizat conferinte comune la Aarhus
(Danemarca, intre 11-15 august 1964), la Bristol (Anglia, intre
26-29 iulie 1967), la Geneva (Elvetia, intre 16-21 august 1970),
precum si la Addis Abeba (Etiopia, intre 22-23 ianuarie 1971). ,,in
privinta firilor Mantuitorului, dezbaterile de la Aarhus au indicat
o deosebire de terminologie. Cele de la Bristol au dus la aceeasi
concluzie, in privinta vointelor si lucrérilor Fiului lui Dumnezeu
intrupat. La Geneva si Addis Abeba s-a cautat depasirea impasului
prin pregatirea unei declaratii de reconciliere™!.

! Ibidem, p. 106.
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In viziunea lui Timotei Seviciu, o reconciliere intre Biserici
se poate realiza numai in urma studierii obiective, de catre
specialisti, a cauzelor istorice si bisericesti care au dus la aparitia
Bisericilor necalcedoniene, intrucat unele dintre aceste cauze
nu mai exista in zilele noastre; a vizitelor reciproce la nivel de
[erarhi, profesori si studenti, pentru o cit mai bund cunoastere
teologica si practica a realitatilor actuale din Bisericile Ortodoxe
si cele Vechi Orientale.

In ultimul capitol al tezei sale de doctorat, Timotei Seviciu
vorbeste despre valoarea hristologiei Sfantului Chiril, in contextul
teologiei actuale si despre promovarea ecumenismului crestin.

, Teologii Bisericii au cautat intotdeauna sa explice faptul
ca unirea a doua firi inegale atrage de la sine prioritatea uneia.
In cazul unirii firii dumnezeiesti si omenesti deci, concluzia
este evidenta. Ceea ce rezultd insa este axioma dogmatica pri-
mordiald a hristologiei: nu numai doua firi, ci §i o viata unica,
unitatea de viatd a lui Dumnezeu-Omul. La Sfantul Chiril al
Alexandriei, teologii contemporani gasesc reliefatd in mod
lipsit de echivoc valoarea fiecarei firi depline, in unitate cu
cealalta intr-aceeasi persoana. Unitatea realizata pe planul firii
este implicata intr-un chip firesc si pe cel al vointelor si lucra-
rilor in Tisus Hristos™!.

»Sfantul Chiril al Alexandriei nu a dat hristologiei numai
ideile sale, ci si metoda sa. El este considerat «principalul
reprezentant al argumentarii printre Parintii greci». Se pare,
intr-adevar, ca el a completat intr-un mod nou si a perfectionat
vechea practica a argumentelor biblice cu aceea a argumentelor
patristice. De asemenea, el rezerva si o scard mult mai larga
argumentului rational. Sfantul Parinte a aplicat adesea principiul
iconomiei. Daca el a fost intransigent cu privire la respectarea
dreptarului credintei, nu a fost rigid sau intolerant cu acele

! Ibidem, p. 123.
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formuldri dogmatice care acopereau acelasi continut. Un numar
de formule in circulatie in vremea sa, unele inca nefixate, dar
care nu contraveneau spiritului ortodox, primesc autoritatea
numelui sau, tocmai pentru a pastra in sanul Bisericii pe cei
ce le purtau ca lozinci. El a actionat in virtutea unui principiu
a carui valabilitate a verificat-o. In scrisoarea citre Proclu
al Constantinopolului, privind atitudinea de adoptat fatd de
invatatura lui Teodor de Mopsuestia, Sfantul Chiril zice: «in
acest caz, iconomia este un lucru bun si intelept». In acest
fel, principiile si metodele sale pot fi aplicate la problemele
generale ale hristologiei ecumenice de astazi, cu sanse serioase.
Aceasta, cu atat mai mult, cu cat ecumenicitatea ca atribut
al Bisericii trebuie sd se inteleaga ca acea Insusire pe care
o are Biserica de a trai in Hristos. Hristologia chiriliana,
prin multiplele sale aspecte, contribuie la aceasta cauza a
unitatii bisericesti. Valoarea ei ecumenicd rezultd din insasi
caracterele ei principale, ca acela de a fi pe deplin ortodoxa
si traditionala, in consensul Parintilor si sinoadelor ca si al
dezvoltarii teologice ulterioare mediatoare intre pozitii diferite
si manifestand o suplete deosebitd, intrucat a urmarit mereu
unitatea persoanei lui lisus Hristos”!.

,,La Sfantul Chiril, umanitatea lui Hristos nu este izolata,
formand o imagine paradigmatica doar, ci este umanitatea
Cuvantului lui Dumnezeu intrupat, prin care se lucreaza la
desavarsirea noastra. Acest aspect se ingemaneaza cu cel de
slujire, diaconie comuna a Bisericilor doritoare de dialog™>.

»Aportul Sfantului Chiril la cauza ecumenica nu se
limiteaza la acela al dezvoltarii hristologiei, ci se extinde la
intreaga cugetare si lucrare a acesteia. Pentru Sfantul Chiril
invatitura nu ramane ceva detasat de viata, ci 1si gaseste o

' Ibidem, pp. 123-124.
2 Ibidem, p. 124.
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aplicabilitate imediata in aceasta. Formulele sale chibzuite,
interpretate in intelesul cuvenit, reprezinta echilibrul Ortodoxiei
in fata extremelor, «sabia cu doua tdisuri, nu mai putin victorioasa
impotriva monofizitismului ca si contra nestorianismului». Astfel,
invatatura Sfantului Chiril a avut, teoretic si practic, rolul de
a Tmpaca doua hristologii, alexandrina si antiohiana, fara a-si
sacrifica propria terminologie, mai mult inca, aceasta a ramas cea
de baza a Bisericii, cu exceptia expresiei «unire fizica»”!.

In concluziile cartii, autorul scrie cd ,,echilibrul dogmatic
al invataturii Sfantului Chiril este Indeobste recunoscut, el iden-
tificandu-se cu insdsi pozitia ortodoxa fata de extremele nestoriana
si monofizita. De fapt, in formularile sale se intalnesc impletite
unitatea si dualitatea, accentul pe una sau cealalta punandu-se in
functie de unghiul sub care este privita persoana Cuvantului™.

Pentru Timotei Seviciu, ,,diferenta de Intelegere a termi-
nologiei Sfantului Chiril al Alexandriei intre Biserica Ortodoxa
si Vechile Biserici Orientale pare a fi unica problema doctrinara
serioasd in preliminariile unui dialog ecumenic™.

In incheierea cartii, autorul conchide: ,,Au trecut mai bine
de cincisprezece veacuri de cand invatatura Sfantului Chiril
indrepteaza cuvantul adevarului despre Cuvantul cel vesnic
al lui Dumnezeu. Pentru Biserica, ea straluceste intr-un mod
aparte prin tot ce a insemnat gandire, simtire si traire in lisus
Hristos Domnul. Aceastd invatatura este biblicd, avand rada-
cinile adancite mai ales in Evanghelia ucenicului iubit si in
epistolele pauline. Este patristicd, traditionald, miscandu-se in
cadrul talcuirilor marilor dascali ai crestinatatii si de asemenea
in cel al hotararilor soboarelor a toata lumea. Pe langa toate,
ea are un pronuntat caracter iconomic si speculativ, ceea

! Ibidem, pp. 124-125.
2 Ibidem, p. 127.
3 Ibidem.
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ce permite teologilor o bogata exploatare. Din acest motiv,
aceasta Tnvatatura este mereu actuala, putind folosi la [amurirea
problemelor hristologice mai noi si contribuind totodata la
instdpanirea intre crestini a unui duh de iubire, fratietate si
pace care sa sprijine nazuintele spre mai bine ale omenirii.
Sfantul Chiril realizeaza o dogma vie care i-a asigurat un loc
cu anevoie de egalat in Biserica lui lisus Hristos Domnul, de
unde scruteaza destinele ei in intreita calitate a misiunii sale
sacerdotale, de Arhiereu fidel Stapanului sau, de calauzitor
al credinciosilor pe calea binelui si, cu osebire, de dascal al

9]

intruparii Fiului lui Dumnezeu™".

! Ibidem, p. 129.
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Gheorghe Dragulin: Eclesiologia
tratatelor areopagitice §i importanta ei
pentru ecumenismul contempomn1
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1979,
la Institutul Teologic din Bucuresti)

In introducerea tezei sale de doctorat, Gheorghe Dragulin
mentioneaza faptul ca, din anul 1961, majoritatea Bisericilor
Ortodoxe au intrat in miscarea ecumenica, desi ,,se stie ca in
anii Inceputurilor ei, ideea ecumenista nu reusea in multe cazuri
decat sa stabileasca unele diferente de mentalitate intre un Orient
grec platonizant si un Occident latin aristotelizant. De aceea, s-a
vorbit atunci de degajarea revelatiei crestine de tipul de cugetare,
de structura psihologica si de celelalte elemente culturale ale
epocii in care aceasta a aparut. Dar oricat de importante ar
fi diferentele de ordin cultural-religios si politico-social in
mentinerea schismei de la 1054, faptul ca diviziunea dureaza
incd, 1n ciuda numeroaselor initiative irenice, venite dintr-o parte
sau alta a crestinatatii, ne obliga sa cercetam mai profund si
divergentele doctrinare de la originea ei. Tocmai acest obiectiv
si I-a propus si activitatea ecumenisti mai noud. In urma celei de
a IV-a Adunari Generale a Consiliului Ecumenic al Bisericilor de
la Uppsala, din anul 1968, perspectivele au dobandit o mai mare
precizie si clarviziune. imbinandu-se cele doud metode de lucru,
teoretica si practica, s-a pus accentul pe ideea de «comuniune»
a Bisericilor, preocupare care permite si o aprofundare din punct

' Pr. Gheorghe 1. Drigulin, Eclesiologia tratatelor areopagitice §i
importanta ei pentru ecumenismul contemporan, publicata in revista ,,Studii
Teologice”, nr. 1-4, 1979, pp. 54-300.
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de vedere teologico-crestin a conceptului de om, traitor intr-o
societate dezvoltata. De aceea in centrul dezbaterilor ecumeniste
din timpurile noastre s-a impus eclesiologia, dar cercetarea
asupra naturii Bisericii releva anumite dihotomii intre catolici
si protestanti. Astfel, actualele discutii teologice asupra naturii
asezamantului mantuirii si neintelegerea realitdtii tainice a
Bisericii ridica bariere de netrecut in calea apropierii crestine.
Motivata eclesiologic sau biblic, problema papalititii, de pilda,
imprima Bisericii o notiune deosebitd de aceea a crestinismului
primar. Intercomuniunea spre care se tinde nu poate deveni o
realitate imediata, atdta vreme cat suprematia pontificala are
valoarea unei dogme a dogmelor™'.

Cu toate acestea, deosebit de important este faptul ca ,,sub
influenta idealului si educatiei ecumeniste a timpurilor noastre,
polemica interconfesionala de odinioara a pierdut din virulenta ei™?.

Autorul cartii afirma ca, intrucat ,,Sfintii Parinti au ramas,
dincolo de epoca si elementele noi care au aparut intre timp,
martorii autentici ai Traditiei comune a crestindtdtii nelmpartite,
problemele eclesiologice actuale cu care sunt confruntate stra-
duintele ecumeniste pot dobandi clarificari noi, daca vor fi
cercetate sub optica operei Sfantului Dionisie Areopagitul’.
Gheorghe Dragulin continua: ,,Despre imensa influentd a
acestor tratate pseudoepigrafe asupra teologiei si experientei
crestine, nu se poate vorbi ca despre un curent determinat de
gandire. Ea a dat nastere in realitate la o mentalitate, fiind
una dintre cele mai viabile prezente modelatoare de suflete
din cultura Europei™. ,, Tratarea acestei teme are o importanta
ecumenistd cu atat mai evidenta cu cat abordarea consecintelor

! Ibidem, pp. 59-60.
2 Ibidem, p. 61.
3 Ibidem, p. 62.
4 Ibidem, p. 67.
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eclesiologice ale teologiei areopagitice, in ciuda unor incercari
mai vechi, este inca asteptatd™!.

Autorul cartii considera ca tratatele areopagitice au fost
alcatuite In timpul imparatului Justinian (secolul al VI-lea), iar
intre izvoarele utilizate sunt amintite: Sfanta Scriptura, care ocupa
un loc principal, ,,lucrdrile Parintilor apostolici, fragmente de
rituri liturgice anterioare, catehezele lui Teodor de Mopsuestia
si ale Sfantului Chiril al Ierusalimului, precum si teologia
Capadocienilor™. Dragulin adauga: ,,Tocmai in comunicarea cu
Traditia si n legdtura cu Intreaga istorie doctrinara a Ortodoxiei
anterioare constd importanta Sfantului Dionisie Areopagitul. De
aceea, pentru teologia si trairea crestina, creatorul lerarhiilor isi
pastreaza o autoritate nedezmintitd. «EI va servi drept cdlduza
celor preocupati de speculatii asupra fiintei si a atributelor lui
Dumnezeu, asupra cauzelor exemplare ale creatiei, asupra
ierarhiilor Tngeresti si de faclie traitorilor pe culmile desavarsirii
in obscurele intrebdri asupra contemplatiei si ale extazului.
Ascetilor, el le va ardta chipul cum poate sufletul sa se uneasca cu
Dumnezeu pe calea purificarii si a iluminarii; exegetii si liturgistii
vor invéta de la el sa caute, sub invelisul textelor scripturistice
si al ritualului bisericesc, un sens mai profund; arta crestina
medievala, in sfarsit, va purta amprenta sa»’.

,Punctele de vedere si temele teologice pe care necunos-
cutul convertit le-a pus 1n circulatie se inscriu pe o arie foarte
intinsa, de la angelologie, teandrie si apofatismul cunoasterii,
pana la ideea de Biserica vazuta si nevazuta, contemplata in
unitatea lucrarii ei liturgice. Faptul de a fi realizat o formula
convergentd intre mesajul crestin si intelepciunea profana, iar,
pe de alta parte, intentia transmiterii Sfintei Traditii, a conferit

! Ibidem, p. 69.
2 Ibidem, p. 70.
3 Ibidem.
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presupusului ucenic al Apostolului Pavel nimbul teologului prin
excelenta. In perspectiva acestei optici, Areopagitul apare mai
mare decat oricare alt dascal crestin din perioada patristica.
Tradus de timpuriu in limba siriand, apoi comentat in versiuni
arabe, armene, copte si validat de scoliile Sfantului Maxim
Marturisitorul, Corpusul dionisian patrunde in Occident cu
autoritatea unei adevarate Summa theologiae™'.

Tinand cont de importanta ei, ,,in decursul unui mile-
niu, si multd vreme dupa aceea, teologia Areopagitului a fost
considerata si utilizata ca una din formele primare ale teologiei
eclesiale. Din punct de vedere teologic, ca si din cel filoso-
fic, celebrul convertit a impus un spirit, o0 metoda si cateva
teme fundamentale: Dumnezeu, sufletul, problema cunoas-
terii religioase, legdtura dragostei etc. Importanta autorului
lerarhiilor a ramas covarsitoare, dincolo de obiectiile ecle-
siologice posibile; in el se recunoaste constiinta bisericeasca
traditionala, n ciuda procedeului literar al pseudonimatului,
dovedit ca atare in epoca moderna™?.

Gheorghe Dragulin afirma cd ,,pe baza identitatii de nume,
misteriosul autor a fost confundat de-a lungul istoriei cu urma-
toarele patru omonime: convertitul paulin din Areopagul Atenei,
Sfantul Dionisie al Corintului, Sfantul Dionisie, episcopul
Alexandriei, si Sfantul Dionisie al Parisului™.

Autorul cartii imparte opera Sfantului Dionisie Areopagitul
in doua categorii. Prima dintre ele ar fi compusa din scrierile
autentice, alcatuita din cele patru tratate cunoscute si zece scrisori,
la care se adauga si scrierile neautentice, atribuite acestuia.

In prima parte a cartii sale, Gheorghe Dragulin vorbeste

despre lumea inteligentelor umane in universul areopagitic,

! Tbidem.
2 Ibidem, pp. 71-72.
3 Ibidem, p. 76.
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afirmand ca ,tratatele areopagitice nu sunt independente unul de
altul, pentru ca subiectul fiecaruia este subiectul tuturor™!.

Autorul cartii scrie in continuare ca ,,Dionisie Areopagitul
ne infatiseaza cosmosul intai ca o ierarhie naturala, constituitd
prin creatie si apoi ca o ierarhie supranaturald sau harica, ce
decurge din opera mantuirii. Purtatori ai chipului Ziditorului a
toate, care rimane transcendent In esenta Sa, oamenii si celelalte
fapturi existd In diverse moduri si forme de viata. Participarea
la iubirea lui Dumnezeu reflecta adancul intelepciunii Sale, care
a inzestrat fiecare fiinta In concordanta cu propria sa capacitate
spirituald. Dupa principiul deschiderii duhovnicesti, Areopagitul
prezinta fapturile sub forma unei scari. Treapta cea mai de jos
a acestei ierarhii naturale a universului o constituie lucrurile
materiale, natura anorganica, iar cea mai de sus culmineaza in
esentele ingeresti, spirite pure: Spre Dumnezeu se intorc toate, ca
spre termenul cuvenit fiecaruia si pe care toate-L doresc; cele ce
au minte si ratiune cdutandu-L cu cunoasterea; cele sensibile cu
sensibilitatea; cele ce n-au sensibilitate prin miscarea fireasca a
instinctului de viatd, iar cele fara viata si care n-au decat existenta,
{1 cauta prin aptitudinea lor de a participa la existenta’2.

,In legitura organica a ierarhiei dionisiene, creaturile
ocupa locul pe care vrednicia lor proprie il merita in structura
piramidala a universului. Demnitatea dobandita de catre creatura
corespunde, deci, realitatii etice de care ea este capabild, iar
predeterminarea divina respecta liberul arbitru al persoanei sau,
mai bine zis, coincide cu el”.

In ceea ce priveste Biserica si Liturghia, acestea ,.sunt cele
doua aspecte complementare ale unicei viziuni a lumii pseudo-
dionisiene. Biserica nu este un loc de dezordine si un ansamblu

! Ibidem, p. 83.
2 Ibidem, p. 84.
3 Ibidem, pp. 85-86.
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incoerent. Datorita revelatiei lui Dumnezeu in ea, care mijloceste
inteligentelor cunoastere si unitate indumnezeitoare, aceasta devine
templul ordinii spirituale i al frumusetii cosmice luminate de sus™!.

In viziunea Sfantului Dionisie, ,,in ciuda insusirilor care
diferentiazd pe om de inger, existd o continuitate reald intre
ierarhia cereasci si cea bisericeasca. In ceea ce priveste ierarhia
bisericeascd, structura ei cuprinde mai intai o triada care initiaza
si consacra: Episcopul, preotul si diaconul si apoi o triada de
initiati: calugarii, poporul sfant si catehumenii. lerarhul, prin
autoritatea sa suprema si indiscutabild, arata o datd mai mult
sensul si caracterul sacru al ordinii din ierarhia noastra. [luminat
prin mijlocirea ingerilor, el devine sfintitorul si initiatorul
desdvarsit in Intelegerea contemplarilor comunicate tuturor
membrilor triadei din care face parte™.

»Adevarata capetenie a grupei initiatoare, Episcopul - in
inteles dionisian - devine un «teolog», un autor inspirat, un
instrument al alegerii divine. Iata de ce el se bucura de prero-
gativele si puterea Apostolilor; numai criteriul cronologic si
cinstea unica de a fi vazut pe Fiul lui Dumnezeu intrupat ii
inalta pe acestia mai presus de un lerarh. Preotii il ajutd pe Epis-
cop 1n slujba sa suprema. Ei au fost sfintiti pentru iluminarea
propriu-zisa a credinciosilor, iar diaconii sunt slujitori supusi
preotilor si Episcopilor™.

Inrudirea cinului monahal cu triada sacerdotald prin
modul Tnalt de viatd urmarit nu-i confera totusi nici o putere de
conducere in Biserica, ramanand in cuprinsul cetelor initiate™.

in subcapitolul ,,Stiinta in ierarhia bisericeasca”, autorul
afirma ca ,,natura mixta, materiala si spirituala, a ierarhiei umane

! Ibidem, pp. 86-87.
2 Ibidem, pp. 88-89.
3 Ibidem, p. 89.
4 Ibidem, p. 90.
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i1 mijloceste acesteia o cunoastere concomitentd a realitatilor
divine, cu ajutorul simbolurilor sensibile si al contemplatiilor
inteligibile. In inteles dionisian, stiinta ierarhiei vine de la
Dumnezeu si ea poate fi preluatd din cele doua izvoare de
credinta, Sfanta Scriptura si Traditia™'.

in subcapitolul intitulat: ,,Lucrarea ierarhiei bisericesti”,
Gheorghe Dragulin ne prezinta Sfintele Taine la Dionisie
Areopagitul. Astfel, ,,Botezul constituie prima taina in doctrina
dionisiand, aceea a iluminarii. Ea este totodata si o taind a pu-
rificarii unitive™?. ,,Sfanta Impartisanie prilejuieste sufletului
rendscut participarea la noi daruri dumnezeiesti ale ierarhiei,
pentru asimilarea sa la Cel Bun™3. ,,Ungerea cu Sfantul Mir
comunicd sufletului credincios puteri de cunoastere si sfintire,
in stare sa perfecteze lucrarea indumnezeitoare, inceputa de mai
inainte™. ,,Taina Preotiei trebuie inteleasa ca pasire a candidatului
intr-o ordine sacerdotala data. Treptele acestei ierarhii vazute
au atributii clar stabilite pentru fiecare, voite de Dumnezeu si
exprimate prin randuieli fixe de consacrare. «Taina» sfintirii
monahale arata o datd mai mult stratificarea rangurilor, fiecarei
stari de hirotonie corespunzandu-i o treaptad jurisdictionala™.
,,inmorméntarea este socotitd, de asemenea, un «sacrament» de
catre teologul iluminarii™.

,Dionisie Areopagitul defineste «sacramentul» ca o
activitate simultand de curdtire, iluminare si desavarsire. Dupa
teologul nostru, sfintenia este necesara, atat savarsitorului cat si

primitorului tainei’”’.

! Ibidem, p. 91.
2 Ibidem, p. 93.
3 Ibidem, p. 94.
4 Ibidem, p. 95.
5 Ibidem, p. 96.
¢ Ibidem, p. 97.
7 Ibidem, p. 98.
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In cea de-a doua parte a cartii sale, autorul ne prezinti
receptarea tratatelor lui Dionisie Areopagitul. Dintre autorii
de limba greaca, opera acestuia a fost comentata de Ioan de
Schythopolis, de Patriarhul Gherman al Constantinopolului
si de Gheorghe Pahymeris. ,,Se presupune ca Sfantul Maxim
Marturisitorul ar fi lasat scolii la toate operele Tnaintasului sau,
spre a-i conferi un sens ortodox. O parte din presupusele scolii
apartin in realitate lui Ioan de Schythopolis si poate, chiar Sfantu-
lui Gherman al Constantinopolului”'.

,Raspandirea tratatelor dionisiene 1n Siria este legata de
numele lui Serghie de Resaina. De asemenea, demna de remarcat
este si activitatea exegetica a episcopului Ioan de Dara™?.

,,.Din secolul trecut, a ramas si o traducere in limba armeana
efectuatd de catre Stefan de Siunia™.

,.La sfarsitul veacului al XIV-lea, cunoastem o traducere a
operei Sfantului Dionisie Areopagitul in slava sud-dunareana si in
rusa, tiparita apoi la Moscova, in 1787. Realizarea ei se datoreaza
calugdrului Isaia de la Muntele Athos™.

,Mai tarziu apar si versiuni romanesti. Astfel, catre mijlocul
veacului al XVIII-lea se cunoaste un miscelaneu teologic alcatuit
numai din fragmente de opere dionisiene si din rugaciuni. Cu
exceptia epistolelor, intreaga operd areopagitica a fost tradusa
in romaneste abia cu incepere din anul 1932, de catre Pr. Prof.
Cicerone Iordachescu in colaborare cu Theofil Simenschy™.

Autorul pomeneste si cateva cataloage care contin opera

Sfantului Dionisie Areopagitul.

! Ibidem, p. 112.

2 Ibidem, pp. 109-110.
3 Ibidem, p. 110.

4 Ibidem.

3 Ibidem, pp. 110-111.
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Dintre autorii rasariteni care s-au inspirat din lucrarile
Sfantului Dionisie, sunt amintiti: Leontiu de Bizant, Eustratie
din Constantinopol, Talasie Libianul, Grigorie din Cipru, Babai
Sirianul, Andrei al Cezareii, Sofronie al Ierusalimului, Antiochus din
manastirea Sfantului Sava, Isaac din Ninive, Simeon de Taibutheh,
Anastasie Sinaitul, Sfantul Ioan Damaschinul, Sfantul Teodor
Studitul, Sfantul Grigore Palama, Nicolae Cabasila si altii.

In Occident, opera Sfantului Dionisie a fost utilizata de Papa
Grigorie cel Mare si Beda Venerabilul. ,,Papa Martin I, impreuna
cu sinodul din Lateran, si-au fundamentat invatatura teandriei n
Hristos pe autoritatea de prestigiu apostolic a Areopagitului™!.

,.Dintre Sinoadele Ecumenice, evenimente extraordinare
in viata Bisericii, care interesau deopotrivd Rasaritul si Apusul
patristic, cel din Constantinopol (680) si cel de la Niceea (787)
imprumuta sau amintesc texte din Corpusul Areopagitic’.

Traduceri si comentarii ale tratatelor areopagitice in
Occident au facut Hilduin, J. Scotus Eriugena, J. Sarracenus,
Hugo de Saint-Victor, Richard de Saint-Victor, Hervé de Déols,
Robert Grosseteste, Albert cel Mare, Toma de Aquino, Dante
Alighieri, Meister Eckhart, Nicolae Cusanul, Denys le Chartreux,
Henri de Herp, Marsilio Ficino, San Juan de la Cruz si altii.

Autorul tezei de doctorat mentioneaza faptul ca invatatura
Sfantului Dionisie Areopagitul, utilizata frecvent in Occident, a
fost inteleasd in mod gresit.

,»Dupa criteriul hristologic dionisian, prima diferentd de
viatd crestind, care frapeaza si a facut obiectul unor cenzurari
sinodale Tn Biserica neimpartita, este obligativitatea necasatoririi
candidatilor catolici la preotie™. De asemenea, utilizarea azimei
la Sfanta Liturghie, in locul prescurii, care s-a generalizat

! Ibidem, p. 123.
2 Ibidem, p. 124.
3 Ibidem, p. 145.

204



in Biserica Apuseana spre ,,sfarsitul domniei lui Carol cel
Mare, s-a fundamentat pe o pozitie pretins-areopagitica”!.
LImpartisirea mirenilor sub o singurd forma arati ca schemele
areopagitice au fost rau intelese”?. La fel s-a intdmplat cu
intrebuintarea limbii latine in cult.

Gheorghe Dragulin dedica un subcapitol marii schisme
din 1054, afirmand ca ,,primatul papal si «Filioque» sunt
cele doud probleme teologice care au dus la ruperea unitatii
Bisericii crestine”. Autorul cartii enumera patru etape care
au adancit aceasta schisma: ,,anii incoronarii lui Carol cel
Mare, cei ai ofensivei antifotiene, epoca cruciadelor si aceea
a incercarilor de unire™.

In alt subcapitol al tezei de doctorat, autorul vorbeste
despre incercarile de supunere religioasa a Orientului de catre
scaunul papal si despre uniatism, aratand ca atitudinea de
superioritate a Episcopilor Romei fata de Patriarhii Bisericilor
Raésaritene era fatisa si chiar ostentativa. Astfel, in ,,scrisoarea
sa catre un lerarh bizantin, Papa Adrian al [V-lea 1i invinuieste
pe greci ca s-au rupt de Roma si-i invita sa se reintoarca la ea,
«pentru cd Sfintii Parinti, luminati de Duhul dumnezeiesc, au
poruncit ca Sfanta Biserica Romana sa aiba intru totul intaietate
peste toate Bisericile». Arhiepiscopul Vasile Ahridanul ii atrage
luarea aminte papei ca «Mantuitorul salasluieste tainic si la noi,
cei care primim lumina preotiei de la soarele cel inalt ce rasare
de pe scaunul Constantinopolului». Cu tot sentimentul fratesc
al lui Nichita al Nicomidiei in dialogul cu Anselm de Havelberg
din 1135, cel dintai ajunge sa declare ca nu poate fi vorba de
fratietate acolo unde lipseste climatul iubirii. In cazul supunerii

! Ibidem, p. 147.
2 Ibidem, p. 150.
3 Ibidem, p. 157.
4 Ibidem.

205



fata de o putere exterioara - precizeaza interlocutorul ortodox -
«noi nu am mai fi fii ai Bisericii, ci sclavi adevarati»”!. Aceeasi
atitudine o constatdm si ,,in urma «unirii» de la Florenta, cand
Papa Eugeniu al I'V-lea a socotit o eroare si o insulta faptul
ca Patriarhul constantinopolitan indraznise sa-1 numeasca
«impreuna-slujitor» si «impreund-rob»™2.

Desconsiderarea apusenilor fata de reprezentantii Bisericii
Ortodoxe s-a dovedit in timpul cruciadelor, cand ,,ierarhia
ortodoxa de la Patriarh si pana la simplul preot a fost inlocuita
cu clerici de rit roman, fiind impusa si intensificata latinizarea
orientalilor supusi, prin sabie. Pe urmele cruciadelor au pasit
misionarii diferitelor ordine catolice, care priveau Ortodoxia
ca pe o sectd, din care sa se realizeze convertiri individuale sau
in grupuri razlete. Astfel, a Inceput seria unirilor, cu anul 1202,
in imperiul romano-bulgar al tarului Caloian, si a continuat cu
alte popoare ortodoxe: ucrainieni, armeni, ruteni, muntenegreni,
romani etc.”. Autorul cartii conchide: ,,Este semnificativa
amprenta fals-areopagitica a metodei uniatismului™.

,In ciuda credintei comune intregului crestinism patristic
si impotriva unor oprelisti repetate ale Sinoadelor Ecumenice
referitoare la interzicerea schimbarii Simbolului de credinta,
Biserica latind a adoptat Tnvatatura «Filioque». Dupa conceptia
latina, Duhul Sfant purcede «ab utroque» ca de la un singur
principiu. Afirmatia aceasta sldbeste monarhia Tatélui, principiu
de unitate in Sfanta Treime, precum si celelalte insusiri ipostatice,
persoanele devenind relatii in firea cea «una». Pe langa
posibilitatea ca Duhul Sfant sa purceada si de la Sine, deoarece
Tatal si Fiul sunt deofiinta, «Filioque» atribuie §i o substanta

! Ibidem, p. 162.
2 Ibidem, p. 162.
3 Ibidem, p. 163.
4 Ibidem.
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mai mica celei de a treia persoane, purceasa de diada care a
unit aparte pe celelalte persoane. In lipsa egalititii persoanelor
treimice, Fiului 1i revine locul al doilea, nasterea Sa din Tatal fiind
gandita inaintea purcederii Sfantului Duh. Tot asa, «Filioque»
umbreste adevarul ca Fiul si Sfantul Duh sunt din aceeasi
substanta a Tatalui. Opera areopagitica a constituit intotdeauna
un argument puternic impotriva unor astfel de incercari. Pe Marcu
al Efesului, teologia presupusului ucenic apostolic l-a ajutat sa
sustind caracteristica paternitdtii Tatdlui, care n-ar mai fi reala
in cazul purcederii. Afirmarea latind a dogmei «Filioque» nu se
poate intemeia in nici un caz pe textele dionisiene™!.

Gheorghe Dragulin afirma ca ,,sub impulsul dialogului
ecumenist, unele Biserici anglicane si vechi-catolice au
exclus deja acest adaos din marturisirile lor de credintd sau
din cartile de cult™.

Autorul cartii vorbeste, in alt subcapitol, despre di-
minuarea teologiei harului si efervescenta spiritului sectar
medieval in Apus.

»Manifestare a iubirii suprafiresti, harul arata relatia iubi-
toare a lui Dumnezeu cu omul, care daruieste ceva din Sine,
pentru ca indumnezeirea credinciosului sa fie o realitate. Teologia
catolica vorbeste insd despre har ca despre o putere creatd; mai
precis spus, ea distinge in har un element infinit si un element
finit. «In felul acesta, harul din noi nu este insisi energia divina
care ne vine prin umanitatea lui Hristos, ci numai o putere care
seamana cu a Lui, caci precum este creatd de divinitate in El,
asa e creatd si in noi». In prelungirea acestei mentalitati, preotul
catolic tinde sd reprezinte pe Hristos in mijlocul comunitatii, cand
in realitate ar trebui sa formeze o unitate cu ea”™.

! Ibidem, pp. 165-166.
2 Ibidem, p. 169.
3 Ibidem, pp. 170-171.
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»Reforma a combatut printr-o reactie puternica aceasta
exagerare clericalista™!.

,Biserica Ortodoxa Tmpaca existenta libertatii de mani-
festare a Duhului cu realitatea comunitatii sacramentelor prin
doctrina eclesiologiei pnevmatologice. Preamarind jertfa ras-
cumparatoare a lui lisus Hristos, Biserica slaveste in acelasi
timp Cincizecimea - ziua realizarii ei in istorie. Adunarea tutu-
ror madularelor in unitatea si sfintenia unui singur organism
se infaptuieste prin actiunea «orizontald» a Mangaietorului.
Inconjurat de intreaga comunitate, preotul slujitor ofera Sfanta
Euharistie pe care Duhul Sfant o preface in Trupul lui Hristos,
dar si in Trupul bisericesc™.

Dintre sectele medievale autorul mentioneazd maniheismul,
pavlicianismul, bogomilismul, patarismul si catarismul.

Biserica Romano-Catolica s-a organizat ierarhic pornind
de la viziunea Sfantului Dionisie Areopagitul, pe care Episcopii
Romei au inteles-o in mod gresit. ,,Aluzii mai numeroase si
chiar citate din opera areopagitica se regasesc la Papa Nicolae .
Concepandu-si functia intr-un sens autoritar monarhic, el inten-
sificd actiunea de extindere a autoritatii papale asupra prima-
tilor apuseni, a conciliilor si chiar asupra Bisericii din Rasarit.
Dupa optica romana de atunci, Patriarhatele orientale de obarsie
apostolica si-ar datora autoritatea Sfantului Petru. Impunand
pretinsul sau primat, Nicolae I cere supunere universala, intrucat
inferiorii trebuie sa asculte de superiori, pentru ca legea ierarhiei
sa nu sufere tulburari. Eclesiologia catolica, socotita astazi clasica
recunoaste inceputurile primei dintre cele doua mari etape ale ei
de dezvoltare in evenimentele veacului al XI-lea. Intorsitura de
la conceptia Sfintilor Parinti catre o viziune monarhicd despre
Biserica se reflectd in Dictatus papae. Incepand cu Grigore al

! Ibidem, p. 171.
2 Ibidem.
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VllI-lea, oficiul papal dobandeste o pozitie deosebitad, fenomen
cu mari urmari politice si bisericesti. Prin formula «plenitudo
potestatis» a lui Inocentiu al IlI-lea, indeosebi, se va statornici
mentalitatea cd puterea jurisdictionala in Biserica este o urmare
a autoritatii pontificale. Prin Bonifaciu al VlIlI-lea, jurisdictia
bisericeasca tinde sa se transforme in suprematie politica
universald pentru lumea apuseana. Indreptititele reactii ale
suveranilor si ale conciliarismului au dat nastere unor crize
al caror rezultat a preocupat spiritele pana la ultimele concilii
vaticane. Accentuarea autoritarismului central al papei - sprijinit
de colegiul cardinalilor - Insemna exaltarea functiei spirituale a
sacerdotiului ierarhic, a ascultarii (grecii schismatici erau cuceriti
de catre cruciati pe motivul sustragerii lor de sub autoritatea
romanad), dar si diminuarea treptei episcopale™'.

,Bernard de Clairvaux a dat o larga intrebuintare para-
lelismului intre ierarhia cereasca si cea bisericeasca. Prezentand
ierarhia ca treptele unei scari care cuprinde toate fapturile, el
situeaza in capatul acesteia pe Papa, asemenea lui Dumnezeu,
in care ar culmina lantul serafimilor si al celorlalte esente
nevazute. Alte speculatii asemandatoare se intalnesc la Honorius
Augustodunensis, la Petrus de Cella etc. Bineinteles ca in toate
cazurile, Papa ocupa varful piramidei pamantesti, asa cum
Hristos il ocupa pe cel din ceruri. Teologia aceasta perpetua
insd o Intelegere deformata a tratatelor dionisiene. Se stie ca
autorul Numelor divine prezinta o viziune dupa care toate
fapturile tind spre Dumnezeu si nici macar ingerii nu au un sef
suprem, ales dintre ei””.

,»O masiva intrebuintare a operelor Sfantului Dionisie
Areopagitul in Occidentul secolului al XIII-lea o vadeste
momentul extinderii centralismului roman prin intermediul

! Ibidem, pp. 177-178.
2 Ibidem, p. 179.
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ordinelor cersetoare. De exemplu, ordinul de la Cluny avea
o organizatie piramidald, iar abatele lui depindea direct de
Sfantul Scaun™!.

»J. Eck 1si fundamenta sustinerea primatului papal
de drept divin si pe logica tratatelor dionisiene. Monografii
inchinate apararii primatului papal, ca cele intocmite de catre
Jacques Latomus si de catre Cajetan, isi extrag argumentele
decisive tot din tratatele Areopagitului. La fel procedeaza
si Albert Pighius de la Utrecht, a carui opera se intituleaza
semnificativ: «lerarhia»™?.

Din punct de vedere ortodox, ,,Papa insusi nu este decat
unul dintre Episcopi, a caror jurisdictie deriva de la oficiul lor,
fiind de drept divin. Cum izvorul puterii pastorale il constituie
Mantuitorul Hristos, iar nu Apostolul Petru, structurile
bisericesti trebuie respectate asa cum au fost stabilite ele in
vechile canoane™.

,»Constitutia monarhicd a Bisericii Romano Catolice
s-a accentuat si mai mult prin definirea atributiei invata-
toresti solemne a Papei ca harisma infailibila «ex sese, non
autem ex consensu Ecclesiae» (de la sine insusi, iar nu prin
consensul Bisericii)”*.

,Dezvoltarea eclesiologiei romano-catolice s-a folosit de
o intelegere gresitda a operelor Sfantului Dionisie Areopagitul.
Teologii catolici insisi discuta fragilitatea eclesiologiei celor doua
concilii vaticane. Astfel, Y. Congar este de parere ca s-a ajuns la
independenta capului vazut in raport cu comunitatea Bisericii,
deoarece faptele au fost privite numai din planul lor juridic. Hans
Kiing formuleaza si astazi o doleanta care vizeaza unele realitati

! Ibidem, pp. 179-180.
2 Ibidem, p. 183.
3 Ibidem, pp. 180-181.
4 Ibidem, p. 184.
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teologice ultramontane. El cere anume «un Papa nu deasupra si
in afara Bisericii, ci in Biserica, cu Biserica, pentru Biserica»”!.

In subcapitolul ,,Convergenta dionisiana fati de ideea
medievala de societate”, Gheorghe Dragulin afirma ca ,,in urma
venirii la tron a lui Constantin cel Mare, unitatea imperiului si
universalitatea Bisericii crestine favorizau coordonarea celor
doua autoritati. Basileul unic de pe pdmant isi gdsea corespondent
in Arhetipul sdu ceresc, iar puritatea credintei crestine, evlavia,
filantropia si alte virtuti trebuiau sa impodobeascad sufletul
imparatului, pentru a indica manifestarea bunavointei divine fata
de el. ,, Asupra cunoscutei «simfonii» bizantine, care armoniza
autoritatea imparatului si a Bisericii, tratatele areopagitice trebuie
cd au contribuit in chip neindoios™.

Unii imparati crestini medievali, precum Carol cel Mare,
si-au atribuit calitatea de ,,imparat si preot”, prin analogie cu
Melchisedec si cu alte exemple din Vechiul Testament. ,,Analogia
cu temele dionisiene s-a dovedit atat de puternica in Apus, incat
Dom Goulu, care a tradus opera Areopagitului in 1608, a facut
legatura intre curtea regald si viziunea ierarhica a acestuia™.

Aceasta mentalitate s-a raspandit si in Rasaritul ortodox.
»Ivan al IV-lea, de pilda, care din anul 1547, si-a luat titlul de
tar (impdrat), revendica o autoritate nelimitata. In afara de lungi
pasaje din Sfanta Scripturd, pozitia sa se intemeiaza pe Epistola
a VIII-a dionisiana™.

Gheorghe Dragulin remarca in replica, mai intai, ,,ca Sfantul
Dionisie Areopagitul vorbeste despre o ierarhie bisericeasca pur
si simplu in lucrarile sale, fara a-i atribui vreun rol politic. lar in

! Ibidem, pp. 184-185.
2 Ibidem, pp. 185-186.
3 Ibidem, p. 187.
4 Ibidem, p. 188.
3 Ibidem, p. 189.
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al doilea rand, este o denaturare a viziunii sale, sa se foloseasca
scrierile areopagitice ca temeiuri ale ierarhiei in Stat™'.

Gheorghe Dragulin si-a intitulat cea de-a treia parte a tezei
sale de doctorat ,,Atitudini noi fatd de schimbarea mentalitatii
bazate pe Intelegerea unilaterald a «corpusului dionisian»”.

,Cu preocuparile ei exterioare si ierarhizante, etapa
posttridentind a eclesiologiei romano-catolice se maturizeaza la
Conciliul I de la Vatican. Fata de aceasta consfintire a mentalitatii
areopagitice, gresit Intelese, protestantismul se mentine pe linia
negdrii papalitdtii si, In general, pe linia sentimentelor antiromane.
O intelegere patristica si echilibrata a teologiei autorului Numelor
divine se continua in Rasaritul ortodox™.

,ldeologia bisericeasca gregoriana care s-a incheiat cu
constitutia dogmatica «Pastor aeternus», consfintea forma mo-
narhicd a Bisericii Romano-Catolice, bazata pe valoarea functiei
pontificale, pe unitatea institutionald vizibila, pe infailibilitatea
si jurisdictia centralizatoare. Dacd in mentalitatea posttridentina,
izvorul puterii episcopale era Papa, prin jurisdictia pe care o
conferea, cel de-al doilea Conciliu de la Vatican reabiliteaza
organicitatea Tainei Hirotoniei. Datorita insd unor premise
teologice filioquiste, Mantuitorul este separat de Duhul Sfant,
iar lucrarea Sa devine extrinseca Bisericii. La Vatican II s-a
precizat ca Episcopii nu sunt vicari ai Pontifului roman. Prin
instituire divind, noii hirotoniti intru Arhiereu 1si exercita
ministeriul pastoral asupra portiunii poporului lui Dumnezeu
care le-a fost Incredintatd, iar colegiul sau corpul episcopal nu
are autoritate decat daca el face o unitate cu Pontiful roman,
urmas al lui Petru si cap al lui™.

! Ibidem, p. 190.
2 Ibidem, p. 192.
3 Ibidem, pp. 193-194.
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,Dupa recenta teologie conciliara, Papei 1i revine calitatea
dubla de pastrator al unitatii In credinta si al unitatii in comuniune.
Prin cunoscuta harisma a infailibilitatii personale, revendicate
acum 1n virtutea «asistentei Duhului Sfant», el isi supune atat
corpul episcopal cét si poporul pastorit. In concordanta cu cel
mai nou document catolic de autoritate, Biserica in totalitatea
ei, pare sd fie micsorata fatd de vicarul lui Hristos, de vreme
ce 1 se recunoaste acesteia doar «o oarecare infailibilitate parti-
cipanta». Astfel, In virtutea separatiei dintre Hristos si Duhul
Sfant, papalitatea se intercaleaza intre aceste doua persoane si
se transformad in centru de convergenta al revelatiei divine si
al lucrarii Sfantului Duh, devenind principiu si temelie vizibila
a unitatii in credintd prin excluderea tuturor. Mai presus decat
sinodul si superior tuturor Episcopilor, desi nu este consacrat
decat prin hirotonia arhiereasca festiva, Pontiful roman devine
un intermediar situat deasupra Bisericii”!.

,In catolicism, harisma adevarului se concentreaza in Papa,
desi aceasta 1i este data in legatura cu infailibilitatea Bisericii.
Formularea si promulgarea dogmelor de credintd insa «ex sese,
non autem ex consensu Ecclesiae» face posibild aparitia unui fel de
oracol, dotat cu o autoritate exterioara. In situatia aceasta de separare
s1 opozitie fata de Biserica (ex sese), ierarhia apare ca fiind in afara
Bisericii si nebisericeasca, deoarece Biserica inseamna unitate in
dragoste si adevarul bisericesc se dd numai in virtutea acestei unitati
bisericesti’. ,,Documentele Conciliului Vatican II vorbesc nu numai
despre calitatea Papei de temelie a unitatii in credintd, ci si despre
aceea a pastrarii unitatii iTn comuniune. Revelatia Insd arata ca Sfantul
Duh i-a unit pe Apostoli si - de-a lungul istoriei - a adunat pe toti
ucenicii lui Hristos intr-un singur intreg sobornicesc™.

! Ibidem, p. 194.
2 Ibidem, p. 197.
3 Ibidem, p. 198.
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La romano-catolici, ,,pentru ca puterea divina de propova-
duire si de conducere duhovniceasca a Arhiereului sa poata trece
in act, este nevoie de o hotarare papald de natura jurisdictionala,
desi ambele slujiri 1si au temeiul in hirotonie. De asemenea, oricat
de importanta ar fi, nicio hotarare a colegiului episcopal nu devine
validd decat cu consimtimantul Pontifului roman. In acest caz,
episcopatul este intru totul conditionat de Papa, iar Papa intru
totul neconditionat de episcopat. In legaturi cu colegialitatea
Episcopilor, vechea traditie crestind socoteste ca primordiale
legaturile pe care acestia le au cu Bisericile locale. In sdnul unei
comunitati pe seama cdreia a fost hirotonit noul ales 1si1 desfasoara
intreita sa activitate sfintitoare, invatatoare si ocarmuitoare. Un
Ierarh se deosebeste de un Apostol, iar din unanimitatea Bisericilor
solidara cu un episcopat consultativ ridicat totusi deasupra
celorlalti frati in credinta, aratd persistenta unei dihotomii.
Ea consta in coexistenta a doud stari contradictorii: primatul
jurisdictional si colegialitatea episcopald, ca urmare a celor doud
linii eclesiologice, a Sfantului Petru singur si, pe de alta parte, a
restului colegiului apostolic. Pozitia singulara si privilegiata a
Episcopului Romei - definitd dogmatic doar ca urmare a chemarii
Mantuitorului adresate verhovnicului Petru - este indiciul unei
slabe dezvoltari a aspectului pnevmatic in eclesiologie si a
nevalorificarii suficiente a diferitelor harisme™!.

,leologia si spiritualitatea occidentalda au avut dintot-
deauna un caracter hristocentric. Categoriile inca scolastice ale
discutiei pnevmatologice se resimt ca un mare gol in doctrina
gratiei i a harismelor in Biserica. Fara Duhul Sfant, Dumnezeu
este departe; Hristos ramane in trecut; Evanghelia este o litera
moartd; Biserica - o simpla organizatie; autoritatea - o dominatie;
misiunea - o propaganda; cultul - o evocare; iar lucrarea crestina

! Ibidem, pp. 199-200.
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- 0 morala de sclavi. Dar in Sfantul Duh, cosmosul este inaltat
si naste Imparatia; Hristos cel inviat este aici; Evanghelia
este putere de viata; Biserica Inseamnd comuniune trinitara;
autoritatea este slujire eliberatoare; misiunea este o pogorare
a Sfantului Duh; Liturghia este memorial si anticipare; lucrul
omenesc este indumnezeit”!.

,Pentru evitarea aparitiei In eclesiologie a ereziilor hristo-
logice, ca urmare a separarii prezentei Duhului si a Fiului in
Biserica, teologia ortodoxa afirma, in mod consecvent, o eclesio-
logie pnevmatica. Daca actul rascumpararii ne arata indoita
comuniune intre Tatal si Fiul, iar pe de alta parte, intre Dumnezeu
si om, Cincizecimea descoperd viata treimicd in istorie. Parti-
ciparea Sfantului Duh este o lucrare de incorporare in Fiul, de
unire a Capului, Hristos, cu Trupul Lui. Actiunea de integrare
continuad in planul existential, istoric, al operei Cuvantului intrupat
si rastignit, Tnsemnand 1n acelasi timp si o transfigurare: membrii
izolati se umanizeaza, dobandind constiinta apartenentei fiecaruia
la ceilalti in cadrul unui singur organism duhovnicesc. Biserica
manifestd prezenta lui Hristos in Duhul Sfant printre oameni
aici si acum. Caracterul istoric al comunitatii eclesiale Tnseamna
atunci o actiune sfintitoare a lui Dumnezeu, drept consecinta a
unirii dintre Cap si membrii Trupului tainic al Domnului Hristos.
Chiar pacatosi, membrii Bisericii pot deveni sfinti prin actiunea
purificatoare a Duhului Sfant.

Gheorghe Dragulin scrie in continuare: ,,Neacordandu-se
laicilor pozitia cuvenita in taina Bisericii, ca urmare a unei teologii
filioquiste, eclesiologia romano-catolica se dovedeste impregnata
de juridism. Deficienta Conciliului Vatican II consta in faptul
de a fi micsorat adevarata semnificatie a misterului Bisericii, a
colegialitatii episcopale, a laicatului, a ecumenismului si a lumii,

! Ibidem, p. 201.
2 Ibidem, pp. 202-203.
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pentru a le transforma in tot atatea complemente ale papalitatii.
Neconcordanta aceasta poate fi observata nu numai in neputinta
concilierii a doua linii in eclesiologie, ci si in revendicarile
comunitare ale sinoadelor episcopale si in intregul fenomen
contestatar postconciliar’™!.

,Conform eclesiologiei ortodoxe necesitatea si rolul
mirenilor in Biserica se evidentiaza atat ca stare harica, mantui-
toare, cat si ca stare sociald, dar in termeni de sinergie, de
impreuna-lucrare. Ideea unui popor pasiv in Biserica, precum
si echivalenta dintre laic i profan (in sensul unei sfintenii infe-
rioare) este strdind de duhul Ortodoxiei. Aceastd conceptie
catolica favorizeaza un cripto-dualism si aparitia unei morale
duble. Afirmand in mod clar preotia mirenilor lucrdtoare inca
de la primirea harului in taina botezului, Ortodoxia le acorda
mirenilor vrednicia de «pnevmatofori» (purtatori de Duh), cu
responsabilitate pentru lucrarea credintei si pastrarii adevarului.
Lucrarea invatitoreasca la care participd elementul laic consta,
in general, in indatorirea marturisirii si pastrarii adevarurilor
mantuitoare. Aceasta cu atdt mai mult cu cit Invatatura
bisericeasca poate fi comunicata nu numai prin cuvant, ci si
prin exemplu personal. In ceea ce priveste exercitiul slujirii
sfintitoare, mirenii colaboreaza cu preotia ierarhicd de instituire
divina prin primirea Sfintelor Taine; in caz de necesitate, ei insisi
administreaza botezul. De altfel, Sfanta Liturghie nu se poate
oficia decat in prezenta credinciosilor’?.

,In acelasi spirit al crestinismului primar, credinciosii laici
ortodocsi participa si la functia carmuitoare sau jurisdictionald
a Bisericii, cu intreitul ei aspect: legislativ, judecatoresc
si administrativ. Dat fiind caracterul sacerdotal al tuturor
credinciosilor, diferentiati in mai multe slujiri, Ortodoxia evitd

! Ibidem, pp. 205-206.
2 Ibidem, p. 206.
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atat preotia sfintitoare inteleasa mai mult ca o reprezentare a lui
Hristos cat si pe aceea de reprezentare a comunitatii. Avand o
chemare speciala in cinul respectiv, clericii trebuie sa savarseasca
slujba lor in comunitatile pe seama carora au fost sfintiti; tot asa in
privinta hotararilor de invatatura ale episcopatului, ele au nevoie
de o receptare tacita si in timp din partea tuturor madularelor
Bisericii. Desigur ca formularea dogmei apartine sinodului
episcopal, Biserica in totalitatea ei insa pastreaza adevarul revelat;
deosebind intre Sinoadele ortodoxe si cele false, ea atesta daca
respectiva adancire doctrinard s-a implinit inlduntrul comunitatii
mantuitoare in care salasluieste Sfantul Duh. Membrii Trupului
tainic al Domnului Hristos nu pot decat primi expresia exacta a
unui adevar care este deja viata lor. Cand se vorbeste in Ortodoxie
despre «receptia» hotdrarilor dogmatice sinodale, se aminteste
tocmai o realitate specifica ei, anume concilierea a doud autoritati
in unitatea si infailibilitatea Bisericii™'.

,Un gen de teandrie se intalneste si in Biserica Romano-
Catolica, atunci cand episcopatul este consultat in vederea
unor viitoare clarificari doctrinare. Consensul acesta nu are
insa caracter de necesitate, de vreme ce definirea dogmei se
face de catre Papa «ex sese». Se creeaza, astfel, o «contradictio
in adjecto» (contradictie In termeni), factorul de decizie consti-
tuindu-se o valoare in sine, despartit de cei care l-au ales.
Traditia ortodoxd exprimd cu fidelitate Invatatura Sfintilor
Parinti ca adevarul nu poate fi pastrat decat de Intregul organism
eclesial si, de asemenea, in cuprinsul lui. Realitatea aceasta
trebuie amintitd atat fatd de poliarhismul protestant cat si fata
de individualismul papist™.

Autorul tezei de doctorat ne prezinta intr-un subcapitol al
lucrarii sale, ecumenismul romano-catolic de astazi, afirmand ca

' Ibidem, pp. 207-208.
2 Ibidem, p. 208.
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,unica Biserica a lui Hristos, constituita si organizata in aceasta
lume ca o societate, subzistd in Biserica Catolica, condusa de
urmasul lui Petru si de Episcopii i1n comuniune cu el, cu toate
ca 1n afara organismului vizibil se gasesc numeroase elemente
de sfintire si de adevar, care, fiind darul propriu al Bisericii lui
Hristos, duc prin ele insele la unitatea catolica. Biserica Romano-
Catolica vorbeste in prezent celorlalte Biserici de reinnoire si de
deschidere. Considerandu-se un «model» al unitatii si catolicitatii,
ea le priveste pe acestea ca fiind inrudite cu sine in diferite
grade. Intr-un climat de mutuala convertire, toate Bisericile sunt
chemate sd descopere impreuna unicul adevar, detinut in mod
inegal de catre parteneri”'.

,,Cu Roma 1n centru, Vaticanul se substituie Consiliului
Ecumenic al Bisericilor, chemand intreaga lume crestina sa
recunoascd dogmele catolice. Dar ocolindu-se discutiile
doctrinare, orizontul dialogului se ingusteaza pana la limitele
unui simplu monolog. Fara reciprocitate, pozitia ecumenista
se distinge greu de actiunile prozelitiste”2. In conceptia Vatica-
nului, cultele crestine ,,se impart in «Biserici» si In «comu-
nitati eclesiale». Se recunoaste astfel Bisericilor Ortodoxe
(Intotdeauna mentionate la plural si nedistincte de Bisericile
necalcedoniene) un statut eclesial nedeplin, iar celorlalte comu-
nitati crestine «o adevaratd unire In Duhul Sfant». Asteptand
asimilarea protestantismului, scaunul roman se straduieste sa
aduca la ascultare si pe ortodocsi, prin intermediul uniatiei™.
»Spre deosebire de perspectiva preconizatda de Consiliul
Ecumenic al Bisericilor, in viziunea Bisericii Catolice, o
viitoare unire pan-crestind ar insemna acceptarea doctrinei si a

! Ibidem, pp. 209-210.
2 Ibidem, p. 210.
3 Ibidem, pp. 210-211.
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structurilor romane™'. ,,Ramanand la unilateralitatea schemelor
areopagitice, rau Intelese, Apusul crestin nu a fost capabil sa o
depaseasca. Acest fapt se reflecta si in fundamentarea doctrinei
ecumeniste catolice de astazi™.

In subcapitolul tezei de doctorat intitulat ,,Valoarea ecu-
menista a universului bisericesc prezentat in tratatele areo-
pagitice”, Gheorghe Dragulin scrie ca, ,,asa cum era firesc
sd se intample, revelatia evanghelicd nu putea sa nu utilizeze
realitdtile culturii si categoriile gandirii contemporane, pentru
propagarea mesajului ei specific. Dacd marii Parinti capadocieni
si Augustin au fost plotinieni, iar Leontiu de Bizant si Sfantul
Ioan Damaschinul aristotelicieni, primii Parinti bisericesti 1-au
folosit pe Platon™. Cu toate acestea, ,,in ciuda unei elenizari
ascendente a Imperiului Bizantin, incheiate abia in veacul al
IX-lea, teologia crestina a trebuit sa accepte lupta cu elenismul
pagan, care se manifesta Tnh mai multe Invataturi eretice. Capitole
fundamentale ale Dogmaticii ortodoxe - precum invatatura despre
Sfanta Treime, hristologie, antropologie etc. - au fost definite
impotriva formulelor «rationale» ale speculatiei elenistice™.

In subcapitolul despre convergente interreligioase, autorul
cartii aratd ca in ultima vreme ,,s-a pus problema cooperarii pe
terenul practic a tuturor religiilor, pentru infaptuirea pacii, dreptatii
sociale si dezvoltarii intregii colectivititi umane™. In acest sens,
a avut loc Conferinta Mondiald a Religiilor pentru promovarea
pacii de la Kyoto. Biserica Ortodoxa ia parte la astfel de intalniri
din considerentul ca ,,mila lui Dumnezeu nu exclude pe cei care nu
fac parte din cadrul Bisericii vazute. Precum la ieslea din Betleem,

"Ibidem, p. 212-213.
2 Ibidem, p. 216.

3 Tbidem.

4 Ibidem, p. 217.

3 Ibidem, p. 222.
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Pruncul Iisus a fost proslavit si de catre cei trei magi de la Rasarit,
religiile necrestine se pot intdlni cu harul lui Hristos™.

,In contextul pluralismului religios contemporan, se vor-
beste tot mai mult despre lucrarea lui Hristos si in afara Bisericii,
despre «credinta intr-un neintalnit inca». Adicd Dumnezeu
lucreaza nu numai prin Biserica asupra oamenilor, ci si prin
oameni, dinlduntrul sau dinafara Bisericii, asupra Bisericii’™.
,»~Ansamblul vietii omenesti contemporane, ca si trairea anumitor
valori religioase si culturale fundamentale, predispun marile
religii necrestine la o confluenta cu Biserica Ecumenica in con-
formitate cu o schema spirituald pe care Areopagitul a propus-o
de veacuri. In situatia aceasta, gradele ierarhice dionisiene echi-
valeaza cu tot atatea grade de provizorie necunoastere a lui
Hristos, fapt care este de natura sa Incurajeze perseverenta si
reinnoirea misiunii crestine’>.

In subcapitolul intitulat ,,Aspecte ale dialogului inter-
crestin”, autorul cartii afirma ca ,,multi teologi catolici prefera
sd vada in hristologia Sfantului Dionisie o preponderenta a
elementului divin asupra celui uman, Tnsa caracteristica aceasta
atribuita Areopagitului este combatuta, in primul rand, chiar
de tratatele sale™.

,.Bisericile Vechi-Orientale isi fundamentau doctrina hristo-
logica pe elemente clarificate la primele trei Sinoade Ecumenice si
pe traditia liturgica si patristica proprie, insd acum Incep sa admita
si ele continuitatea launtrica a acelor evenimente harismatice
ale manifestarii Duhului Sfant in istorie. «Noi constatam - s-a
acceptat in Declaratia de acord semnata la intalnirea de la Aarhus
din 1964 - ca Sinodul de la Calcedon (451) poate fi inteles ca o

! Ibidem, p. 228.
2 Ibidem.

3 Ibidem, p. 230.
4 Ibidem, p. 231.
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confirmare a hotararii Sinodului de la Efes (431) si poate fi inteles
si mai bine in lumina Sinodului urmator de la Constantinopol
(553)». Odata cu posibilitatea recunoasterii, de amandoua partile,
a fenomenului sinodal ecumenic si a absolvirii de anatema a unor
mari personalitati teologice din veacurile al V-lea si al VI-lea (sau
cel putin considerate astfel in contextul unei anumite traditii),
universul hristocentric areopagitic ofera un vast teren de dialog
bizantino-oriental, din perspectiva mostenirii culturale comune
si a limbajului teologic™'.

in subcapitolul ,,Eliberarea notiunii de ierarhie de un
areopagitism rau inteles”, autorul cartii spune ca ,,fard a exista
0 taina speciala (ca 1n cazul catolicosului Bisericii Armene, care
este hirotonit de soborul a doisprezece Arhierei), prerogativele
papale se bucura de universalitate si suveranitate datorita puterii
jurisdictionale. Ea se manifesta in toatd Biserica fara intermediari,
uneori strict individual, §i constituie criteriul esential pentru
exercitarea episcopatului insusi. La origine, Episcopul orasului
celui mai important se deosebea de un Apostol, fiind in primul
rand seful comunitatii locale. Dupa natura lui, primatul Papei a
fost definit in 1870 ca o putere suprema de jurisdictie episcopala,
nemijlocita si ordinard, iar infailibilitatea acestuia ca o stare mai
inalta de intuire si formulare a adevarului. Dionisie Areopagitul
insa evita posibilitatea diminuarii lucrarii dumnezeiesti. La oricare
nivel al universului dionisian se intalneste o egald manifestare
a harului lui Dumnezeu. Intensitatea iluminarii si progresul
duhovnicesc nu depind de treapta ontologica pe care se afla
faptura individuala, ci de capacitatea harica si de perfectiunea
de care aceasta este capabila. Participarea la Dumnezeu nu este
propriu-zis o generare, ci 0 manifestare a iubirii Lui libere™2.

! Ibidem, pp. 232-233.
2 Ibidem, p. 241-242.
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,In numele principiului unitatii, al apostolicitatii si al
catolicitatii crestine, ordinul papalitatii s-a impus in Biserica
Romana ca o prezenta vicariald a lui Hristos, ca o harisma
mai mare decat cele sapte Sfinte Taine, ca un «suprasacra-
ment». Denaturarea aceasta eclesiologica, devenita obiect de
credintd face din Bisericd o monarhie; n ultima instanta, se
impune vointa si certitudinea unui singur Ierarh™!. ,,Reforma
protestantd a reactionat violent impotriva aceleiasi arhi-
tecturi a unei Biserici universale, sacramentale si ierarhice.
Martin Luther a refuzat dezvoltarile medievale apusene ale
eclesiologiei si ale vietii crestine exterioare. Luther a ajuns la o
dezintelectualizare a traditiei catolice. El a inldturat elementele
filosofice si elenice si a accentuat intreaga laturd semitica si
neintelectuald. A acceptat pe Sfantul Pavel fara elenismul sau
si pe Sfantul Augustin fara Platon™?.

»Sistemul dionisian nu a influentat Rasaritul numai sub
aspectul speculatiei filosofice, ci mai ales, ca traire duhov-
niceasci si liturgica. Indumnezeirea credinciosului se datoreaza
strdduintelor sale intdrite de puterea haricd pe care preotia
bisericeasca o mijloceste prin propovaduirea Cuvantului si
prin Sfintele Taine. Fenomenul isihast de mai tarziu va fi tot o
rodire a viziunii areopagitice cu teologia lui, a ticerii mintii §i a
cunoasterii contemplative™.

In conceptia lui Gheorghe Dragulin, , reflectiile pe marginea
perspectiva ecumenistd din vremea noastra™.

,»Una dintre contributiile reprezentantilor ortodocsi la
dialogul ecumenic este, dupa cum se stie, marturia dogmei

! Ibidem, p. 242.
2 Ibidem, p. 243.
3 Ibidem, p. 245.
4 Ibidem, p. 250.
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si a cultului divin rasaritean, iar datoritd influentei ortodoxe
din cadrul Conciliului Vatican II, limba fiecarui popor poate
fi utilizata in cult”!.

Rolul dialogului intercrestin si al miscarii ecumenice
este foarte important, iar ca rezultat direct, constatam ca ,,dupa
cererea de iertare a Papei pentru greselile trecutului, acesta
impreuna cu Patriarhul Ecumenic au pasit la ridicarea reciproca
a milenarei anateme si la metoda crestina a contactelor directe,
fiind acceptatd o responsabilitate apuseana a schismelor™.
De asemenea, ,,in urma participarii ortodoxe la miscarea ecu-
menica a epocii noastre, importanta lucrarii Sfantului Duh se
accentueaza. Cu aceasta, cauza teologica a schismei dintre
Apus si Rasarit, consecintd a minimalizarii lucrarii proprii
a Paracletului, este si mai mult reliefata. ,In acelasi timp,
in cadrul miscarii ecumenice cultele crestine se intdlnesc nu
numai pe un teren de disputd, ci si pe unul de apropiere si
de dialog in credinta, in dragoste reciprocd si in dorinta de
mai bine. O astfel de situatie se pare cd o ofera pluralismul
si unitatea in diversitate redescoperite astdzi”*. , De aceea,
in conformitate cu porunca Mantuitorului, vechile nazuinte
dupa unitate crestind nu numai ca nu s-au diminuat in vremea
noastra, ci gisesc noi moduri de manifestare. Invitand din
esecurile trecutului si orientandu-se dupa nadejdile contem-
poraneitatii, idealul ecumenist s-a afirmat si a capatat forme
institutionale prin Consiliul Mondial al Bisericilor’>.

In incheierea cartii, autorul il citeaza pe Parintele Dumitru
Staniloae, care a afirmat: ,,In legitura cu acest «semn coplesitor

! Ibidem.

2 Ibidem, pp. 257-258.
3 Ibidem, p. 259.

4 Ibidem.

3 Ibidem, p. 264.
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al timpului, Dumnezeu a adus crestindtatea in aceastd dispozitie
de spirit nu numai prin lucrarea directa a Sfantului Duh, ci si prin
toata situatia istorica la care a ajuns omenirea. Situatia aceasta
se caracterizeaza, mai ales, prin faptul ca lumea se cunoaste si
se simte astazi ca una, ca solidara in destinul ei, ca ravnind la o
unitate tot mai deplind, la o infratire a popoarelor, la o impreuna
si pasnica impartagire de toate bunurile pe care geniul tuturor
popoarelor le creeaza»™!.

In concluziile tezei de doctorat, Gheorghe Dragulin pre-
zinta, pe scurt, ideile dezvoltate in carte.

,Odata cu apropierea Bisericilor crestine, inainte de discu-
tarea conditiilor dogmatice ale unirii lor, se impune inlaturarea
unei mentalitdti la care intelegerea exterioard a tratatelor Smeri-
tului Dionisie Areopagitul a contribuit pe cai multiple si in con-

cordantd cu respectivul peisaj teologic™?.

! Ibidem, p. 265.
2 Ibidem, p. 273.
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Marin Braniste: [nsemndrile de cdlditorie
ale peregrinei Egeria, secolul al IV-lea'
(tezd de doctorat sustinutad in anul 1980,

la Institutul Teologic din Bucuresti)

In prima parte a tezei sale de doctorat, Marin Braniste
vorbeste despre pelerinajele efectuate la Locurile Sfinte in
Biserica veche. Autorul mentioneaza faptul ca ,locurile si
monumentele de care este legatd amintirea persoanelor sfinte
sau a evenimentelor importante din istoria sfanta a mantuirii au
exercitat dintotdeauna o atractie fascinanta asupra credinciosilor
de pretutindeni. In crestinism rolul de cdpetenie in aceastd
privinta l-a jucat de la inceput lerusalimul, cetatea Patimilor
si Invierii Mantuitorului, la care se adauga celelalte localititi
din Tara Sfantd. Avem dovezi ca toate acestea, Incepand cu
Mormantul Sfant al Domnului Hristos, s-au bucurat de o atentie
si veneratie deosebitd din partea crestinilor, cu mult Tnainte de
epoca persecutiilor’?.

Cel mai vechi loc de pelerinaj din Ierusalim este: ,,mica
biserica a crestinilor din foisorul de sus. Este vorba, fara indoiala,
de casa Mariei, mama Sfantului evanghelist loan-Marcu, in care
avusese loc Cina cea de Taina, pogorarea Sfantului Duh 1n ziua
Cincizecimii si Sinodul apostolic din anul 49-50, casa devenita
cea dintai biserica-locas a comunitatii crestine din Ierusalim si

totodata cel dintii sanctuar de pelerinaj in lumea crestina™.

! Preot Marin Braniste, [nsemndrile de caldtorie ale peregrinei
Egeria, secolul IV, in ,Mitropolia Olteniei”, nr. 4-6, 1982, pp. 224-392.

2 Ibidem, p. 232.

3 Ibidem, p. 233.
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Autorul cartii ne prezinta personalitdti de seama ale
Bisericii, din primele veacuri crestine, care au efectuat pele-
rinaje la Ierusalim si in Tara Sfantd, mentionand ca ,,pe la
mijlocul secolului al II-lea, Episcopul Meliton de Sardes s-a
aflat in Sfanta Cetate. Pe la sfarsitul aceluiasi secol, Episcopul
Alexandru al Capadociei vine in pelerinaj la Ierusalim. Pe la
inceputul secolului urmator, Clement din Alexandria viziteaza
si el Terusalimul. In jurul anului 230, Origen viziteaza si el
locurile sfinte din Palestina™!.

»Indati dupa incetarea persecutiilor, prin edictul de la
Milan din 313, istoria Inregistreaza o grandioasa intensificare
a migcarii lumii crestine spre Locurile Sfinte din Rasarit. Doua
evenimente contribuie, mai ales acum, la cresterea progresiva a
afluentei pelerinilor spre Ierusalim: descoperirea Sfintei Cruci
a Domnului Hristos, prin stradaniile sfintei imparatese Elena,
mama lui Constantin cel Mare, in anul 326 si construirea de catre
imparat a vestitului complex arhitectonic de pe Golgota, format
din marea bazilica si anexele sale de pe colina Calvarului si de
la grota Mormantului, precum si celelalte biserici si sanctuare
memoriale ctitorite In acelasi timp de catre sfanta imparateasa
Elena pe muntele Maslinilor, la Betleem, pe locul nasterii lui
lisus si la Ierusalim, pe colina Sionului™.

incepand cu cea de-a doua jumitate a secolului al IV-lea,
aria geografica a centrelor de pelerinaj s-a extins considerabil,
in aceasta fiind cuprinse biserici, precum cea a sfintei mucenite
Eufimia din Calcedon, in care s-a tinut Sinodul al IV-lea
Ecumenic, din anul 451, bazilica memoriala de pe mormantul
Sfantului Ioan Evanghelistul din Efes, martirionul Sfantului
Mucenic Mina din Egipt, cel al Sfantului Simion Stalpnicul de
langa Antiohia, cel a Sfantului Marelui Mucenic Dimitrie din

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 234.
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Tesalonic, etc. In Occident, exista cel mai vast si bogat panteon
funerar din toata lumea crestina, acela din mormintele subterane
ale catacombelor din jurul Romei™!.

Tuturor acestora ,,li se adauga, in a doua jumatate a seco-
lului al IV-lea, faima monahismului oriental, caci pelerinii aveau
dorinta de a vedea si a sta de vorba cu acei calugdri, pustnici
si asceti, care populau manastirile din Tara Sfantad si pustiul
Tebaidei, ai Nitriei Egiptului si ai Mesopotamiei. Spre acestia
se indreptau, incepand din a doua jumatate a secolului al I'V-lea,
pasii a numerosi pelerini’?.

,Fericitul Ieronim scria spre sfarsitul secolului al IV-lea ca
«spre lerusalim alergau oameni din toate tarile lumii; Cetatea Sfanta
fiind plina de toate rasele de oameni, incat te puteai intreba care ar
fi natiunea ai carei membri nu viziteaza Locurile Sfinte?»”.

,Dintre numeroasele personaje si grupuri mai ilustre de
pelerini care au vizitat Locurile Sfinte dupa pacea Bisericii,
meritd sd fie amintiti: Sfantul Nicolae, Arhiepiscopul Mirelor
Lichiei (pe la 325), Episcopii Eusebiu al Cezareei, Eusebiu al
Nicomidiei si Teognis al Niceei (pe la 331-332), precum si nu-
merosi Episcopi, invitati la Ierusalim de imparatul Costantin cel
Mare, in septembrie 335, la festivitdtile sfintirii edificiilor me-
moriale ctitorite de el pe Golgota. Pe la 357, se afla aici Sfantul
Vasile, viitorul Arhiepiscop al Cezareei Capadociei. La 350, se
gasea la Ierusalim Sfantul Ilarion, marele pustnic, pe la 355,
il intdlnim acolo pe Sfantul Grigorie de Nazianz si pe Sfantul
Epifanie, viitorul Episcop de Salamina™.

,,De mai multe ori, a vizitat Locurile Sfinte Sfantul
Grigorie de Nyssa. Intre 355-358, erau pelerini la Locurile

! Ibidem, p. 235.
2 Ibidem, p. 236.
3 Ibidem, p. 238.
4 Ibidem.
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Sfinte doi Episcopi din Italia: Eusebiu de Vercelli si Gaudentiu
de Novara; iar pe la 375, 1l gasim acolo pe Sfantul Filastriu,
Episcop de Brescia. Pe la 380, vine si sta pentru o vreme la
Betleem, Sfantul Ioan Cassian, impreuna cu un prieten al sau,
Gherman. La 394, se afla in Tara Sfanta, Sfantul Ambrozie al
Milanului. Spre sfarsitul secolului al IV-lea Fericitul Ieronim,
dupa ce vazuse prima data Palestina in 372, la 385, vine pentru
a doua oara, iar in anul urmator se stabileste definitiv aici, in
grota amenajata de el insusi, langa Biserica Nasterii din Betleem,
unde a condus o manastire de calugari si si-a scris cele mai multe
dintre operele sale erudite si unde a si fost inmormantat™!.

»Rufin a vizitat Egiptul in 371, unde a ramas sase ani, iar
in cele din urma s-a stabilit la Ierusalim, unde a infiintat, pe
Muntele Maslinilor, chilii pentru calugari. Melania cea batrana
a infiintat la Ierusalim o manastire cu 50 de calugarite, unde
a s1 murit si a fost Inmormantatd. Paula cea batrana a infiintat
si ea mai multe manastiri in Cetatea Sfanta. Aici o intalnim si
pe Melania cea tanara™.

LImpariteasa Eudokia, sotia imparatului Teodosie al I1-lea,
a vizitat lerusalimul in 439 si 444, unde s-a si stins din viata,
fiind Tnmormantata in biserica Sfantul Stefan, ctitoritd de ea™.

,Unii dintre numerosii pelerini apuseni la Locurile Sfinte
din primul mileniu au facut istoriei crestine pretiosul serviciu de
a-si fi notat in scris peripetiile drumurilor strabatute, impresiile
din cursul pelerinajului si descrierea localitatilor vizitate, pre-
cum si a monumentelor vazute™. ,,Cel dintai itinerariu este al
unui pelerin apusean anonim din Bordeaux, din anul 333. Al
doilea itinerariu este cel al pelerinei Egeria, de pe la sfarsitul

! Ibidem, p. 239.
2 Ibidem, p. 240.
3 Ibidem, p. 241.
4 Ibidem, pp. 241-242.
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secolului al IV-lea. In jurul anului 570, un alt pelerin apu-
sean anonim, din Piacenza de azi, in nordul Italiei, si-a notat
pelerinajul sau in Orient”!. Un irlandez cu numele de Adamnan,
staret al manastirii Sfantului Columban din Iona, pe coasta
apuseana a Scotiei, a descris pelerinajul efectuat atunci de
Episcopul francez Arculf in Tara Sfanta?. Calugarul anglo-
saxon Willibald, din manastirea Waltheim, a intreprins si el, in
anul 720, un pelerinaj la Locurile Sfinte, ocupate pe atunci de
arabi™, pe care l-a consemnat in scris. ,Insemndrile de calitorie
ale Egeriei alcatuiesc, fara indoiala, cel mai interesant, mai
complet si mai amanuntit dintre toate itinerariile apusene de
pelerinaj la Locurile Sfinte din Orient™,

Autorul tezei de doctorat mentioneaza ca, in trecut,
,,au existat mai multe manuscrise ale textului latinesc al iti-
nerariului Egeriei, dar ele s-au pierdut. Unul singur a ajuns
pana la noi. El a fost descoperit in anul 1884, de catre savantul
catolic J. F. Gamurrini, in biblioteca confreriei «Santa Mariay
din Arezzo in Toscana, de unde a fost trecut apoi in biblioteca
unei societdti numitd «Fraternita dei Laici», si unde se
pastreazad pana astazi™.

,,Cel dintai editor al manuscrisului memorialului de cala-
torie al Egeriei a fost descoperitorul sau, J. F. Gamurrini, care
a tiparit acest memorial in 1887 si 18887, | Al doilea editor al
memorialului Egeriei este savantul rus J. Pomialowsky, care
insoteste textul cu o traducere in limba rusa, la Petersburg, in
1889. O alta editie a publicat englezul J. H. Bernard, insotind
textul cu un studiu introductiv, note si prima traducere in limba

! Ibidem, p. 242.

2 Ibidem, p. 243.

3 Ibidem, p. 244.

4 Ibidem.

S Ibidem, pp. 245-246.
¢ Ibidem, pp. 247-248.
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engleza, la Londra, in 1891. O editie a textului a publicat P.
Geyer, la Viena, in 1898. O editie americana a publicat E. A.
Bechtel, la Chicago, in 1902”!. , Editia lui W. Heraeus, aparuta
pentru prima data la Heidelberg, in 1908, a fost tiparita pana
acum de cinci ori. Italianul E. Franceschini a editat cartea la
Padova, in 1940. Cea mai cunoscuta si folosita dintre editiile
de pana acum este cea a profesoarei franceze Dr. Helene Petre
si publicata n anul 1948, la Paris. Tiparita pana acum de patru
ori, aceasta editie cuprinde cel mai bogat si mai complet studiu
introductiv de ansamblu, scris pand acum, precum si o eleganta
traducere franceza, pe paginile din dreapta, paralela cu textul
original, aflat pe paginile din stinga™. Mai exista si o versiune
in limba germana a pelerinajului Egeriei, care include si textul
latinesc. Aceasta a aparut la Viena, in anul 1958.

Pelerinajul Egeriei a mai fost tradus in limbile: engleza,
germand, spaniold, italiana si greaca. .,In romaneste, acesta
constituie subiectul a doud teze de licenta, prezentate la
Facultatea de Teologie din Bucuresti (Scordila N. Nicolae, 1937
si Caloianu G. Constantin, 1942), ramase insa in manuscris
dactilografiat. Traducerea romaneasca din lucrarea de fatd este
cea dintai care vede lumina tiparului’™.

Marin Braniste afirma ca ,,unicul manuscris al pelerinajului
aflat In discutie nu ne da nici un fel de informatii despre numele
autorului, locul sau de origine, calitatea sa si timpul in care a
trait. Din cuprinsul manuscrisului s-a putut deduce doar ca este
vorba despre un personaj feminin. Editorii manuscrisului au
propus, rand pe rand, ca autoare a lui, trei personaje feminine
ilustre de la sfarsitul secolului al IV-lea si din prima jumatate a
secolului al V-lea: Galla Placidia, fiica lui Teodosie cel Mare,

! Ibidem, p. 248.
2 Ibidem, p. 249.
3 Ibidem, p. 251.
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Silvia din Aquitania si, in cele din urma, Aetheria din Galicia,
care se pare ca este adevarata autoare si al carei nume ar fi, mai
corect, Egeria™!.

,Cu toatd probabilitatea, locul de origine al Egeriei este
Galicia, unde se afla si manastirea sau comunitatea de surori
carora se adresa §i pentru care a si scris itinerariul. Autoarea este
sigur ca facea parte dintr-o comunitate monahala, ea insasi fiind
calugdrita. Cat priveste conditia sau apartenenta sociald a Egeriei,
este vorba de o doamna din inalta societate a timpului sau’>.

Este posibil ca Egeria sa fi fost ,,rudenie cu imparatul
bizantin Teodosie, sau prietena cu familia imperiala, deoarece
Teodosie era originar tot din Galicia (fiind nascut la Cauca
in Spania) si indata ce a ajuns imparat, in anul 379, si-a adus
familia la Constantinopol™3.

Autorul cartii trage concluzia cd ,,Egeria trebuie sa
fi fost o femeie tanara, ori cel putin in puterea varstei si in
plinatatea fortelor sale fizice (intre 40-50 de ani)™*. ,,Ea era o
fire intreprinzatoare, un temperament aprins, dublat de un oare-
care spirit de aventura, de o credintd arzdtoare si de o evlavie
adanca, totodata de o mare curiozitate. Este remarcabila la ea
cunoasterea temeinica a Sfintei Scripturi §i a istoriei biblice. Fire
energica si hotarata, intreprinzatoare si curajoasa, dispunand
probabil si de un organism cu mare putere de rezistentd, ea
suportd oboseala drumurilor lungi si a ascensiunilor dificile
pe varfuri de munti si sfideazd orice obstacol care s-ar opune
realizarii dorintelor si proiectelor sale de pelerind™. Demn de
remarcat este faptul cd Egeria ,,manifesta o indiferentd totala

! Ibidem, p. 252.
2 Ibidem, p. 258.
3 Ibidem, p. 259.
4 Ibidem.

3 Ibidem, p. 260.
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pentru tot ce nu este crestin in drumul sau. De asemenea,
firea ei energica, aparent de o darzenie aspra si barbateasca,
tradeaza totusi o sensibilitate profunda, specific feminina™!.

,Egeria nu precizeaza data pelerinajului, care se poate
deduce numai pe baza de criterii interne, adica din ceea ce spune
autoarea insasi despre unele localitati, monumente si personalitati
vizitate in cursul cilatoriei sale”. Pornind de la informatiile
furnizate de partea pastratd a manuscrisului Egeriei si de la
concluziile trase de unii specialisti, Marin Braniste afirma ca
pelerinajul acesteia a durat ,,aproximativ cinci-sase luni si s-a
desfasurat in trei etape. Etapa antepenultima: intre 16 decembrie
383 - 1 ianuarie 384 a avut loc calatoria in Sinai, pana la Clysma.
Etapa penultima a durat intre 6 ianuarie - 9 martie 384 si a fost
consacratd caldtoriei In Arabia, In tinutul Gosen, precum si la
Muntele Nebo, raul Iordan, orasul Livia, la mormantul lui Iov,
precum si la Salem, Aenon si Tesbe, toate in Tara Sfanta. Etapa
ultima a calatoriei a cuprins vizita in Mesopotamia, prin Antiohia
si a avut loc in primdvara anului 3843,

In continuarea cirtii, autorul vorbeste despre licasurile sfinte
din Ierusalim si imprejurimi, in epoca pelerinajului Egeriei.

Marin Braniste afirma ca bisericile de pe Golgota ,,au
devenit Indata dupa construirea lor, centrul vietii liturgice si
bisericesti a Cetatii Sfinte™*. Pornind de la informatiile prezentate
de Egeria in notele sale de calatorie, autorul tezei de doctorat
scrie ca ,,in partea de rasarit a platformei de pe Golgota se
inalta, majestuoasd, marea bazilicd, numita Martyrion, zidita
de imparatul Constantin cel Mare, cel mai monumental
dintre edificiile memoriale de la locul rastignirii si al invierii

! Ibidem, p. 262.
2 Ibidem, p. 263.
3 Ibidem, p. 269.
4 Ibidem, p. 272.
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Domnului Hristos. Bazilica a fost construita chiar pe locul unde
fusesera ingropate cele trei cruci de la rastignire, descoperite
prin stradaniile Sfintei imparatese Elena. Groapa aflarii Sfintei
Cruci se afla chiar sub altarul din absida bisericii, In care se
inalta Sfanta Masa™!. ,Fiind cea mai incapatoare dintre bisericile
Cetatii Sfinte, Martyrion a devenit catedrala, inlocuind astfel
vechea biserica a Apostolilor de pe Sion. Aici se savarseau, deci,
slujbele sfinte principale, din duminici si sarbatori. In biserica
Martyrion se pastra si lemnul sfant al Crucii Domnului Hristos,
impreuna cu titlul de deasupra ei (I.N.R.I.). Tot in Martyrion
se pastrau si alte relicve sfintite ale patimilor, si anume trestia,
buretele si potirul de onyx folosit de Mantuitorul la cina cea de
taind; un brau si o mahrama care apartinusera Sfintei Fecioare
Maria, precum si o icoana a ei. Biserica Martyrion era inzestrata
cu daruri de aur, de argint si de pietre pretioase™. ,,Anexat la
una dintre laturile bisericii Martyrion era, probabil si baptisteriul
pentru botezul catehumenilor. Bazilica lui Constantin de pe
Golgota era inconjuratd de un mare numar de dependinte.
Atrium-ul anterior §i cel posterior sunt mentionate intr-un
decret al imparatului Teodosie, reconfirmat de Justinian, prin
care imunitatea sau dreptul de azil al celor osanditi la moarte
se extinde de la spatiul sacru al interiorului bisericii, la toate
anexele si dependintele cuprinse intre zidurile de incinta™.
,In aceste incaperi isi aveau locuintele membrii personalului
ecleziastic si erau gazduiti uneori si pelerinii mai deosebiti’™.
,Lateral de Martyrion, in coltul de sud-est, se indlta colina
Golgotei propriu-zise sau Calvarul, o stanca in varful careia era
infipta o cruce mare comemorativa, care domina toata platforma,

! Ibidem, p. 274.
2 Ibidem, p. 275.
3 Ibidem, pp. 276-277.
4 Ibidem, p. 277.
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amintind de cea a rastignirii Mantuitorului si constituind un fel
de sanctuar al patimilor. Incepand din anul 417, aici strajuia o
cruce de aur, impodobita cu pietre scumpe, donata de imparatul
Teodosie al II-lea. De asemenea, in spatele stancii cu crucea, se
afla un mic sanctuar construit, dupa unii, pe locul cisternei in
care fuseserd aruncate si gasite instrumentele patimilor™'.

,La extremitatea de apus a platformei de pe Golgota, se
afla Biserica Invierii sau Biserica Sfantului Mormant™2. ,,Aceasta
biserica adapostea locul mormantului Mantuitorului sapat in
piatrd. Langa gura mormantului se pastra si piatra cu care acesta
fusese astupat dupa inmormantare. Ceea ce impresiona in chip
deosebit pe cei care vizitau interiorul Bisericii Invierii era mul-
timea coplesitoare a obiectelor de pret aduse ca ofrande la Sfantul
Mormant si suspendate de vergele metalice: inele de aur, bratari,
coliere, diademe imperiale, podoabe oferite de imparatese si tot
ceea ce arta bizantina de lux producea mai de pret. In secolul
al IV-lea, de exemplu, se distingea in acest inestimabil tezaur
crucea de pietre pretioase oferitd de imparateasa Teodora si
diadema regelui Elisbaan al Etiopiei’™.

,Pe colina Sionului, situata in partea de apus a lerusali-
mului, se afla cea mai veche biserica crestina, «maica tuturor
bisericilor», construita, poate inca de la sfarsitul secolului I sau
inceputul secolului al II-lea, pe locul unde se afla casa Mariei,
mama Sfantului Evanghelist Ioan-Marcu. In «foisorul de sus»
al acestei case, avusesera loc Cina cea de taina si Pogorarea
Sfantului Duh peste Sfintii Apostoli. Aceasta biserica a devenit
repede centrul vietii religioase crestine, pentru cd era si locul
de adunare al primei comunitati crestine si totodata sediul
colegiului apostolic (vezi Faptele Apostolilor 1,13-14) si

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 278.
3 Ibidem, p. 279.
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catedrala episcopala a orasului; de aceea se numea si «Biserica
Apostolilor». In secolul al IV-lea si mult dupa aceea, se pastra
acolo scaunul episcopal al Sfantului Iacob, primul Episcop
al Cetatii Sfinte”!. ,,In afard de tronul episcopal al Sfantului
Iacob se pastra aici stalpul biciuiriit Domnului Hristos, adus
din ruinele casei arhiereului Caiafa. In secolul al VI-lea s-au
adaugat si coroana de spini a Mantuitorului, sulita cu care
Cel rastignit a fost Tmpuns 1n coasta, iar la anul 415, au fost
aduse aici si moastele Sfantului arhidiacon Stefan. Tot aici au
fost aduse, dupa aflarea lor, si trupurile sfintilor lacob (primul
Episcop al Ierusalimului), Simeon si Zaharia, «piatra cea din
capul unghiului» (Matei 21,42), cornul ungerii regilor lui Iuda,
coloneta pe care s-a sprijinit crucea rastignirii Sfantului Apostol
Petru si potirul folosit de Sfintii Apostoli la savarsirea Sfintei
Euharistii (cel folosit de Mantuitorul la Cina cea de taina se
pastra in biserica Martyrion)”2.

,Muntele Maslinilor este situat la est de Ierusalim. La
poalele acestuia, dincolo de paraul Cedrilor, se intinde locul
numit Ghetsimani, unde Mantuitorul s-a retras cu Sfintii
Sai Apostoli, sd se roage, dupa Cina cea de taina. In partea
de apus a coastelor inferioare ale Muntelui Maslinilor se
afla, in timpul pelerinajului Egeriei, Biserica Ghetsimani.
In apropiere era o groti, unde traditia fixa locul tradarii si
arestarii Domnului Hristos™>.

,Ceva mai sus de Ghetsimani, pe coasta Muntelui, se afla
Biserica Eleona, care addpostea grota in care, dupa traditie,
Mantuitorul a petrecut cu ucenicii Sai zilele de luni, marti si
miercuri, dinainte de patimi si unde a purtat Domnul Hristos

' Ibidem, p. 280.
2 Ibidem, pp. 281-282.
3 Ibidem, pp. 282-283.
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convorbirea cu ucenicii Sai, joi seara, dupa cina cea de taina™!.
,Putin mai sus, pe culmea cea mai Tnaltd a Muntelui Maslinilor,
se gasea Biserica Inaltarii”2. ,,in mijlocul pavimentului bisericii
se pastra o portiune din solul pe care, dupa traditie, s-ar fi
imprimat pentru totdeauna urmele talpilor lui [isus in momentul
inaltarii cu trupul la cer’™.

»Spre sud-est de lerusalim, la 15 stadii distanta, dincolo de
valea Cedrilor si nu prea departe de Muntele Maslinilor, se afla
satul Betania, de unde erau Lazar, prietenul lui lisus si surorile
sale, Marta si Maria. Aici se gasea mormantul lui Lazar, pe care
Mantuitorul il Inviase din morti. Mormantul era sapat intr-o
pestera si a devenit, de timpuriu, unul dintre locurile din preajma
lerusalimului care erau vizitate de pelerini. In timpul Egeriei,
aici se afla o biserica, iar alta era ridicata in afara satului, unde
Marta si Maria, surorile lui Lazar, L-au intampinat pe Domnul
Hristos, Tnaintea invierii fratelui lor”™

,Orasul Betleem este situat la circa 9 km. spre sud-est de
lerusalim. Aici se afla bazilica Nasterii Domnului”®. In anul 614,
persii condusi de imparatul Cosroes au ndvalit in Tara Sfanta,
daramand cea mai mare parte a bisericilor aflate aici. Cand
au ajuns la Betleem i-au vazut reprezentati pe peretii bazilicii
Nasterii Domnului pe cei trei magi, care Ii adusesera Pruncului
lisus daruri. Intrucat vesmintele acestora erau persane, navalitorii
au crutat biserica. ,,Desi bazilica a fost reconstruitd in secolul
al VI-lea de imparatul Justinian, care a marit-o, addugandu-i un
nartex interior si doua abside laterale, ea pastreaza insa structura
bazilicii originale, o parte din fundatiile zidurilor si pardoseala

! Ibidem, p. 284.
2 Ibidem, p. 285.
3 Ibidem, p. 286.
4 Ibidem, p. 287.
3 Ibidem, p. 288.
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de mozaic a bazilicii constantiniene originale, descoperite
la sapaturile si cercetarile arheologice din prima jumatate
a secolului nostru. Astfel, ea poate fi considerata ca cel mai
vechi edificiu crestin din lume, pastrat pana astazi. Din biserica
Nasterii se coboard in pestera nativitatii. ,,La extremitatea de
rasarit a micii capele amenajate in aceasta grota, in jurul unei
stele de argint incastrata pe paviment, sta scris: «Hic de virgine
Maria Jesus Christus natus est» (aici S-a nascut lisus Hristos,
din Fecioara Maria)™'.

Autorul tezei de doctorat ne prezinta, in continuare, cultul
bisericesc la Ierusalim 1n epoca Egeriei.

,Peste saptamana, prima parte a oficiului divin zilnic din
Cetatea Sfanta avea caracter de priveghere, corespunzand cu
slujba Miezonopticii §i cu prima parte a Utreniei de mai tarziu.
Ea incepea cu doua sau trei ceasuri inainte de ivirea zorilor. Cand
incepea s se lumineze de ziua se continua cu imne ale diminetii.
Intre timp sosea si Episcopul, insotit de clerici si se sdvarsea
Sfanta Liturghie™?. ,Ceasul al VI-lea se savarsea la pranz, ceasul
al IX-lea incepea la orele 15, iar slujba de seara sau Vecernia
aproximativ o ord mai tarziu si se incheia la caderea noptii™.

Egeria descrie si slujbele oficiate duminica, precum si
serviciul liturgic din marile sarbatori. Demn de mentionat
este faptul cd ,,sdrbatoarea Epifaniei (Boboteaza) tinea opt
zile in sir”*. Ne sunt infatisate apoi, sfintele slujbe din Postul
Pastilor, perioada in care ,,Episcopul si un preot predicau
neincetat la slujbele de seara, pentru ca poporul sa invete

mereu cele ale Legii™.

! Ibidem, p. 289.
2 Ibidem, p. 290.
3 Ibidem, p. 291.
4 Ibidem, p. 293.
3 Ibidem, p. 295.
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In Siptimana Mare, serviciul divin era mai bogat.
,Caracterul dramatic al suitei de slujbe bisericesti din
Saptamana Sfintelor Patimi atingea punctul sdu culminant in
zilele de joi si vineri, cand aveau loc procesiunile liturgice
mai lungi, mai impresionante si mai obositoare. Joia, dupa
ce se facea in Biserica Invierii obisnuita slujba a diminetii, a
Ceasului al III-lea si a Ceasului al VI-lea, slujba Ceasului al
IX-lea se facea in biserica Martyrion §i era urmata de cea a
Liturghiei, care se incheia in Biserica Crucii, unde Episcopul
savarsea Sfanta Jertfa, la care se impartdseau toti cei prezenti.
Era singura data pe an cand se oficia Liturghia la Biserica
Crucii, aceasta fiind, de fapt, Liturghia prin care se comemora
Cina cea de taina. Slujba se sfarsea pe la orele 4 dupa-
amiaza”!. ,Catre orele 7 seara se adunau din nou la biserica
Eleona. Aici, timp de aproape cinci ceasuri neintrerupte, se
intonau imne si antifoane, se faceau rugaciuni si se citeau,
in mai multe reprize, textele din Evanghelie, care se citesc si
astazi la denia celor 12 Evanghelii din aceasta zi. Catre miezul
noptii, multimea se deplasa, urcand in cantéri, spre Biserica
Inaltarii, din varful Muntelui Maslinilor. Aici urma o noui
serie de imne, antifoane, lecturi si rugaciuni rostite de Episcop.
Spre dimineatd, cand incepea cantatul cocosilor, se coborau
la biserica de la poalele Muntelui. Aici se zicea o rugaciune,
se intona un imn s$i se citea o Evanghelie, apoi multimile de
inchinatori si pelerini coborau incet-incet, cu cantari de imne,
spre gradina Ghetsimani, la locul unde Domnul a fost arestat
si unde exista o biserica. Aici se citea o rugaciune, se intona
un imn §i se citea pericopa evanghelica in care se descria
arestarea Mantuitorului. Abia spre sfarsitul noptii, procesiunea
pleca de la Ghetsimani spre Ierusalim si ajungea pe colina
Golgotei, la locul crucii, unde se citea textul din Evanghelie

! Ibidem, pp. 297-298.
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in care se relateaza aducerea lui Iisus in fata lui Pilat!”. ,,Dupa
aceea, unii se duceau pe colina Sionului, pentru a se ruga
langa stalpul la care a fost biciuit Domnul; abia dupa aceea
isi ingaduiau putina odihna™2.

,,In Vinerea Sfintelor Patimi, sirul solemnitatilor sfinte
incepea de la ora 7 dimineata si continua, fard intrerupere, pana
noaptea tarziu. Adunarea se facea mai intai la Biserica Crucii,
unde se desfasura ceremonia impresionanta a venerarii lemnului
Sfintei Cruci de pe Golgota, care se pastra acolo. La amiaza,
tot poporul se aduna in atriumul deschis dintre Biserica Invierii
si Martyrion. Aici se ageza un scaun pentru Episcop si timp de
trei ore se citeau necontenit texte din epistolele si din Faptele
Apostolilor, urmate de textele corespunzatoare din Evanghelii,
apoi textele asemdnatoare din cartile profetilor si din nou texte
evanghelice referitoare la patimi. Lecturile erau alternate cu
rugdciuni. Se mergea apoi la Biserica Martyrion, unde se facea
slujba Vecerniei. De aici, se trecea la Biserica Invierii unde
se citea Evanghelia despre inmormantarea trupului Domnului
Hristos, dupa care se facea o rugaciune si Episcopul binecuvanta
pe catehumeni, apoi pe credinciosi, incheindu-se astfel, slujbele
zilei™. ,,Credinciosii care se simteau epuizati mergeau acasa
pentru odihna, dar cei mai zelosi, in frunte cu clericii si cu
ascetii, rimaneau mai departe in Biserica Invierii, la privegherea
de toatd noaptea, cdntdnd pana dimineata imne si antifoane™.

,In Sambita Pastilor, se savérsea slujba Ceasului al I1I-lea
si al VI-lea, fara Liturghie. Ceasul al IX-lea nu se mai oficia, ci
toti se pregateau pentru privegherea din noaptea Pastilor™.

! Ibidem, p. 298.

2 Ibidem, pp. 298-299.
3 Ibidem, pp. 299-300.
4 Ibidem, p. 300.

3 Ibidem.

239



,Oficiul pascal Incepea cu vecernia savarsita in Biserica
Martyrion. In cadrul privegherii din noaptea Sfintelor Pasti,
se oficia, in baptisteriul de pe Golgota, botezul catehumenilor
si apoi Tmpdrtdsirea neofitilor la Liturghia de la Biserica
Martyrion. Sambata noaptea, tarziu, cand se sfarsea prive-
gherea de la Biserica Martyrion, se mergea, cu cantari si
imne, la Biserica Invierii, unde se citea textul din Evanghelie
cu relatarea Invierii, se ficea apoi o rugiciune, dupa care
Episcopul sdavarsea din nou Sfanta Jertfa, dar mai in graba,
pentru ca poporul sa fie slobozit mai din vreme, din pricina
oboselii privegherii pe peste noapte”!.

,In Duminica Pastilor, se facea adunare de slujba la
Biserica Martyrion, unde se facea slujba Ceasurilor si Litur-
ghia, dupa care se mergea in cantiri de imne la Biserica In-
vierii. Aici se facea vecernia, dupa care multimea credincio-
silor si a pelerinilor conducea pe Episcop, in cantari, la bise-
rica de pe Sion™. ,Aici se intonau imne, se ficea rugiciune si
se citea textul din Evanghelie (Ioan 20,19-25), care se citeste
si astdzi la Vecernia din Duminica Pastilor (a doua inviere). Se
facea din nou rugaciune, Episcopul binecuvanta pe catehumeni
si apoi pe credinciosi, dupa care se intorceau cu totii acasa,
pe la orele 19-20).

Egeria ne prezinta si slujbele din saptamana luminata,
din duminica Tomii si din ziua Inaltirii Domnului Hristos
cu trupul la cer.

,O sarbatoare specifica Bisericii din Ierusalim, despre
care Egeria ne da pretioase informatii, este cea numitd «Ziua
innoirilor», adica sdrbatoarea comemorarii anuale a sfintirii
bisericii construite de imparatul Constantin cel Mare pe Golgota

! Ibidem.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 301.
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(Martyrion), sfintire care avusese loc in anul 335. Sarbatoarea
dura, ca si cea a Epifaniei si cea a Pastilor, opt zile in sir (13-
20 septembrie), prin analogie cu cea a sfintirii templului, care
si ea durase tot atat. Cu cateva zile inaintea acestei sarbatori,
incepeau sd se adune de pretutindeni o multime de monahi si
asceti din Mesopotamia, Siria, Egipt, Tebaida si din alte locuri,
iar credinciosii laici veneau, cu suflet plin de credintd, nu numai
din Ierusalim, ci din toate provinciile. Ceea ce dadea insa si
mai mare importantd praznuirii, era prezenta a peste 40-50
de Episcopi, veniti din felurite parti, insotiti si de clericii lor.
Centrul si obiectivul principal al sarbatorii il constituiau, fara
indoiala, cele doua biserici principale de pe terasa Golgotei:
Marea Bazilicd a lui Constantin (Martyrion) si Biserica Invierii
(Anastasis). Dar in fiecare din cele opt zile ale praznuirii se
faceau, ca si la celelalte sarbatori, procesiuni la diferite alte
locuri si sanctuare din Cetatea Sfanta™!.

Pregatirea candidatilor pentru primirea Tainei Sfantului
Botez este infatisatd de Egeria cu lux de aménunte. ,Inscrierea
candidatilor la botez se facea inainte de inceputul postului
Pastilor. Un preot insemna intr-un registru numele tuturor
candidatilor. Chiar din prima zi a Paresimilor, Episcopul insusi
facea o triere sau un examen preliminar, de selectie a celor
vrednici din punct de vedere moral sa aspire la harul botezului.
In mijlocul Bisericii Martyrion se punea Episcopului un jilt
pe care el se aseza, fiind incadrat de preoti, care stiteau si ei
pe scaunele lor, pe cand ceilalti clerici (diaconi si alti clerici
inferiori) ramaneau in picioare. Candidatii erau introdusi in
bisericd unul cate unul, Insotiti de nasii sau garantii lor. Barbatii,
indiferent de varsta, veneau cu nasii lor, iar femeile cu nasele lor.
Episcopul facea o cercetare riguroasd asupra comportarii si vietii
morale a fiecarui candidat, intreband pe nasul respectiv daca cel

! Ibidem, p. 304.
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pentru care el garanteaza duce o viatd aleasa, daca isi respecta
parintii, daca nu cumva este betiv, mincinos, desfranat, ori este
stapanit de alte patimi. Depuneau marturie nu numai nasii celui
in cauza, ci si altii care 1l cunosteau si venisera sd il recomande.
Daca viata si reputatia morald a candidatului erau fara repros,
Episcopul nota cu propria mana numele lui printre cei admisi la
pregatirea speciald pentru botez. In caz contrar, era poftit sa iasa
afara si sa revina cand va da semne de indreptare. Strainii si cei
ce nu aveau martori care sa 1i fi cunoscut si sa garanteze pentru
ei, nu erau primiti”'.

»Rostirea exorcismelor constituia o atributie a clericilor
inferiori, numiti exorcisti, care in fiecare dimineata, indata
dupa ce se termina privegherea din Biserica Invierii, citeau
rugdciunile de exorcizare. Concomitent se facea in zilele Pare-
similor, cu exceptia duminicilor §i catehizarea sau instruirea
catehumenilor 1n adevarurile elementare de credinta si morala
crestind, in biserica cea mare (Martyrion). Se punea aici un
jet pentru Episcop, iar candidatii la botez, barbati si femei, se
strangeau roata in jurul Episcopului, caci acesta era cel care
facea catehizarea la Ierusalim. Catehizarea zilnica dura trei ore,
de la 6 1a 9 dimineata™.

,Dupa primele cinci sdptamani de catehizare, candidatii
primeau, in scris sau oral, textul simbolului de credinta, pe care
trebuiau sa il invete pe de rost. Sdptdmana Mare era rezervata
pregatirii imediate pentru botez, iar procesiunile si slujbele din
fiecare zi erau prea multe si obositoare, incat nu se mai puteau
tine cateheze. In Duminica Floriilor candidatii rosteau, in fata
Episcopului, pe rand, textul simbolului de credinta, iar acesta le
tinea o scurtd cuvantare™.

! Ibidem, p. 305.
2 Ibidem, pp. 305-306.
3 Ibidem, p. 306.
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,Botezul candidatilor se ficea in sambata pastilor, in
timpul privegherii, in baptisteriul de langa biserica mare si tot
acolo neofitii primeau si a doua taina: mirungerea. Episcopul
savarsea pentru ei Sfanta Jertfa (Liturghia credinciosilor), la
care ei aveau acum dreptul sa participe pentru prima oara §i se
impartaseau, integrandu-se astfel desavarsit in obstea crestina,
ca membri deplini ai Bisericii™.

,In siptimana luminati, Episcopul rostea pentru neofiti
«catehezele mystagogice», in Biserica Invierii din Ierusalim.
In cursul catehezelor, deoarece la ele asistau si reprezentanti ai
populatiei care vorbeau numai siriaca (aramaica palestiniand), iar
Episcopul vorbea numai limba greaca, se gasea intotdeauna cate
un preot care, cunoscand ambele limbi, sa traduca din greaca in
siriacd, pe masura ce Episcopul vorbea (adica fraza cu fraza).
La fel se proceda si cu lecturile biblice. Intrucat la catehezele si
la slujbele din aceasta saptamana asistau si pelerini apuseni de
limba latind, se gaseau intotdeauna frati §i surori greco-latini,
care traduceau pentru ei in latineste™.

Autorul tezei de doctorat afirma ca ,,itinerariul Egeriei este
un document literar, unic prin continutul si forma sa si mai ales
prin continua pendulare a autoarei sale intre forma de exprimare,
pe care o doreste cat mai literard si intre reminiscentele
staruitoare ale graiului popular care rabufnesc necontenit in
scrisul ei si mai ales 1n sintaxa frazei si in stilul acesteia™.

In partea a doua a tezei sale de doctorat, Marin Braniste
ne prezinta traducerea romaneasca a insemnarilor de calatorie
ale Egeriei, explicate prin bogate note de subsol. Din pelerinajul
acesteia retinem cd a vizitat Muntele Horeb, ,,locul unde prorocul
Ilie a stat cand a fugit de la fata regelui Ahav, locul unde Aaron

! Ibidem, p. 307.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 315.
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a ramas cu cei 70 de batrani, atunci cand Moise primea de la
Dumnezeu Legea pentru fiii lui Israel™, precum si rugul care ardea
si nu se mistuia. ,,Alaturi de rug se afla si locul unde a stat Moise,
cand Dumnezeu i-a zis: «Dezleagi-ti cureaua incaltamintei!»
(Tesire 3,5)2. Egeria descrie si locul unde a fost facut vitelul
de aur, dar si unde ,,a fost ars, din porunca lui Moise™?, locul
unde Dumnezeu le-a adus evreilor prepelite, ,,valea unde fiii lui
Israel au serbat Pastile la implinirea unui an de la plecarea lor din
Egipt si locul in care a fost asezat Cortul Sfant pentru prima oara,
de catre Moise™. In apropierea acestuia, Egeria a intalnit niste
sihastri, despre care afirma ca ,,au binevoit sd ne primeasca cu
multd omenie, cAnd am ajuns la sihastriile lor’™.

Pelerina relateaza: ,,De la Marea Rosie pana la cetatea
Arabiei sunt patru popasuri prin pustiu. La toate popasurile se
aflau pichete cu soldati si ofiteri, care ne insoteau totdeauna
de la un castru la altul”®. In aceasta regiune, Egeria a vizitat
,Heroum, cetatea unde losif I-a intdmpinat pe tatal sau lacob,
cand acesta s-a strimutat in Egipt™’. In cetatea Arabia, Egeria
noteazd: ,,Am trimis Thapoi soldatii care, Tn numele autoritatii
romane, ne asigurasera paza cat strabatuseram locuri nesigure.
Acum 1insa, fiind vorba de marele drum public, care strabate
Egiptul, trecand prin orasul Arabia si care duce de la Tebaida la
Pelusiu, nu a mai fost nevoie si se oboseasca soldatii’®.

De aici, pelerina a calatorit pand in tinutul Gosen, si ,,la
Tatnis, unde s-a nascut Moise, acest oras fiind odinioara resedinta

! Ibidem, p. 322.
2 Ibidem, p. 323.
3 Ibidem, p. 324.
4 Ibidem.

3> Ibidem.

6 Ibidem, 326.

7 Ibidem, p. 327.
8 Ibidem, p. 329.
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Faraonului”!'. Citim in continuarea insemnarilor de calatorie
despre locul unde Moise a lovit cu toiagul in stdnca si a curs apa,
de au baut fiii lui Israel pe saturate.

Pelerina apuseana vorbeste mai departe cum a ajuns
la raul Iordan si in orasul Livia, unde Moise a scris cartea
Deuteronomului. Aici ,,conducatorul poporului ales a bine-
cuvantat fiecare trib, in parte, inainte de moartea sa™ si tot
aici fiii lui Israel 1-au plans pe Moise timp de patruzeci de zile
(Deuteronom 34.,8).

Pe colina Nebo, Egeria a intrat intr-o bisericutd, despre care
spune: ,,inauntrul acestei biserici, in partea unde este amvonul,
am vazut un loc putin mai inalt, avand suprafata cam cat a unui
mormant obisnuit™. ,Aici a fost depus trupul lui Moise de catre
ingeri, pentru ca, dupa cum este scris, «nici un om nu cunoaste
mormantul lui» (Deuteronom 34,6), pentru ca este sigur ca el a
fost inmormantat de Ingeri. Unde anume va fi situat mormantul
sau, astdzi nu se aratd”™*, conchide autoarea itinerariului.

Pelerina a ajuns si la ,,locul unde a fost stalpul de sare
in care s-a prefacut sotia lui Lot, dar stalpul insusi nu se vede,
pentru ca a fost acoperit de Marea Moarta™>.

Egeria a vizitat ruinele Salemului, orasul regelui
Melchisedec, si Enonul, unde boteza Sfantul loan Botezatorul.
Pelerina afirma ca ,,dinaintea izvorului era un fel de lac, in care e
sigur ca sfantul loan Botezatorul savarsea botezul, caci si astazi
locul acesta se numeste «gradina Sfantului [oany, iar intotdeauna
la Pasti, toti cei din acest targ, care trebuie sa fie botezati, sunt
botezati la acest izvor™®.

! Ibidem.

2 Ibidem, p. 331.

3 Ibidem, p. 332.

4 Ibidem, p. 333.

3 Ibidem, p. 334.

¢ Ibidem, pp. 337-338.
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Egeria continua: ,,Am vazut si orasul Sfantului Proroc Ilie,
adica Tesve, de unde el a si primit numele de Ilie Tesviteanul.
Acolo este inca, pana astazi, pestera in care a stat sfantul si
tot aici se afla mormantul judecatorului Ieftae (Judecatori 11
si 12,1-7). Am ajuns si la Valea Cherit, unde a stat Sfantul
Ilie in timpul regelui Ahab, cand din porunca lui Dumnezeu
corbul 1i aducea mancare si cind bea apa din acest parau”!.
De asemenea, pelerina apuseana pomeneste in jurnalui ei de
calatorie si de mormantul lui Iov.

Trecand Eufratul, Egeria a intrat in hotarele Mesopotamiei
Siriei. Aici a vizitat orasul Edessa, unde se gasea biserica si
martyrionul Sfantului Apostol Toma, precum si palatul si
mormantul regelui Abgar. Pelerina marturiseste: ,,Multa placere
mi-a facut sa primesc de la venerabilul Episcop de aici scrisorile
lui Abgar catre Domnul Hristos si ale Domnului catre Abgar™.

Egeria a ajuns apoi in Haran, unde a locuit patriarhul
Avraam si a poposit la fAntina ,,de unde scotea Rebeca apa™.

Pe locul unde fusese oarecand casa la Avraam, se gasea in
timpul Egeriei ,,un martyrion al unui oarecare sfant calugar cu
numele Helpidiu™*. Pelerina a ajuns acolo chiar de sarbatoarea
Sfantului Helpidiu si marturiseste: ,.In acea zi, trebuia ca monahii
din toate partile Mesopotamiei sd coboare in Haran, chiar si
cel batrani, care traiau In singurdtate, care se numesc asceti.
Am avut, deci, norocul nesperat de a vedea acolo pe calugarii
Mesopotamiei, cu adevarat sfinti §i oameni ai lui Dumnezeu,
chiar si pe aceia despre a caror faima si viatd se dusese vestea

pand departe si pe care nu as fi crezut deloc sd 1i pot vedea™.

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 343.
3 Ibidem, p. 344.
4 Ibidem.
3 Ibidem, p. 345.
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Tot acolo era si ,,fantana unde patriarhul Iacov adapase turmele
Rahilei (Facere 29,2)”!.

In drum spre capitala Imperiului Bizantin, Egeria a mai
vizitat martyrioanele Sfintelor Tecla si Eufimia.

Pelerina apuseana isi incheie relatarea de calatorie cu
cuvintele: ,,A doua zi, trecand marea, am venit la Constan-
tinopol. Aici, cand am ajuns, nu incetam sa aduc, in toate
bisericile, sanctuarele inchinate Apostolilor si martyrioanele,
care acolo sunt foarte multe, multumiri Domnului nostru Iisus
Hristos, care a binevoit sa-Si reverse atat de bogat indurarea
Sa peste mine™?.

In continuare, Egeria descrie in aminunt sfintele slujbe
savarsite la lerusalim si instruirea candidatilor pentru a primi
Taina Sfantului Botez, la care a fost martora, dar si marea
sarbatoare numita ,,ziua nnoirilor”, care au fost deja prezentate
sistematic de catre autorul tezei de doctorat.

Intr-o anexa, a cartii sale, Marin Braniste reda scrisoarea
lui Valerius cétre fratii sai de cdlugarie de la Vierzo, prin care
acesta o lauda pe Egeria.

In incheierea tezei de doctorat, autorul afirma ci ,,de la
publicarea pentru prima oara a manuscrisului cu insemnarile
de calatorie ale pelerinei Egeria (1887) si pana astazi, el a
constituit obiectul de studiu al unor numerosi istorici, arheologi,
exegeti, liturgisti si filologi. Chiar daca acestia nu au risipit
pand acum complet misterul care pluteste Incd asupra identitatii
autoarei, a locului ei de origine si a datei pelerinajului, ei si-au
exprimat Tn unanimitate interesul pentru valoarea si importanta
insemnarilor de calatorie ale Egeriei, din multiple puncte de
vedere. Opera a unei pelerine de o considerabila inteligenta si
putere de observatie, itinerariul Egeriei constituie mai intéi cel

! Ibidem, p. 347.
2 Ibidem, p. 349.
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mai important document pentru istoria pelerinajelor crestine in
Orient. Multimea locurilor amintite in Sfanta Scriptura, pe care
ea le-a vizitat, cu indicarea precisa a denumirilor, localizarii
lor, a distantelor dintre ele si a situatiei lor din acea epoca, face
din acest itinerar un document de maxima importantd pentru
onomastica si topografia Locurilor Sfinte, comparabil ca valoare
cu «Onomasticonul» lui Eusebiu al Cezareei, tradus si completat
de Fericitul Ieronim. Informatiile despre monumentele vizitate
si descrise sumar de Egeria, despre bisericile, martyrioanele,
manastirile si diferitele edificii memoriale din Tara Sfanta,
din Egipt, Sinai si Arabia, din Mesopotamia si din Asia Mica,
alcatuiesc un izvor de prima mana pentru studiul arheologiei
biblice, pentru istoria artei crestine si pentru istoria monahismului
rasdritean din acea epocd. Dar un interes exceptional a starnit,
mai ales, partea a doua a itinerariului Egeriei, care, precum
am vazut, contine descrierea randuielilor liturgice din zilele de
rand, din Paresimi si din sarbatorile mari ale anului bisericesc,
cu impresionantele lor procesiuni in jurul bisericilor de la
Ierusalim si din Tmprejurimi, la care Egeria a luat parte si pe
care le-a descris. Partea aceasta constituie, alaturi de catehezele
mystagogice ale Sfantului Chiril al Ierusalimului, un izvor
de inegalabild importantd pentru istoria cultului crestin din
[erusalim si din Biserica Résariteana, in general. Informatiile
de aceasta natura, date de Egeria, sunt cu atat mai valoroase cu
cat ele provin dintr-o epoca in care alti scriitori nu spun nimic
despre acest subiect sau nu ne procurd decat cateva informatii
vagi sau incomplete, iar importanta lor creste si mai mult daca le
referim consecvent la uzul liturgic mai timpuriu si la cel prezent
al Bisericii Ortodoxe. In sfarsit, itinerariul Egeriei a generat pana
acum o vasta literaturd de studii asupra particularitatilor sale
de limba si stil, care fac din el unul dintre cele mai interesante
documente ale limbii latine «populare» sau tardive, care sta
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la baza tuturor limbilor romanice de astazi. Daca din punct
de vedere strict literar (beletristic), valoarea Tnsemnarilor de
calatorie ale Egeriei nu se ridica la cea a scriitorilor latini din
epoca sa, in schimb ele au suscitat un interes maxim din partea
filologilor si indeosebi a latinistilor si romanistilor, pentru
numeroasele elemente ale limbii latine vorbite, prezente atat
in vocabularul folosit de ea cat si in gramatica (morfologie) si
sintaxa, care se intdlnesc la tot pasul in forma sa de expresie, in
ciuda efortului ei vizibil de a scrie intr-o limba cat mai literara, la
care se credea obligata prin originea sa sociald nobila, dar pentru
care cultura ei era insuficienta. Toate acestea au contribuit ca
itinerariul Egeriei sa fie cel mai editat, tradus, comentat si studiat,
dintre toate documentele similare ramase, in vechea literatura

9]

crestind, de la alti pelerini apuseni la Locurile Sfinte™".

! Ibidem, pp. 383-384.
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Nestor Vornicescu: Scrieri patristice in
Biserica Ortodoxa Romana pana in secolul XVII,
Izvoare, traduceri, circulatie'

(tezd de doctorat sustinutd in anul 1983,
la Facultatea de Teologie din Bucuresti)

In introducerea tezei sale de doctorat, Nestor Vornicescu
afirma ca ,,scrierile Sfintilor Parinti s-au bucurat de un deo-
sebit interes si de toatd cinstirea din partea fiilor Bisericii
din primele veacuri crestine, adicd chiar din epoca initiald a
elaborarii lor. Denumirea de «Sfinti Parinti ai Bisericii» sau
«Parinti, dascali si Invatitori» exprima autoritatea suprema
in materie de ortodoxie a credintei; ei, Parintii «mari dascali
si invatatori», sunt considerati ca reprezentanti normativi ai
traditiei doctrinare a Bisericii; dar ei au avut si o experientd
duhovniceasca de cel mai inalt grad™?.

,Parintii si scriitorii bisericesti au avut ca surse de cunoas-
tere Sfanta Scripturd, Sfanta Traditie i nvatatura Bisericii. Conti-
nuand marturisirea si mostenirea apostolica, acestia i-au dat
profunzime si extensiune universala™.

,Intrucat daco-romanii din primele secole ale erei crestine
vorbeau limba latina, terminologia fundamentald specifica vietii
crestine de la noi are etimologii latine si dovedeste, fara putinta
de tagada, ca a fost creatd de poporul nostru - ca latinitate

! Nestor Nicolae Vornicescu, Arhiepiscop si Mitropolit, Scrieri
patristice in Biserica Ortodoxa Romdnad pand in secolul XVII, Izvoare,
traduceri, circulatie, publicatd in ,,Mitropolia Olteniei”, nr. 1-2, 1983, pp.
21-134; nr. 3-4, 1983, pp. 157-262; nr. 5-6, 1983, pp. 287-456.

2 Ibidem, p. 33.

3 Ibidem, p. 34.
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orientald - foarte de timpuriu, intr-o vreme in care nu existau
conditii care sd fi putut determina iradierea unui vocabular
crestin de la Roma, pe cale livrescd, misionara sau altcumva™!.

,»Spre deosebire de alte popoare vecine, 1n istoria carora
este consemnatd o data precisa a crestinarii lor, noi am primit
crestinismul pe parcursul unei perioade de timp, insumand pri-
mele secole ale erei crestine, proces ce a avut loc atat prin con-
vertiri individuale, cat si prin lucrare misionara, savarsindu-se
paralel cu procesul etnogenezei poporului roman’?.

Pe teritoriul actual al tarii noastre ,,au existat scaune
episcopale inca de la inceputul secolului al IV-lea, in Dobrogea,
fosta Scythie Minor, precum si in provinciile romane sud-duna-
rene. De asemenea, o organizare bisericeasca este presupusa
in secolele IV-VI 1n partile Buzaului si ale Olteniei. Patriarhia
Ecumenica a intocmit, la Inceputul secolului al VI-lea, o lista
cu mitropoliile, arhiepiscopiile si episcopiile din cuprinsul ei,
cunoscuta sub denumirea de «Notitia Episcopatuumy». Dupa
aceasta lista, rezulta ca, in Scythia Minor existau atunci 15 centre
eparhiale, in frunte cu Mitropolia Tomisului™.

Primul capitol al cartii este dedicat de autor scrierilor
patristice de la Dundrea de Jos, in vremea Sfintilor Parinti.

,,Prima scriere patristica alcatuitd pe teritoriul actual al tarii
noastre este «Patimirea Sfantului Sava Gotul» sau «Scrisoarea
Bisericii din Gotia catre Biserica din Capadocia». Textul redactat
in limba greacad se pastreaza in doua manuscrise din secolele
X-XI. Primul manuscris grec dateaza din anul 912 si se pastreaza
in Biblioteca Vaticana-Roma. A doua copie este in manuscrisul
grec din secolele X-XI, nr. 359, din Biblioteca San Marco din

! Ibidem, p. 37.
2 Ibidem.
3 Ibidem, pp. 38-39.
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Venetia”!. ,,.In limba roména acest important text patristic s-a
tradus si s-a publicat pentru prima oara in anul 18362,

In continuare, Nestor Vornicescu prezintd scrierile unor
Sfinti Parinti trimise 1n partile noastre ori alcatuite la noi.

In anul 373 sau 374, Sfantul Vasile cel Mare a trimis o
epistold unui conducator din Dobrogea, prin care solicita anumite
moaste de martiri din aceasta zona. Acesteia 1 se adauga inca
doua epistole trimise de acelasi Sfant Parinte. ,,Astfel, avem
netagdduite marturii despre existenta unor scrieri patristice la
noi in a doua jumatate a secolului al IV-lea™.

Episcopul Teotim I al Tomisului a alcatuit scurte scrieri,
care sunt pomenite de Fericitul Ieronim si de Sfantul Ioan
Damaschin in lucrarea ,,Sacra Parallela”, din care aflam ca Epis-
copul Tomisului a scris o omilie la cuvintele Domnului Hristos:
,lar cand va fi sa-ti duci darul tau la altar...” (Matei 5,23).

Episcopul Ioan al Tomisului a combatut in scris ereziile
hristologice ale timpului sau. ,,Dupa marturia scriitorului latin
Marius Mercator, fericitul Episcop Ioan al Tomisului a scris
in limba latind tratate de referinta contra nestorianismului
si eutihianismului™.

Episcopul Teotim al II-lea al Tomisului a redactat in anul
458, o epistola 1n limba latind, pe care a trimis-o imparatului Leon
I, iar Valentinian, alt Episcop al Tomisului, a adresat o epistola
Papei Virgilius, la care acesta a raspuns in 18 martie 550.

Sfantul loan Casian, care era originar din Scythia Minor, pe
la anul 420, a scris: ,,Despre asezamintele manastiresti cu viatd
de obste si despre remediile contra celor opt pacate principale”,
in doudsprezece carti; intre 420-429, a alcatuit lucrarea:

! Ibidem, p. 44.
2 Ibidem, p. 45.
3 Ibidem, p. 51.
4 Ibidem, p. 57.
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,»Conlatiuni sau Convorbiri cu Parintii”, in 24 de carti. Ultima
scriere cunoscuta a Sfantului Casian este: ,,Despre intruparea
Domnului contra lui Nestorie”, in sapte carti.

Sfantul Dionisie Exiguul, care s-a nascut tot in Scythia
Minor, a tradus opere ale unor Sfinti Parinti din limba greaca in
latina, precum: doud «Scrisori ale Sfantului Chiril al Alexandriei
catre Successusy; cartea Sfantului Grigorie de Nyssa: «Despre
crearea omului»; «Scrisoarea sinodald din anul 430y, alcatuita
de Sfantul Chiril al Alexandriei si trimisa Patriarhului Nestorie
al Constantinopolului spre indreptare si «Tomosul catre armeni»
al Patriarhului Proclu al Constantinopolului.

Sfantul Dionisie Exiguul a mai scris si «Viata Sfantului
Pahomie», «Pocdinta minunata a Sfintei Thaisia», «Descoperirea
capului Sfantului Ioan Botezatoruly», florilegiul «Exempla
Sanctorum Patrumy, «Canoanele Sinoadelor Ecumenice» (de
la Niceea, Constantinopol, Efes si Calcedon), precum si ale unor
sinoade locale; «Decretele pontificale», «Cartea despre Pasti»,
«Argumentele pascale» si douad scrisori «De ratione Paschaey.

Sfantul Dionisie Exiguul a pus bazele erei crestine.
»Spre deosebire de alti Sfinti Parinti si scriitori bisericesti care
incepeau ciclul pascal de la unii Tmparati romani, Dionisie cel
Smerit spune: «Eu n-am voit sa pun la baza ciclurilor mele
amintirea acelui om fard de lege si persecutor (Diocletian), ci
mai degraba am ales sa socotesc anii de la intruparea Domnului
nostru Iisus Hristos»™”!.

,In anul 519, un grup de calugiri care-si aveau metania
probabil intr-o chinovie din Scythia Minor, au alcatuit o
formuld in spiritul Ortodoxiei: «Unul din Treime a suferit cu
Trupul»”2. Dintre lucrarile acestor monahi se cunosc: ,,Despre
credinta catre legatii papei la Constantinopol”, ,,Capitole contra

! Ibidem, p. 77.
2 Ibidem, p. 79.
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nestorienilor si pelagienilor”, ,,Foarte scurta marturisire a
credintei ortodoxe”, ,,Foarte scurtd motivare a unirii Cuvantului
lui Dumnezeu cu propriu-I trup”, ,,Raspuns contra achefalilor,
care dupa unirea celor doua firi marturisesc gresit o singura
fire In Hristos” si ,,Dialog contra nestorienilor”. De la acesti
calugari ne-au ramas si doua epistole. Cea de-a doua, intitulata:
,Responsio adversus Hormisdae Epistulam XXVIII” a fost
scrisd de loan Maxentiu.

,Cercetari din prima jumatate a secolului nostru au de-
monstrat ca cele opt capitole sau canoane atribuite de obicei
Fericitului Augustin, transmise la Roma in cadrul «Canoanelor
Araussicane» de la sinodul de la Orange din anul 529 si care se
ocupa in special cu doctrina despre har, apartin de fapt cuviosului
Toan Maxentiu, daco-romanul din Scythia Minor™!.

De asemenea, ,,calugdrul scit Leontiu se identifica din ce in
ce mai mult in lucrarile specialistilor cu «Leontiu de Bizant»™2.
Leontiu a scris ,, Trei carti contra nestorienilor si eutihienilor”;
,Combaterea argumentelor aduse de Sever”; ,, Treizeci de capitole
contra lui Sever”; precum si o lucrare ampla, numita ,,Scolii”,
acatuita din scrierile: ,,Despre secte”; ,,Contra Nestorienilor” si
,Contra monofizitilor”.

De la Episcopul Laurentiu de Novae, din veacul al V-lea,
ne-au rdmas doud omilii: ,,De poenitentia” (Despre pocdintd) si
,De eleimosyna” (Despre milostenie).

Sfantul Ierarh Niceta de Remesiana (localitate care astazi
se numeste Bela Palanka) a scris: ,,Sase carticele de invatatura
pentru candidatii la botez”; omiliile: ,,Despre privegherea robilor
lui Dumnezeu” si ,,Despre foloasele cantarii de Psalmi”, lucrarea:
,Despre diferitele numiri ale lui Hristos”, precum si renumitul
imn: ,,Te Deum laudamus” (Pe Tine, Dumnezeule, Te laudam).

! Ibidem, p. 81.
2 Ibidem, p. 82.
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In capitolul al doilea al tezei sale de doctorat, Nestor
Vornicescu prezinta scrierile patristice din Bisericile Bulgara,
Sarba si Rusa in secolele IX-XVI.

Bulgarii s-au asezat 1n spatiul sud-est european, incepand cu
secolele VI-VII si au fost crestinati in masa in secolele IX-X.

»Actiunea de culturalizare ortodoxa a slavilor si a bulga-
rilor a inceput in secolul al IX-lea si a reprezentat un proces
initiat in mod sistematic, mai ales prin fratii Chiril si Metodiu,
cat si prin ucenicii lor. La cererea cneazului morav Rostislav
din 863, impdaratul Mihail al Il-lea al Bizantului si Patriarhul
Fotie au trimis pe fratii Chiril si Metodiu ca misionari Tn Marea
Moravie. Ucenicii Sfintilor Chiril si Metodiu au continuat opera
de slavizare culturald, desfasurata initial in Moravia, Boemia si
Panonia, extinsa apoi la bulgari, sarbi si rusi”'.

Fratii Chiril si Metodiu au tradus in Moravia, din limba
latind, lucrarea «Sacramentarium» (Rugaciuni) a Sfantului
Grigorie cel Mare, Papa Romei. ,,Tot in Moravia, Metodiu,
sau un ucenic al sau, a tradus din greceste «Nomocanonuly»
Sfantului Ioan Postitorul. S-a pastrat de asemenea, in Cehia,
copia unei traduceri din limba latina, efectuata in acea vreme, a
«Cuvantarilor la Evanghelie» ale Sfantului Grigorie cel Mare,
Papa Romei. Lui Metodiu ii este atribuitd, in Moravia, o tradu-
cere in limba slava a «Patericului»™2.

,Primind crestinismul si botezul la Constantinopol in anul
864, cneazul Boris al Bulgariei si-a luat numele de Mihail, dupa
cel al imparatului din Bizant, care i-a fost nag™.

Primele traduceri din scrierile patristice in paleoslava
bulgara le-a facut, la Preslav, presbiterul Constantin, un ucenic
al Sfintilor Chiril si Metodiu. ,,De la presbiterul Constantin,

! Ibidem, p. 101.
2 Ibidem, p. 102.
3 Ibidem, p. 103.
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cunoastem astazi traducerea ,,Evangheliei invé‘gétoare» din anul
898, care cuprinde traduceri din limba greaca a mai multor omilii
ale Sfantului loan Gura de Aur si ale altor Sfinti Parinti rasariteni.
In anul 906, presbiterul Constantin a tradus, din limba greaca
in slava veche, «Cuvintele Sfantului Atanasie al Alexandriei
impotriva arienilor»™!.

,,Joan Exarhul a tradus lucrarea Sfantului loan Damaschin
«lIzvorul cunostintei», mai ales partea a Il-a, intitulata:
«Expunere exacti a credintei ortodoxe» sau «Dogmaticay. In
acelasi timp au circulat intens in Bulgaria «Cuvantarile Sfantului
Atanasie cel Mare», mai inainte mentionate. Din Dogmatica
Sfantului Ioan Damaschin, Ioan Exarhul a tradus un numar de
48 din cele 100 de capitole™.

,O alta traducere in slava veche din limba greaca, pe
care a realizat-o tot presbiterul bulgar Ioan Exarhul, este
scrierea «Sestodnie» (Hexaimeron), o compilatie in cea mai
mare parte dupa scriitori patristici rasdriteni: Sfintii Vasile
cel Mare, Grigorie Teologul, Grigorie de Nyssa si loan
Gura de Aur. In secolele IX-XII s-au mai tradus la bulgari
din greceste in slava veche «intrebarile si rdspunsurile» lui
Anastasie Sinaitul, «Pasunea duhovniceasca» a lui loan Moshu
si «Viata Sfantului Antonie cel Mare» de Sfantul Atanasie al
Alexandriei. Inca o traducere patristicd a presbiterului Ioan
Exarhul este si omilia Sfantului Efrem Sirul la Schimbarea la
fatd a Domnului nostru lisus Hristos™>.

,Prima traducere slava a unei culegeri din Cuvantarile
Sfantului Grigorie Teologul s-a facut la inceputul secolului al
X-lea. In acelasi secol s-au mai tradus in Bulgaria, in slava
veche: Epistola Sfantului Vasile cel Mare «Despre fecioriey,

! Ibidem, p. 104.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 105.
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«Omilii» ale Sfantului Ioan Gura de Aur si ale Sfantului Chiril
al Ierusalimului si «Cuvantari» ale lui Metodiu de Olimp. Se
presupune ca au fost traduse in aceeasi epoca: «Scara» Sfantului
Ioan Sinaitul, «Limonariu» lui Moshu, precum si fragmente din
opera Sfantului Teodor Studitul”!.

,In secolul al XI-lea, a fost alcatuit in Croatia un «Minei»,
care pe langa unele vieti de sfinti cuprinde si omilii din opera
Sfintilor Ioan Gura de Aur, Atanasie cel Mare si Epifanie al
Ciprului. In secolele XI-XII, s-a tradus opera lui Teodoret al
Cirului, din opera Sfantului Grigorie cel Mare, Papa Romei,
din scrierile Sfantului Iustin Martirul si Filosoful si din opera
lui Ipolit al Romei. In prima jumitate a secolului al XIV-lea,
cand Sfantul Grigorie Sinaitul a infiintat vestitele méanastiri de
la Paroria, erau in mare cinste scrierile isihaste™?.

,»Ocuparea Bulgariei de catre turci, in 1393 si 1396, sub-
jugare ce a durat aproape cinci secole, a pus capat in chip brutal
si nedrept acestui avant de copiere a scrierilor patristice traduse
in Biserica Bulgara. In vremuri asa de grele pentru crestinii din
dreapta Dunarii, se vor mai traduce cateva scrieri patristice in
slavona la Constantinopol, iar in secolele XV-XVI, la Manastirea
Zografu din Muntele Athos™.

La Manastirea Zografu din Muntele Athos se gaseau:
«Invataturile pustnicesti» ale Sfantului Vasile cel Mare, scrise
in redactie medio-bulgara, in anul 1367; «Dogmatica» Sfantului
Ioan Damaschin, in redactie medio-bulgara, cu o ITnsemnare
din anul 1434; «Scara» Sfantului loan Sinaitul, de asemenea
in redactie medio-bulgara, un inventar al Manastirii Strumitza
(Macedonia), din anul 1449, acea chinovie in care traiau pe
atunci 23 de monahi poseda si un numar de manuscrise patristice

! Ibidem, p. 106.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 107.
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care cuprindeau lucrari ale Sfantului Ioan Gura de Aur, ale
Sfintilor Vasile cel Mare, Grigorie de Nazianz, loan Scararul,
precum si un Pateric™!.

Sarbii au Tmbratisat crestinismul ortodox in anul 868.
,»Cultura bisericeasca sarba nu s-a diferentiat esential de
cea bulgara, aceste doud culturi influentdndu-se reciproc si
datoritd limbii comune pe care o utilizau atunci: slava veche
bisericeascd. Aceasta era limba in care tradusesera un numar
de scrieri bisericesti, patristice, sfintii Chiril si Metodiu. Ea a
devenit limba bisericeasca™.

,Literatura originald a Serbiei incepe sa apara in primele
decenii ale secolului al XIII-lea, datorita activitatii carturaresti a
arhipastorului Sava. Din acest secol, se cunoaste un «Sbornicy,
«Zlatostruj», care cuprinde 61 de cuvantari din opera Sfantului
Ioan Gura de Aur, a Sfantului Vasile cel Mare si din operele
altor Sfinti Parinti, in versiune slava veche, redactie sarba. O
alta culegere patristica, de la sfarsitul aceluiasi secol, care poarta
acelasi titlu si este tot In redactie sarba, cuprinde scrieri ale
Sfintilor loan Gurd de Aur, Atanasie cel Mare, si ale altor Sfinti
Périnti. Un «Sbornic» dintre anii 1320-1330, de asemenea in
redactie sarba, care cuprinde «Cuvantul Sfantului loan Gurd de
Aur la Pasti», scrieri ale Sfantului Nil Ascetul, si ale Sfantului
Isaac Sirul. O lucrare a egumenului Arsenie de la Decani din
anul 1337, care contine culegerea din Sfantul Efrem Sirul numita
in greceste «Parenesisy, in redactie sarba™.

In Serbia, s-au descoperit numeroase Sbornice care cuprin-
deau fragmente din operele Sfintilor Parinti si a scriitorilor
bisericesti: loan Gura de Aur, Vasile cel Mare, Grigorie Teologul,
Efrem Sirul, Isaac Sirul, Maxim Marturisitorul, Isidor Pelusiotul,

' Ibidem, pp. 107-108.
2 Ibidem, p. 108.
3 Ibidem, p. 109.
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Ioan Scararul, Ioan Damaschin, Macarie cel Mare, Chiril al
Alexandriei, Andrei Criteanul, Ipolit al Romei si altii. ,,Toate
«Sbornicele» sarbesti datate pana la sfarsitul secolului al XVI-lea,
pe care le cunoastem astazi, cuprind o mare diversitate de scrieri
patristice™!. ,,Aceste manuscrise aduc noi dovezi de contributie
a poporului roman la sustinerea vietii spirituale a popoarelor
vecine in perioada stapanirii otomane™?.

,Crestinarea rusilor a reprezentat un proces complex si
destul de indelungat. Cneazul Vladimir de la Kiev a inceput
actiunea de unificare si organizare a statului rus, s-a casatorit
cu porfirogeneta Ana, sora imparatilor bizantini Vasile al II-lea
si Constantin. Vladimir a primit botezul la sfarsitul primului
mileniu, pe la anul 987. Dupa aceasta data, Vladimir este preo-
cupat direct de crestinarea statului sau si incepand din 980-990,
aseaza Episcopi la Rostov, Novgorod, Cernigov, Bielgorod,
Vladimir-Volmsk, Turov si Polotk™.

,Primele scrieri patristice, folosite in Biserica Rusa, au
fost cele de limba greaca. S-au folosit apoi scrieri in slava
veche, aduse de la moravi si de la bulgari. Ulterior, la Kiev si in
alte centre bisericesti ruse, au fost initiate lucrari de traduceri din
limba greaca in slava veche bisericeasca. In secolele X-XII,
literatura bisericeasca va cunoaste o epoca de inflorire
deosebita la Kiev, in jurul Kievului si la Novgorod. In decursul
primelor trei secole, dupa trecerea rusilor la crestinism, in
vechea Rusie circulau aproape toate traducerile existente in
limbile slavilor de Sud”*.

,,Din secolul al XI-lea inainte, in Biserica Rusa au
fost copiate din limba slava bisericeasca atat cartile de cult

! Ibidem, p. 112.
2 Ibidem, p. 113.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 114.
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ortodox, cat si cele care se includ in categoria «literatura
moralizatoarey, scrieri patristice pentru caracterul lor evident
de invataturi «ziditoare de suflet». S-au tradus dintru inceput
predici si povatuiri create in Bizant cu scopul de a sprijini
crestinarea popoarelor pagane, lupta impotriva ereziilor, precum
si propovaduirea dogmelor si a moralei crestine in cuprinsul
imperiului. Au fost traduse indeosebi opere apartinand Sfantului
Toan Gura de Aur, Efrem Sirul si altor Sfinti Parinti”!.

,In Rusia Kieveana a aparut de timpuriu, in anul 1076,
«Sbornicul lui Sviatoslavy», copia unei lucrari traduse si redactate
la Preslav in Bulgaria, ce cuprindea scrieri ale Sfintilor Atanasie
cel Mare, Grigorie de Nyssa si Ioan Gura de Aur™.

»dcoli de copisti si apoi de traducatori ai scrierilor patris-
tice s-au creat mai intai la Kiev, apoi la Rostov, la Vladimir si la
Susdal. Ca rod al inrauririi bizantine si sud-slave, in Biserica Rusa
se fac in secolele al XIV-lea si al XV-lea numeroase traduceri din
greceste: omilii ale Sfantului Grigorie Teologul, ale Sfantului
Atanasie cel Mare, ale Sfantului Vasile cel Mare, Viata Sfantului
Antonie cel Mare, Patericul, precum si din scrierile Sfintilor loan
Gura de Aur, Isaac Sirul si ale altor Sfinti Parinti ai Bisericii™.

,Rostovul s-a putut mandri, incepand din secolul al
XIII-lea, cu o biblioteca exceptional de bogata, care avea
la inceputul secolului al XIV-lea peste o mie de manuscrise
grecesti si slavone™.

Rusii au primit de la slavii din sud o colectie de omilii
patristice numita ,,Margaritare”, care a cunoscut o intensa cir-
culatie. Principele A. M. Kurbski, in secolul al XVI-lea, admi-
rator al fericitului Maxim Grecul, a alcatuit, pentru folosul

! Ibidem, p. 115.
2 Ibidem.

3 Ibidem, p. 116.
4 Ibidem, p. 117.
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Bisericii ruse, o noud colectie de scrieri patristice intitulata:
«Noile Margaritare»”!.

Capitolul al treilea al cartii lui Nestor Vornicescu trateaza
despre circulatia scrierilor patristice Intre Rasarit si Apus, pana
la sfarsitul secolului al XVI-lea.

,O serie de imprejurdri externe, conditii obiective, dar si
anumiti factori interni, au determinat o frecventa si larga folosire
a scrierilor patristice din Rasarit in Apus si din Apus in Rasarit
in epoca pe care o studiem. Prin calatoriile intreprinse de unii
dintre Sfintii Parinti, prin relatiile pe care le stabileau intr-o tara
sau alta, direct, prin corespondentd sau prin ucenicii lor, s-au
creat facilitati pentru circulatia scrierilor patristice si schimbul
intre Rasarit si Apus™.

,Indeosebi prin Rufin si Fericitul Ieronim, incepe marele pro-
ces de iradiere a scrierilor patristice din Rasarit in Apus, proces ce
a fost continuat printr-o remarcabild contributie si de catre monahii
daco-romani Ioan Casian, Dionisie Exiguul si Toan Maxentiu™.

,»o1 unele lucrari patristice din Apus, din limba latina,
s-au tradus in Rasarit, in limba greaca. Asa a fost, de exemplu,
opera pastorald a Sfantului Grigorie cel Mare, Papa Romei
«Liber regulae pastoralis»™.

Carol cel Mare a insarcinat pe Paul Diaconul sa alcatuiasca
un lectionar din texte patristice. El a extras din Origen, Eusebiu
al Cezareei, Sfantul loan Gura de Aur, Fericitul Augustin si din
operele altor Sfinti Parinti. Tot el a alcatuit un «Omiliar» din
opera Sfantului loan Gura de Aur.

,In secolul al IX-lea, Scotus Eriugena intreprinde opera
de traducere din scriitorii bisericesti rasariteni; astfel, el va

! Ibidem, p. 118.
2 Ibidem, p. 120.
3 Ibidem, p. 121.
4 Ibidem, p. 122.
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traduce scrierile lui Dionisie Pseudo-Areopagitul. Tot el traduce
in limba latind cea mai importanta lucrare a Sfantului Maxim
Miarturisitorul: « Ambigua»™!.

,In secolul al XlII-lea, patrunde in Apus opera Sfantului
Ioan Damaschin, datorita juristului Burgundio din Pisa, dar
si scrieri ale Sfintilor loan Gurad de Aur, Grigorie de Nyssa si
Vasile cel Mare™.

,Dogmatica Sfantului loan Damaschin, tradusa in lati-
neste de Burgundio de Pisa intre anii 1148-1150, a fost repro-
dusa aproape in intregime de Petru Lombardul in lucarea sa:
«Liber Sententiarum»?.

,In secolul al XII-lea, in Apus, apar manuscrise in limba
latina traduse din Origen intr-un numar incomparabil mai mare
decét in epocile precedente™.

,Papa Nicolae al V-lea a adunat la sfarsitul secolului al
XV-lea 350 de manuscrise grecesti cu opere ale Sfintilor Parinti
din Rasarit. Regele Matei Corvin al Ungariei avea o bogata
bibliotecd, cu numeroase manuscrise patristice, cele mai multe
copiate in Occident, la initiativa sa. Unii Papi din secolul al
XVlI-lea, precum Pius al V-lea, Grigorie al XIII-lea si Sixt al
V-lea, au luat masuri riguroase si concrete pentru a se incepe o
serie de traduceri din scrierile Sfintilor Parinti rasariteni, spre
a contrapune reformei protestante izvoarele curate ale gandirii
patristice rasaritene™.

,In secolul al XVI-lea, protestantismul prin Martin Luther,
a proclamat superioritatea Sfintei Scripturi asupra Traditiei si

asupra scrierilor patristice, negand valoarea si Insemnatatea celor

! Ibidem.

2 Ibidem, p. 123.

3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 125.

3 Ibidem, pp. 128-129.
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din urma. Luther nu numai cd se declara Impotriva autoritatii
Sfintilor Parinti, dar se considerd pe sine superior acestora.
Reformatii din Elvetia, avand in frunte pe Ulric Zwingli, au
o altd atitudine fata de scrierile Sfintilor Périnti ai Bisericii.
Zwingli recunoaste valoarea scrierilor patristice, semnificatia
lor umanista. Jean Calvin a avut unele atitudini aseméanatoare,
studiind toatd viata cu pasiune scrierile patristice, alaturi de
filosofii antici. La niciun altul dintre liderii protestanti nu se
intalnesc atat de multe citate din Sfintii Parinti ai Bisericii ca in
scrierile lui Jean Calvin™!.

,Reformatul Jean Herold a publicat la Basel, in anul
1555, o bogata culegere patristica, iar in secolul al XVI-lea,
cel mai puternic centru de editare a scrierilor Sfintilor Parinti
a fost orasul Basel™.

,Inceputurile preocupirilor pentru traducerile grecesti din
scrierile latine ale Sfintilor Parinti din Apus se leaga de numele
monahului grec Maxim Palamid, care a trait in a doua jumatate
a secolului al XIII-lea si la inceputul secolului al XIV-lea. El a
tradus in greceste lucrarea Fericitului Augustin: «De Trinitate»
si lucrarea lui Boethius: «De consolatione philosophiae». In
secolul al XIV-lea, Demetrios Cidones traduce in limba elina o
lucrare a lui Prosper, un ucenic al Fericitului Augustin. Fratele
lui Demetrius Cidones, numit Prochor Cidones, a tradus scrierea
augustiniand «Soliloquiax». In secolul al XV-lea, losif Vrienios
si Ghenadie Scholarios citeau, la Constantinopol, opere ale
Fericitului Augustin in limba latina si, desigur, nu erau singurii
carturari clerici greci care procedau astfel”.

In capitolul al II-lea din partea a doua a cartii sale, Nestor
Vornicescu vorbeste despre scrieri patristice in limba greaca la

! Ibidem, pp. 129-130.
2 Ibidem, p. 131.
3 Ibidem, p. 132.
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romani, in secolele XIV-XVI, afirmand ca: ,,secolul al XIV-lea
a fost prielnic pentru dezvoltarea Térilor Roméane si dobandirea
unui stadiu nou de organizare, conjunctura politica sud-est
europeana a epocii favorizand un proces puternic de afirmare
locala. Tarile Roméane s-au putut detasa de influenta puterilor
cu aspiratii de dominatie, dobandind un statut de independenta.
Basarab I Intemeietorul pecetluia independenta de fapt a Tarii
Romanesti, prin stralucita victorie de la Posada, din anul 1330.
La rasaritul Carpatilor, se desavarsea un proces similar, in anul
1359, sub sceptrul temerarului Bogdan™'.

,In acestd epocd se remarcd, in mod deosebit, patrunderea
in cultura si civilizatia romaneasca a elementelor si modelelor
bizantine, calea de patrundere fiind cultura bisericeascd™.
Aceasta s-a petrecut intrucat ,,la Vicina, in Dobrogea, pastorea
in anul 1348 Mitropolitul Tachint, care, dupa anul 1352, trecea,
la solicitarea voievodului Tarii Romanesti, in cetatea de
resedinta a acestuia, iar in 1359 era recunoscut ca arhipastor
la Arges de catre Patriarhia Ecumenica. lachint era grec de
origine si format in medii de cultura greceasca. La moartea
Mitropolitului Iachint, in 1372, la Arges a devenit Mitropolit
un alt Ierarh grec, Hariton. Urmasul lui Hariton din anul
1381 a fost Antim Critopol, tot grec de neam, cu resedinta la
Severin™?. ,Urmasul lui Antim Critopol, la Severin, a fost un
alt grec, Atanasie™.

In Moldova, situatia era identica. Astfel, in 1416, Mitropolit
la est de Carpati era un grec, numit Macarie, iar in 1436 scaunul
de Mitropolit al Moldovei era ocupat de ierahul grec Damian.

! Nestor Nicolae Vornicescu, Arhiepiscop si Mitropolit, Scrieri
patristice in Biserica Ortodoxd Romdna panda in secolul XVII, Izvoare, tradu-
ceri, circulatie, publicata in ,,Mitropolia Olteniei”, nr. 3-4, 1983, p. 168.

2 Ibidem.

3 Ibidem, pp. 169-170.

4 Ibidem, p. 171.
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,La inceputul secolului al XVI-lea, prin anul 1503, Ierarhul
grec Nifon al II-lea, fostul Patriarh al Constantinopolului, este
adus in Tara Romaneascd de voievodul Radu cel Mare, pentru a
reorganiza Biserica Romana de la sud de Carpati”'.

In Tarile Roméane avem in secolele XI-XII, doua Evanghe-
liare grecesti. Pe langa acestea, ,,in timpul domniei lui Stefan cel
Mare, la 1486, un monah pe nume Asincrit, din Moldova, a scris
un Molitvelnic. Printre textele slavonesti cuprinse in manuscris se
afla si parti in limba greaca, scrise insi cu slove slavonesti. Intr-un
manuscris grec din 1576, se gaseste comentariul Sfantului loan
Gura de Aur la Evanghelia dupa Ioan. Mihai Voievod Viteazul,
impreund cu Mitropolitul Eftimie de la Targoviste, au solicitat
loctiitorului de Patriarh Ecumenic de la Constantinopol, Meletie
Pigas, sa le trimitd o Biblie si un Nomocanon in limba greaca. La 6
august 1597, s-a trimis la Targoviste Biblia solicitata, anuntandu-se
cd va fi copiat si li se va trimite si un Nomocanon™.

Din secolul al XII-lea, a fost descoperit un manuscris
grecesc, care contine trei cuvantari ale Sfantului loan Damaschin
la praznicul ,,Nasterii Maicii Domnului”, iar din secolele XIV-
XV alt manuscris, care cuprinde lucrarea ,,Expunerea exactd a
credintei ortodoxe” a Sfantului loan Damaschin.

,.In fondurile documentare ale Bibliotecii Universitatii din
lasi, se gaseste opera Sfantului Tustin Martirul si Filosoful in
limba greaca, tiparita in 1551, la Paris™.

,La Inceputul secolului al XVI-lea, s-a scris la Manastirea
Putna o lucrare care cuprinde «Cantarile Sfintei Liturghii», cu
textul in limba greaca, iar in 1544-1545, un «Antologhiony,
cantarile cu text grecesc avand o proportie dominantd fata de

cele cu text slavon™.

! Ibidem, p. 176.
2 Ibidem, p. 177-178.
3 Ibidem, p. 179.
4 Ibidem, p. 182.
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,Un manuscris psaltic, greco-slavon, a fost scris in a doua
jumatate a secolului al XVlI-lea, la Putna, fiind cunoscut sub
denumirea de «Liturghier»!.

,In anul 1540, s-au tiparit la Brasov «Capitole ale lui Nil
Monahul» si «Din capitolele depre dragoste si infranare» ale
Avei Thalasie, in limba greaca, iar in anul 1555, Valentin Wagner
a publicat o editie de «Sentinte», din opera Sfintului Grigorie
Teologul si ale altor scriitori bisericesti greci’™?.

,In anul 1540, Honterus a tiparit la Brasov un florilegiu pa-
tristic, care cuprinde «Capitole ale Cuviosului nostru Parinte Nil
Monahul». Sub acest titlu se gasesc Insa cuprinse si sentinte ale lui
Evagrie Ponticul. Pe langa acestea s-au mai pastrat din opera lui
Evagrie Ponticul: «Tractatus ad Eulogium» si «De oratione»’™.

,Honterus a gasit peste Carpati lucrarea «Capitole» a
Sfantului Thalasie Libianul, din care a publicat, in florilegiul
sau, 94 de maxime, in chip selectiv’*. ,Spre deosebire de
sentintele lui Evagrie sau cele ale lui Nil Ascetul, despre care
nu mai avem pana acum stire daca au mai fost traduse in roma-
neste, maximele Sfantului Thalasie au fost din vechime traduse
in limba romana™>,

Honterus a mai publicat in florilegiul sdu si 24 de sentinte
ale Sfantului Grigorie Teologul, precum si ,,Versuri cu acrostih”
ale Sibilei Ierofilia Eritreana. ,,Aceste versuri fac parte din
literatura apocrifa din secolul al II-lea, din vremea apologetilor’.

Capitolul al Ill-lea din partea a doua a tezei de doctorat
a lui Nestor Vornicescu cuprinde ,,texte patristice in versiuni
slavone in Tarile Romane, in secolele XIV-XVI”.

! Ibidem, p. 183.
2 Ibidem, pp. 185-186.
3 Ibidem, pp. 189-190.
4 Ibidem, p. 194.
3 Ibidem, p. 196.
¢ Ibidem, p. 200.
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,O lista provizorie a celor mai vechi manuscrise slavone
din Romania ne arata ca acestea sunt in numar de 11 si au fost
copiate in secolul al XIII-lea. Aproape toate sunt texte liturgice:
Evangheliare, Apostol, Trioade, precum si un fragment din Scara
Sfantului Ioan Sinaitul. Din secolul al XIV-lea, sunt cunoscute
pana in prezent, la noi, un numar de 33 de manuscrise, in cea
mai mare parte, slavo-romane”’.

,Prima antologie patristica de la noi, pe care o cunoastem
pana in prezent, este Manuscrisul slavo-roman din a doua
jumatate a secolului al XIV-lea, care cuprinde lucrari ale
Sfintilor Macarie cel Mare, Atanasie al Alexandriei, Efrem Sirul
si ale Avei Dorotei. Aceasta a fost scrisd in Tara Roméaneasca,
in zilele lui Ioan Radu I Voievod (circa 1377-1383), tatal lui
Mircea cel Batran™2.

,»Alt miscelaneu patristic a fost scris in Tara Roméaneasca, in
redactie mediobulgard, in a doua jumatate a secolului al XIV-lea
si cuprinde cuvantari ale Sfantului loan Gura de Aur, Atanasie al
Alexandriei si Macarie cel Mare. La inceputul secolului al XV-lea,
exista in Tara Roméaneasca un manuscris slav, care cuprindea
Hexaimeronul lui loan Exarhul, cu fragmente din operele Sfintilor
Vasile cel Mare, Grigorie de Nyssa si loan Gura de Aur™.

,,Renumita scriere a Sfantului Ioan Sinaitul, «Scara», se
intalneste in versiune slava de timpuriu, in Tara Romaneasca,
in secolul al XVI-lea si intr-un alt manuscris slavo-roman,
din acelasi secol. Cateva manuscrise din Tara Roméaneasca,
copiate 1n secolul al XVI-lea, cuprind scrieri ale Sfintilor
Atanasie al Alexandriei, Vasile cel Mare, Grigorie Teologul

si Joan Gurd de Aur™.

! Ibidem, p. 217.
2 Ibidem, p. 218.
3 Ibidem, p. 219.
4 Ibidem, p. 221.
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,,fncepénd cu sfarsitul secolului al XV-lea, Manastirea
Bistrita, ctitoria Craiovestilor din Valcea, va deveni un important
si renumit centru cultural bisericesc la sud de Carpati, aici
realizandu-se multiplicarea prin copiere a scrierilor teologice,
patristice, in versiuni slavone”!. Dintre acestea, amintim: o
antologie de la inceputul secolului al XVI-lea, care cuprinde
omilii patristice si un Omiliar patristic, slavo-roman, tot de la
inceputul aceluiasi secol. In anul 1513 Neagoe Basarab dispunea
sd se copieze la aceastd manastire un Minei pe luna noiembrie.
Tot ,,din porunca lui Neagoe Basarab se scria aici, in anul 1519,
un Evangheliar, iar in anul 1519, domnitorul a cumparat un
Omiliar patristic-hrisostomic’?.

,,invé‘géturile lui Neagoe Basarab catre fiul sau Teodosie”,
scrise de domnitor in limba slavona, cuprind ,,si texte
patristice, dupa versiuni slavone, care circulau in timpul sau,
in Tara Romaneasca™.

In Transilvania, ,,asezamantul cistercienilor de la Igris, la
est de Cenad, si filia lor de la Carta, la hotarele Tarii Fagarasului,
pe Olt, detineau, In prima jumatate a secolului al XIII-lea, in
limba latina, tratatul «Despre preotie» al Sfantului Grigorie
Teologul, alaturi de scrieri ale Fericitilor Ieronim si Augustin.
Huniazii si cei din preajma lor detineau, la inceputul secolului
al XV-lea, in limbile greaca si latind, un mare numar de scrieri
patristice. Printre acestea se numarau lucrari ale lui Dionisie
Pseudo-Areopagitul, «Omiliile la Hexaimeron» si tratatele
«Despre Sfantul Duh» si «Contra lui Eunomie», ale Sfantului
Vasile cel Mare, omilii ale Sfantului loan Gura de Aur si scrieri
ale Sfantului Ioan Damaschin™.

! Ibidem, p. 222.
2 Ibidem, p. 228.
3 Ibidem.

4 Ibidem, p. 234.
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,In Transilvania si Banat, se mai pastreazi aproximativ o
sutd de manuscrise vechi slavo-roméane™!.

,La Manastirea Hodos-Bodrog exista un miscelaneu in
redactie sarba, din anii 1390 si 1410. Manastirea mai poseda
astazi trei manuscrise slavo-romane din secolul al XV-lea, iar din
secolul al XVI-lea, 21 de manuscrise si 8 carti tiparite™?.

In prezent se cunosc urmatoarele manuscrise slavo-
romane de la Manastirea Hodos-Bodrog, care contin scrieri patris-
tice in versiune slava: «Nomocanony, manuscris din secolul al
XV-lea, care cuprinde, spre sfarsitul sau epistole ale Sfantului
Vasile cel Mare, ale Sfantului Atanasie al Alexandriei, ale
Sfantului Epifanie al Ciprului, precum si lucrarile: «Despre toate
ereziile», a Sfantului Grigorie al Neocezareei, «Parenesisul»
Sfantului Efrem Sirul, «Talcuirea Apostolului» din secolul al
XVl-lea si un «Sbornic» din acelasi secol”.

,,incepénd cu anii 1391-1392, la Ménastirea Neamt, din
Moldova, a existat un «Sbornic», redactat la Loveci, scris in
timpul domniei tarului bulgar Ioan Alexandru (1331-1371)4,
La aceeasi manastire ,,se pastreaza, intr-un manuscris slav,
«Cuvintele Sfantului Isaac Sirul», datat la sfarsitul secolului
al XIV-lea sau la inceputul secolului al XV-lea”. ,,Un
«Sbornicy, care contine un numar mare de omilii ale Sfantului
[oan Gura de Aur, s-a scris in Moldova, la Manastirea Neamt,
in jurul anului 14003,

,La inceputul secolului al XV-lea, a avut loc in Moldo-
vlahia un eveniment de inviorare si dinamizare a procesului

de receptare, folosire, multiplicare si raspandire a scrierilor

! Ibidem, p. 236.

2 Ibidem.

3 Ibidem, pp. 237-238.
4 Ibidem, p. 240.

S Ibidem, p. 242.
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patristice rasaritene, prin aducerea de la Manastirea Studion
din Constantinopol a unui numar de manuscrise care vor deveni
prototipuri rodnice in cultura noastra din epoca respectiva. O
colectie numarand zece volume de scrieri omiletice, patristice
si aghiografice s-a alcatuit acum la Studion si Muntele Athos,
traducandu-se in slavona lucrari similare din limba greaca. La
noi se gasesc astizi sase din cele zece volume™!.

,L.a Mandstirea Neamtu, in prima jumatatate a secolului al
XV-lea, monahul Gavriil Uric, caligraf si miniaturist, a intemeiat
o scoala de inalta carturarie ortodoxa, de receptare, corecta
traducere sau transcriere si raspandire a operelor patristice™.
Dintre acestea amintim: ,,Pagini patristice din manuscrisele
noastre slavo-romane”, o antologie din opera Sfantului Grigorie
Teologul, «Scara» Sfantului loan Sinaitul si doud «Sbornicey.

Tot de la Manastirea Neamt provin ,,Viata Sfintilor Varlaam
si loasaf”, intr-un manuscris slavo-roman, din secolul al XV-lea,
»Antologia de Maxime si Capete patristice”, din acelasi secol,
precum si un Sbornic din anul 1577.

In secolele XV-XVI, avem mai multe lucriri patristice
copiate la Manastirea Putna: un «Sbornicy, scris de ieromonahul
lacov, din porunca lui Stefan cel Mare, un «Omiliar», un
manuscris slavo-roman, scris in anul 1481, de monahul Chiriac,
alt «Sbornic» din secolul al XV-lea, ,,Cuvinte ale Sfantului
Efrem Sirul”, precum si alte doud manuscrise slavo-romane,
din secolele XV-XVI.

,,Un manuscris provenind de la Manastirea Solca se gaseste
astazi la Dragomirna. Un «Margaritar» se retranscria in Moldova
in anul 1481. In secolul al XV-lea, se transcria in Moldova
un «Sbornic-Omiliar»™3. ,,Parenesisul Sfantului Efrem Sirul,

! Ibidem, pp. 244-245.
2 Ibidem, p. 247.
3 Ibidem, p. 258.
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manuscris din secolul al XVI-lea, a apartinut initial Manastirii
Moldovita, iar ulterior, a trecut la Dragomirna™!. De asemenea,
,,Ja manastirea Humor se transcria in anul 1577 «Scrisoarea
Sfantului Grigorie Teologul catre Filagrios»™2.

Partea a treia a cartii lui Nestor Vornicescu este inti-
tulata: ,,Traduceri romanesti ale «Cuvantului de Invatatura al
Sfantului loan Gura de Aur din noaptea Sfintelor Pasti». Copii
din secolul XVTI”.

Autorul tezei de doctorat afirma ca ,,intdia traducere 1n
limba romana cunoscuta pana in prezent a «Cuvantului de
invatatura al Sfantului loan Gura de Aur din noaptea Sfintelor
Pasti» este o copie de la jumatatea secolului al XVlI-lea si
pastratd in manuscrisul «Cardas», al popii Bratul din Brasov,
datat la 1559-1560.

,Popa Bratul si-a redactat manuscrisul la Brasov, unde era
o veche scoala ortodoxa de traducatori si copisti pe langa biserica
«Sfantul Nicolae» din Schei. Pretiosul manuscris-miscelaneu
insumeaza 474 de pagini, cuprinzand in cea mai mare parte
pericope din Apostol, scurte extrase din Sfantul loan Damaschin,
Sfantul Maxim Marturisitorul si din Sfintele Evanghelii. La
paginile 454-458, se gaseste textul: «Cine-1 dentru Sfinti Parintele
nostru crestenul mare Episcop din Cetatea lui Constantin cu
rostul de auru, Cuvant de invatatura», text bilingv sub forma
intercalata. La pagina 426 din Codice se gaseste Insemnarea
cucernicului copist: «S-a scris cu mana pacatosului, eu Popa
Bratul. Slava Dumnezeului nostru in veci. Amin. S-a inceput in
anul 7068 (1559) septembrie 1-1560, august 31»”4.

! Ibidem, p. 259.

2 Tbidem, p. 260.

3 Nestor Nicolae Vornicescu, Arhiepiscop si Mitropolit, Scrieri
patristice in Biserica Ortodoxa Romdna pdna in secolul XVII, Izvoare, tradu-

ceri, circulatie, ,,Mitropolia Olteniei”, nr. 5-6, 1983, p. 294.
4 Ibidem, p. 305.
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Codicele Popii Bratul din Bragov este extrem de important
pentru literatura romana veche, fiind ,,primul manuscris romanesc
precoresian datat cunoscut pana astazi”!.

»Cuvantul de Invatatura al Sfantului loan Gurd de Aur
din noaptea Sfintelor Pasti” a fost tradus in limba roméana sau
preluat din traducerea lui Popa Bratul si republicat, fiind pastrat
pana in zilele noastre in: ,,Codex Sturdzanus”, versiune bilingva
slavo-romana, transcris intre anii 1580-1619; in Evanghelia cu
invé‘géturé din 1581; in ,,Codicele Todorescu™, copiat la sfarsitul
secolului al XVI-lea sau la inceputul secolului al XVII-lea; in
,Codicele de la Teud”, copiat in perioada 1621-1633; precum
si in ,,Manuscrisele” ieromonahului Rafail de la Dragomirna,
alcatuite Tn anul 1661.

,Cuvantul Sfantului Ioan Gura de Aur din noaptea Sfintelor
Pasti” se gaseste partial in ,,Fragmentele lorga”, publicate
de Nicolae Iorga in anul 1906; un fragment din acest cuvant
il Intalnim in ,,fnvé‘géturile lui Neagoe Basarab catre fiul sau
Teodosie”, lucrare alcatuita de domnitor intre anii 1513-1521 si
o0 parte a acestui cuvant se afla in ,,Pisania” Manastirii Curtea de
Arges, tradusa din limba slavona de catre ieromonahul Ioan de
la Trivale, in anul 1683.

,Unele dintre cele mai insemnate carti de cult, ca
«Penticostarul», «Evhologhiul» sau «Molitvelnicul», cuprind,
in mod obisnuit si «Cuvantul de invataturd al Sfantului loan
Gura de Aur din noaptea Sfintelor Pasti»™2. Dintre aceste carti
mentionam: «Penticostarul» tradus in limba roméand in anul
1694; «Penticostarul» tiparit la Buzau in 1701; «Evhologhionul»
de la Targoviste din 1713; «Molitvelnicul» tiparit la Bucuresti
in 1729; «Penticostarul» publicat la Bucuresti in 1743;
«Penticostarul» de la Ramnic din 1743; «Penticostarul» de la Iasi

! Ibidem, p. 308.
2 Ibidem, p. 342.
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din 1753; «Evhologhionul» de la Iasi din 1764; «Penticostarul»
tiparit la Blaj in 1768; precum si «Penticostarul» editat la
Manastirea Neamt in 1834.

,Cuvantul Sfantului loan Gura de Aur din noaptea Sfintelor
Pasti” a fost descoperit pe teritoriul actual al tarii noastre si in
limbile greaca si slavona. ,,Cel mai vechi manuscris grecesc
existent astazi In tara noastra, al Bibliotecii Academiei Roméane
din Bucuresti, care contine cuvantul hrisostomic la Pasti, este
datat din secolul al XIV-lea. Urmeaza un Tipicon din secolul al
XV-lea si doud manuscrise slave copiate la Manastirea Neamt
in care intdlnim acest cuvant™'. Acelasi cuvant il gasim si in alte
manuscrise si carti de cult de la noi.

In continuarea tezei sale de doctorat, autorul prezinta
anumite aspecte filologico-lingvistice din traducerile romanesti
ale cuvantului hrisostomic de la Pasti, face o analiza teologica
si eclesiologica a acestuia, trateaza problema paternitatii acestui
cuvant, dovedind ca apartine Sfantului loan Gura de Aur, explica
modul In care acest cuvant a intrat in cultul Bisericii, Incat este
rostit in cadrul slujbei din noaptea Sfintelor Pasti. De asemenea,
Nestor Vornicescu identificd anumite elemente de umanism
crestin in cuvantul hrisostomic de la Pasti, iar in incheiere,
vorbeste despre importanta omiletica a acestuia.

In ,,Concluzii”, autorul tezei de doctorat afirma ca fiind
»parte integrantd a Invatdturii Bisericii Ortodoxe, literatura
patristica s-a aflat dintru inceput in repertoriul fundamental al
spiritualitatii poporului nostru, ortodox din epoca genezei sale
si a reprezentat un fenomen de cultura major, cuprins organic
in ansamblul vietii lui spirituale. De asemenea, scrierile
patristice care au circulat in Biserica Ortodoxa Romana au
constituit si intaiul capitol de istorie literara in cultura scrisa

! Ibidem, p. 349.
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romaneasca”!. Cu satisfactie, Nestor Vornicescu remarca:
»Aproape tot ce s-a scris in literatura patristica din «epoca de
aur» s-a aflat In manuscrise copiate sau pastrate pe teritoriul
tarii noastre, in versiuni diferite: grecesti, slavonesti si
romanesti, continudnd cu o mare parte a textelor elaborate
de scriitorii bisericesti din secolele VI-VIII si de cei din
epoca post-patristicd”?. ,,De la sfirsitul secolului al XIV-lea
inainte, Tarile Romane, luminat cArmuite statal si bisericeste,
au devenit depozitarul unei importante culturi teologice
patristice; acum, manastirile romanesti, mai vechi ori de
curand ctitorite sau organizate, au agonisit experienta si s-au
trasformat in adevarate vetre de culturd teologica patristica
de insemnatate panortodoxa™>.

,In secolele al XV-lea si al XVI-lea au fost receptate,
traduse, scrise, retranscrise si raspandite la noi, sute de
manuscrise grecesti, slavo-romane, iar unele si in limba
latind, contindnd scrieri teologice patristice, ceea ce a
facut ca in epoca ocupatiei otomane in Balcani, Ortodoxia
romaneasca sa devind, pentru mai multa vreme, un centru al
Ortodoxiei europene™™.

Autorul cartii afirmd, pe bund dreptate, ca cel mai
important ,,eveniment din cultura noastra veche scrisa il
constituie aparitia primelor texte romanesti, care au fost texte
bisericesti ortodoxe, intre care si scrieri patristice, aflate la
insasi temelia literaturii noastre nationale™®. In incheierea
tezei sale de doctorat Nestor Vornicescu trage concluzia: ,,La
valoarea teologica, eclesiologica si ecumenica a scrierilor

! Ibidem, p. 433.
2 Ibidem, p. 435.
3 Ibidem, p. 439.
4 Ibidem, p. 440.
3 Ibidem, p. 444.
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patristice, la insemnatatea prezentei si circulatiei lor in literatura
teologica ortodoxa, in general si in literatura Bisericii Ortodoxe
Romaéne, in special, se adaugd semnificatia lor istorico-
culturald nationald, prin apartenenta la ctitorirea literaturii
romane, multe dintre scrierile patristice care au circulat
in versiuni romanesti, manuscrise si tiparite, reprezentand
valori fundamentale ale patrimoniului spiritualitatii noastre si
constituind argumente Tn demonstrarea originilor si evolutiei
specifice a culturii scrise romanesti, fiindca romanitatea si
crestinismul, au constituit coordonatele fundamentale ale

9]

etnogenezei poporului nostru™”.

! Ibidem, p. 450.
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Ilie Fracea: O Agovrioc Bvlavtioc.
Biog ka1 ovyypdupora
(Leontiu de Bizant. Viata si scrierile)
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1984,
la Facultatea de Teologie din Atena)

In introducerea tezei sale de doctorat, Ilie Fricea prezinta
»situatia politica si bisericeascd a Statului Bizantin in epoca lui
Leontiu de Bizant”, care coincide cu ,,prima jumatate a guvernarii
lui Justinian, a cdrui domnie a constituit o perioada de tranzitie
de la vechiul Imperiu Roman la asa-numitul Imperiu «Bizantiny,
a carui idealuri erau: restabilirea Imperiului Roman in vechile
lui granite, precum si cel al impératului «ortodox», care dorea
sa fie in acelasi timp conducatorul Statului, dar si protectorul
si «domnul» Bisericii. In aceastd epoci (veacul al VI-lea), nu
putem vorbi despre «natiunea bizantind» in intelesul de astazi al
cuvantului, ci doar despre un stat multinational, a carui unitate era
asigurata in exclusivitate de unitatea de credintd. Tocmai din acest
motiv, imparatii bizantini se considerau pe ei Insisi datori sa lupte
pentru impunerea si pastrarea credintei ortodoxe, scop pentru care
nu au ezitat, niciodata, sa utilizeze de autoritatea lor seculara in
impunerea politicii lor bisericesti™.

,Fenomenul amestecului imparatului in problemele
bisericesti este vizibil, In mod deosebit, in timpul lui Justinian,
care considera ca rolul primordial al imparatului este acela de a
uni toti crestinii In aceeasi credinta ortodoxa, de a pastra intacta
aceasta credinta si de a feri «Sfanta Biserica cea soborniceasca

! llie Fracea, O Asévriog Bulbvriog. Biog ko1 ovyypduuaro, Atena, 1984,
2 Ibidem, pp. 1-2.
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si apostoleasci» de orice influentd exterioara. In acest sens,
Justinian nu a ezitat sa se amestece in solutionarea celor mai
dificile probleme dogmatice, in combaterea ereziilor, care erau
primejdioase pentru unitatea Statului si sd intervina, de cate ori
considera necesar, in alegerea capeteniilor bisericesti™!.

In subcapitolul intitulat: , Restabilirea unitatii bisericesti si
«theopashismul»” autorul cartii vorbeste despre formula calugarilor
sciti: ,,Unul din Sfanta Treime a patimit In trup”, mentionand ca
»este intru totul gresitd corelatia acesteia cu monofizitismul, iar
aceasta formula nu are nicio legatura cu adaosul lui Petru Gnafeos
la imnul «Sfinte Dumnezeuley, intrucat, in timp ce acest adaos era
introdus in imnul «Sfinte Dumnezeule», presupunand patimirea
firii dumnezeiesti, formula calugarilor sciti admitea unirea reala a
celor doua firi in persoana Domnului Hristos, care este «una» dintre
cele trei persoane ale Sfintei Treimi, referindu-se fara echivoc la
patimirea firii umane sau a trupului Mantuitorului. Scopul formulei
calugarilor sciti era tocmai acela de a se opune celor ce nu erau de
acord cu hotararile Sinodului al IV-lea Ecumenic de la Calcedon,
exprimand in mod limpede Invatatura acestui Sinod si a Sfintilor
Parinti, urmarind, in acelasi timp, sa-i dea de gol pe eretici, in
special pe nestorieni, care nu acceptau comunicarea insusirilor’.
»Aceastd formuld o Intdlnim in epistola Patriarhului Proclu al
Constantinopolului «Catre armeni», pe care Sinodul de la Calcedon
a acceptat-o ca fiind ortodoxa. Pentru a adeveri ortodoxia formulei
lor, monahii sciti au alcatuit o scurtd marturisire de credinta,
care prezintd asemanari foarte mari cu marturisirea de credinta
a Patriarhului Flavian catre imparatul Teodosie. Conform acestei
marturisiri, unirea celor doua firi in persoana Domnului Hristos s-a
facut, dupa cum accepta si Sfantul Chiril al Alexandriei, «in chip
fiintial sau natural». In acelasi timp sunt condamnate si opiniile

! Ibidem, p. 2.
2 Ibidem, pp. 5-6.
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nestoriene cu privire la modul unirii celor doua firi”!. ,.In paralel,
monabhii sciti, urmand amintita marturisire de credinta a Patriarhului
Flavian, accepta formula Sfantului Chiril «o singura fire intrupata a
lui Dumnezeu Cuvantuly, pe care o interpreteaza in mod traditional,
acceptand unirea celor doua firi a Mantuitorului dupa intrupare’.

In alt subcapitol al cartii, Ilie Fricea prezinti atitudinea
impdratului Justinian fata de arieni, evrei i samarineni.

,Incd in 524-525 imparatul Iustin I a emis un decret im-
potriva ereticilor, potrivit caruia, acestia erau destituiti din functiile
publice, iar bisericile lor erau preluate de ortodocsi. Atunci multi
ratdciti de la dreapta credinta au fost siliti, din cauza presiunilor
exercitate asupra lor, sa-si paraseasca credintele gresite si sd revina
la ortodoxie. Justinian, dorind sd puna capat acestei persecutii,
dar animat, in special, de dorinta refacerii Imperiului Roman si a
readucerii acestuia 1n vechile lui granite, a trimis armata in Africa,
sub conducerea lui Belizarie, care a reusit sa-1 invinga pe Ghelimer,
desfiintand prin aceasta statul vandal si reinstaurdnd in zond credinta
ortodoxa. Prin novela 37, Justinian a condamnat arianismul, dand
porunci si le fie restituite ortodocsilor toate cele rapite de arieni. In
acelasi timp, i-a dat ordin lui Solomon, comandantul armatei, sd nu
ingaduie ca arienii, donatistii, iudeii si oricine a necinstit credinta
ortodoxa sa primeasca Sfintele Taine ale Bisericii, nici sa poata
ajunge Episcop sau cleric si sd facd prozelitism. In acelasi timp,
imparatul le-a recomandat tuturor inchinatorilor la idoli sa accepte
credinta ortodoxa si botezul, daca doreau sa nu fie exilati si s le
fie confiscate averile. De asemenea, Inchinatorilor la idoli nu le era
permis sa exercite profesiile de avocat si de invatator.

,Una dintre cele mai importante consecinte ale acestui
decret a fost inchiderea, in anul 529, a Scolii Filosofice din Atena

! Ibidem, pp. 5-6.
2 Ibidem, p. 6.
3 Ibidem, pp. 7-8.
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si constrangerea profesorilor ei de a cere azil in Persia, unde au
fost primiti cu mari onoruri de regele Chosroes™!.

,Masuri foarte aspre au fost luate si impotriva samarinenilor,
care 1n anul 529, s-au revoltat impotriva Statului Bizantin. Revolta
insa a fost indbusita iar multi samarineni au fost ucisi. In 530, au
avut loc persecutii nemiloase impotriva maniheilor, care - conform
marturiei lui Procopie de Cezareea - au fost inchisi 1n interiorul
bisericilor lor si arsi de vii. Dupa aceasta puternica lovitura,
«nebunia ariandy», dupa cum o caracteriza Justinian, a disparut
aproape cu totul, la Inceputul veacului al VII-lea™.

In alt capitol al tezei sale de doctorat, Ilie Fricea descrie
monofizitismul in timpul imparatului Justinian.

,Daca in veacul precedent, nestorianismul putea fi
considerat drept erezia predominanta, datorita prestigiului lui
Nestorie, intemeietorului ei, la inceputul veacului al VI-lea,
intaietate avea monofizitismul™3, ,,Eutihie sustinand ca dupa
unirea celor doua firi in persoana Domnului Hristos nu putem sa
vorbim decat de o singura fire. Daca Iustin I a luat masuri aspre
impotriva monofizitilor, exilandu-i, Justinian a avut fatd de ei
o atitudine moderata si aceasta din doua motive fundamentale.
In primul rand, monofizitii constituiau majoritatea in trei mari
provincii ale Imperiului (Siria, Palestina si Egipt) si in acele
regiuni convingerile religioase erau folosite drept acoperire
pentru tendintele de autonomie ale locuitorilor lor. In al doilea
rand, Justinian a abordat aceastd atitudine datorita sotiei sale,
Teodora, care din tineretea ei avea tendinte filomonofizite, caci
in timpul peregrinarii ei prin Egipt si Siria a primit ingrijire si

protectie din partea preotilor si monahilor monofiziti™.

! Ibidem, p. 9.

2 Ibidem, pp. 9-10.
3 Ibidem, p. 10.

4 Ibidem, pp. 11-12.
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,»lendintele monofizite ale Teodorei, precum si dorinta
lui Justinian de a-i linisti pe monofiziti, care s-au rasculat din
cauza masurilor pe care Efrem, Patriarhul Antiohiei, le-a luat im-
potriva lor, au contribuit ca, in toamna anului 531, imparatul sa
permitd monofizitilor exilati, Episcopi $si monahi, sa se Intoarca in
manastirile lor. Astfel, multi monofiziti au venit chiar in capitala,
unde, profitand de ocazie, au inceput un puternic prozelitism,
ardtandu-si Intotdeauna opozitia fata de Sinodul de la Calcedon,
pe care si-o manifestau cu orice ocazie. Justinian, socotind ca
divergentele care i-au separat pe ortodocsi de monofiziti pot fi
depasite, a organizat o dezbatere teologica cu reprezentantii celor
doua grupari religioase, care nsd - din cauza incdpatanarii mono-
fizitilor - a ramas fara rezultat. La aceastd dezbatere a luat parte si
Leontiu de Bizant, care cu siguranta ca le-a propus monofizitilor
o solutie de compromis™’.

,In anul 535, Patriarhul Epifanie al Constantinopolului
s-a stins din viata si in locul lui, cu sprijinul Teodorei, a fost ales
Antim, Episcopul de Trapezunt, ortodox 1n aparentd, dar in realitate
monofizit. Imediat dupa alegerea lui, Antim si-a dezvaluit, intr-o
scrisoare catre Sever, fostul Patriarh al Antiohiei, adevaratele lui
convingeri, straduindu-se sa atraga la erezia lui si pe Patriarhul Petru
al Ierusalimului. Victoria monofizitilor parea sigura atunci cand, la
insistenta imparatesei, Justinian 1-a chemat la Constantinopol pe
Sever, care a fost gazduit chiar in palatul imperial™?.

,»Reactia ortodocsilor Insd nu a intarziat. Efrem, Patriarhul
Antiohiei, care se temea de revenirea lui Sever pe tronul Antiohiei,
s-a adresat impreund cu monahii palestinieni Papei Agapit,
cerandu-i sd intervind pentru restabilirea Ortodoxiei. La interventia
Papei, Antim a fost depus din treapta, in 12 martie 536, iar in
locul a fost ales Patriarh de Constantinopol, Mina (536-552),

! Ibidem, p. 12.
2 Ibidem, pp. 12-13.
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care imediat dupa intronizare a convocat sinodul endemic, care a
condamnat monofizitismul. La acest sinod a luat parte si Leontiu
de Bizant. Prin Novela din 6 august 536, imparatul Justinian a
validat hotararile sinodului si pe deasupra a interzis monofizitilor
condamnati: Antim, Sever si adeptilor acestora sa mai rdmana in
capitald sau 1n orice alt oras mare al Imperiului. De asemenea, au
fost interzise scrierile monofizitilor precum si copierea lor”!.

,Dorind sa termine odatd pentru totdeauna cu inchinatorii
la idoli, spre sfarsitul domniei sale, Justinian le-a ingaduit
monofizitilor s faca misiune crestind intre acestia, care a fost
organizata de Ioan al Efesului si de lacob Baradaeus. Dupa 40
de ani de activitate misionara, lacob Baradaeus a avut rezultate
uimitoare, reusind sd intronizeze 27 de Episcopi si Mitropoliti,
2 Patriarhi si sd hirotoneasca peste 1000 de preoti monofiziti.
Astfel, prin aceastd misiune crestina, a luat fiintd o noua Biserica,
cu ierarhie proprie, care, mai tarziu, se va numi ,,lacobitd”, dupa
numele intemeietorului ei, lacob Baradaeus™.

In alt subcapitol al cartii lui Ilie Fricea, citim despre atitu-
dinea lui Leontiu de Bizant fatd de nestorianism si monofizitism.

,»De la inceput, trebuie sa subliniem faptul ca Leontiu nu
a incercat sa creeze in operele sale un sistem teologic, ci pur si
simplu el a raspuns la problemele vitale pe care nestorienii si
monofizitii le-au creat ortodocsilor. Polemica lui Leontiu s-a
indreptat atat impotriva nestorienilor cat si a monofizitilor, caci,
in timp ce nestorianismul separa firile Domnului Hristos, creand
doua persoane diferite, monofizitismul confunda cele doua firi,
creand «o fire compusa»™.

,Leontiu de Bizant a accentuat de nenumadrate ori necesitatea
intelegerii si a marturisirii corecte a modului unirii celor doua firi

! Ibidem, p. 13.
2 Ibidem, pp. 13-14.
3 Ibidem, p. 14.
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in persoana Domnului Hristos. Si aceasta, deoarece - dupa cum am
vazut - greseala lui Nestorie si a lui Eutihie consta in aceea ca ei nu
marturiseau «unirea dupd ipostas» («substantiald» sau «naturald)
a celor doua firi In persoana lui lisus Hristos, ci in timp ce Eutihie
amesteca, adica dizolva firea omeneasca in firea dumnezeiasca a
Domnului Hristos, Nestorie separa sau despartea firea omeneasca
de cea dumnezeiascd, incat in ambele situatii era desfiintata
comunicarea insusirilor cu toate consecintele ei (Indumnezeirea firii
omenesti, Sfanta Fecioara Maria este Nascatoare de Dumnezeu, o
singurd inchinare datoratd Domnului Hristos s. a.)”!.

,in cazul monofizitilor, Leontiu se va limita in a le dovedi
greselile, propunandu-le in acelasi timp, in lucrarea «Impotriva
monofizitilor», o solutie concilianta. In privinta nestorienilor
atitudinea lui este vadit negativa, iar polemica mai puternica.
Impreuna cu invatitura lor, a cirei sursa se afla in teologia lui
Teodor de Mopsuestia, Diodor de Tars si Pavel de Samosata,
Leontiu condamna si uneltirile lor meschine, pe care le cunostea,
de altfel, din proprie experienta™?.

In perioada dintre Sinodul al IV-lea Ecumenic de la
Calcedon (451) si al V-lea de la Constantinopol (553), teologii
apuseni disting doua curente teologice opuse, pe care le numesc
in general «calcedonism» si «neocalcedonism». Diferenta dintre
cele doua consta in faptul ca, in timp ce autorii calcedonieni
raman pe deplin fideli hotararilor Sinodului de la Calcedon,
neocalcedonienii incearcd sa dea o noud interpretare teologiei
de la Calcedon. «Neocalcedonismul» este, asadar - potrivit
acelorasi - un curent teologic care se straduieste sa concilieze
formularile Sfantului Chiril al Alexandriei cu hotararile
Sinodului al IV-lea Ecumenic™.

! Ibidem, pp. 17-18.
2 Ibidem, p. 19.
3 Ibidem, pp. 20-21.
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Elementele caracteristice ale ,,neocalcedonienilor” se considera
a fi urmatoarele: ,,Folosirea expresiilor chiriliene «din doua firi» si
«unire dupa ipostasy; utilizarea formulei «o singura fire intrupata
a lui Dumnezeu Cuvantuly, cu interpretare diofizitd; intrebuintarea
expresiilor «theopashite» care provin din Anatematisma a XII-a a
Sfantului Chiril al Alexandriei. Inceputul acestui curent teologic
este datat de aceiasi cercetatori, la inceputul veacului al VI-lea. Cat
de superficiald, sau mai degraba cat de inutila este aceastd Impartire
se vede limpede, credem, din necesitatea pe care o simt cei ce au
creat-o in a distinge si alte «straturi» n aceste curente. Dupa cum
am amintit, bazele de la care pornesc cercetatorii de mai sus sunt
gresite deoarece presupun o contradictie intre Sinodul din Efes
(Sfantul Chiril al Alexandriei) si cel de la Calcedon. Insa cercetitorii
care s-au ocupat cu comparatia teologiei de la Calcedon si cea a
Stantului Chiril au demonstrat ca intre ele nu exista contradictie,
ci dimpotriva, insusi Papa Leon a folosit teologia Sfantului Chiril.
Mai mult decéat atat, Sinodul de la Calcedon a avut constiinta ca
urmeaza in hotararile sale teologia Sfantului Chiril si a Papei Leon™!.

,Dupa cercetatorii apuseni, Sinodul de la Calcedon nu a
acceptat decat o parte a scrierilor Sfantului Chiril, insa realitatea
Sinodului respinge aceste afirmatii. In primul rand Sinodul
de la Calcedon confirma procesele verbale ale Sinodului al
IlI-lea Ecumenic de la Efes din 431, care includ printre altele
si Anatematismele Sfantului Chiril al Alexandriei, pentru ca toti
participantii au acceptat ortodoxia Sfantului Chiril2.

,Potrivit acelorasi cercetatori, singurii reprezentanti ai
«calcedonismului» sunt Episcopul Ipatie al Efesului si Leontiu
de Bizant. In privinta celui de-al doilea, cercetarea, dupa cum o
vom demonstra, indica drept neintemeiate afirmatiile acestora™.

! Ibidem, pp. 21-23.
2 Ibidem, pp. 23-24.
3 Ibidem, p. 24.
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,,Elementele caracteristice ale «neocalcedonismului» au
trasaturi comune ale teologiei ortodoxe de dupa Sinodul de la Efes,
pentru ca insusi Sfantul Chiril al Alexandriei a folosit ca identice
expresiile «in doua firi» si «din doua firi». Interpretarea diofizita
a expresiei «o singura fire intrupatd a lui Dumnezeu Cuvantul»
o intalnim deja in Marturisirea de credintd a Patriarhului Flavian
catre imparatul Teodosie, deci inaintea Sinodului de la Calcedon,
precum si la «calcedonianul» Leontiu de Bizant. De asemenea,
asa-numitele expresii «theopashite» constituie consecintele comu-
nicdrii Tnsusirilor si le intdlnim in teologia Sfintilor Parinti si in
imnografia bisericeasca inaintea Sinodului de la Calcedon™!.

,.In consecinti, pe baza argumentelor de mai sus, considerdm
drept nefireasca si neintemeiatd impartirea perioadei dintre cel
de-al IV-lea si cel de-al V-lea Sinod Ecumenic in «calcedonismy
si «neocalcedonismy si cu atat mai mult utilizarea acestor termeni
in distingerea intre doi scriitori™?.

In continuarea cartii sale, Ilie Fricea prezinta izvoarele vietii
lui Leontiu, afirméand ca ,,cea mai dificila problema in cazul de fata
este stabilirea identitatii lui Leontiu de Bizant™.

,»Primul izvor al vietii acestuia il alcatuiesc Insesi scrierile
lui Leontiu de Bizant: «Contra nestorienilor si a eutihienilor in trei
carti», «Treizeci de capitole contra lui Sever», «Combaterea argu-
mentelor aduse de Sever», «Contra nestorienilor si «Contra mono-
fizitilor». Cele mai multe date biografice le aflim insa in cea de-a
treia cuvantare, «Descoperirea si biruinta asupra nestorienilor»,
in care autorul relateaza experienta sa nestoriand din tinerete. Alte
informatii biografice, de micd importanta, se gasesc si in prologul
scrierii «Contra nestorienilor si a eutihienilor in trei carti»™*.

! Ibidem, pp. 24-25.
2 Ibidem, pp. 25-26.
3 Ibidem, p. 26.

4 Ibidem.
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»Dacd acceptam identificarea lui Leontiu de Bizant cu
omonimul sdu «Origenist», informatii foarte importante despre
viata, activitatea si mediul 1n care acesta a trait ne ofera cele doud
scrieri ale lui Chiril de Schytopolis: «Viata cuviosului Sava» si
«Viata parintelui Chiriacy, care, de altfel, constituie singurele izvoare
despre disputele origeniste din Palestina in veacul al VI-lea”!.

,Despre participarea lui Leontiu la dezbaterea cu monofizitii,
care a avut loc la Constantinopol, in anul 532, in afara de scrierea
acestuia «Contra monofizitilor», informatii bogate ne ofera si
cele doua descrieri ale dezbaterii, cea a ortodoxului Inochentie
Maronitul si cea a monofizitului Ioan bar Aphthonia™?.

In primul capitol al tezei sale de doctorat, Ilic Fricea
incearca sa stabileasca identitatea lui Leontiu de Bizant pe baza
afirmatiilor lui Friedrich Loofs.

,,L.oofs a alcatuit un catalog cu doudzeci de persoane numite
«Leontiu» care ar putea fi autorii lucrarilor publicate in Patrologia
Greacd Migne sub numele de Leontiu. Dintre aceste persoane,
Loofs a ales trei. Primul este calugarul scit Leontiu, care este
amintit In grupul lui loan Maxentiu si care, in anul 519, a calatorit
la Roma pentru a obtine de la Papa recunoasterea formulei teologice
«Unul din Sfanta Treime a patimit in trup». Cel de-al doilea este
Leontiu Apocrisiarhul, care este amintit printre cei care au luat parte
la dezbaterea teologica dintre ortodocsi si monofiziti din anul 532 si
la Sinodul patriarhului Mina, care a fost convocat la Constantinopol
in 536 si la care au fost condamnati Sever al Antiohiei, Antim,
fostul Patriarh al Constantinopolului, Petru de Apameea si monahul
monofizit Zoora. Cel de-al treilea este «origenistul» Leontiu, care
impreuna cu Nonnos era conducatorul monahilor origenisti din

Palestina si despre care ne vorbeste Chiril de Schytopolis™.

! Ibidem.
2 Ibidem, p. 27.
3 Ibidem, p. 30.
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Primul despre care vorbeste autorul tezei de doctorat este
calugarul scit Leontiu.

,Emisarii Bisericii Romano-Catolice care au ajuns la
Constantinopol in Sdptamana Mare a anului 519, cu scopul
de a restabili comuniunea celor doud Biserici, intrerupta prin
condamnarea Patriarhului Acachie de catre Papa Felix al I1l-lea,
in anul 484, s-au confruntat cu o noua problema teologica. Un
grup de monahi din Scitia Mica (Dobrogea de astazi), rudenii
ale comandantului militar Vitalian, care probabil ca au sosit
impreuna cu acesta in capitala Imperiului, au Incercat sa impuna
formula «Unul din Sfanta Treime a patimit in trup», ca arma
impotriva nestorianismului™'. ,,Formula calugarilor sciti a creat
o mare suspiciune 1n randul delegatilor Papei, care au refuzat
sd o recunoasca, cu justificarea cd nu poate fi adaugat nimic
la cele formulate deja de cele patru Sinoade Ecumenice si de
Tomosul Papei Leon™.

»~Nemultumiti de aceasta atitudine a emisarilor papali, calu-
garii sciti au hotarat in iunie 519, sa plece la Roma, pentru a obtine
recunoasterea formulei lor de catre Papa insusi. Papa Hormisdas
insd, nu numai ca nu s-a grabit sa le raspunda, ci a poruncit sa fie
tinuti si sub supraveghere. Monabhii sciti nu au renuntat la lupta lor,
ci s-au adresat Senatului Roman si, prin intermediul lui Fulgentiu,
Episcopilor africani, care erau exilati in Sardinia. In cele din urma,
dezamagiti de sederea lor timp de 14 luni, rdmasa fard nici un
rezultat, au parasit Roma, in septembrie 52073, ,,Daca monahii sciti
au ajuns la Roma spre sfarsitul lunii iulie 519, trebuie sa fi pornit
de acolo spre Constantinopol la sfarsitul lunii septembrie a anului
520. Dupa aceasta data, urmele calugarilor sciti se pierd™.

! Ibidem, p. 31.
2 Ibidem, pp. 34-35.
3 Ibidem, p. 35.
4 Ibidem, pp. 36-37.
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,Refuzul papei Hormisdas de a recunoaste formula
monahilor sciti nu inseamna ca aceasta nu a mai fost utilizata.
Dimpotriva, reprezentantii ortodocsi la dezbaterea cu monofizitii
din anul 532, vor afirma: «De asemenea, marturisim $i pe
Dumnezeu care a patimit in trup», impotriva celor care confunda
sau separa firile Mantuitorului, astfel incat sa-L declaram pati-
mitor dupa trup, dar nepatimitor dupa dumnezeire. Marturisim,
de asemenea, ca este «unul din Sfanta Treime» dupa firea
dumnezeiasca. Un an mai tarziu, prin decretul catre locuitorii
Constantinopolului din 15 martie 533 si prin cel din 26 martie
catre Patriarhul Epifanie, imparatul Justinian a recunoscut si a
impus oficial formula calugarilor sciti. La 6 tunie 533, printr-o
scrisoare, Papa Ioan al II-lea a recunoscut in chip solemn, desi cu
intarziere, laboriosul efort al monahilor sciti”!.

,Cine erau 1nsd acesti monahi sciti? Numele lor erau: Ahile,
loan, Leontiu si Mauriciu, la care trebuie adaugat si Maxentiu,
staretul unei manastiri, care Tnsa nu a calatorit la Roma, ci a
ramas la Constantinopol”?.

»Numele lui Leontiu, despre care se crede ca era rudenie cu
generalul Vitalian, reapare printre semnatarii scrisorii monahilor
sciti catre Episcopii africani exilati in Sardinia. Friedrich Loofs
l-a identificat pe acest Leontiu cu scriitorul Leontiu de Bizant.
Principalul sau argument, in acest sens, a fost acela ca din scrierile
lui Leontiu de Bizant reiese ca acesta era adept al formulei «Unul
din Sfanta Treime a patimit in trup». Monabhii sciti erau sustindtori
infocati ai acestei formule, prin urmare, Leontiu de Bizant nu
poate fi altul decat Leontiu care este mentionat impreuna cu acesti
monahi. Dupd parerea noastrd textele lui Leontiu de Bizant nu fac
nici o aluzie evidentd la formula calugarilor sciti «Unul din Sfanta
Treime a patimit In trupy, iar Leontiu insusi interpreteaza aceasta

! Ibidem, pp. 37-38.
2 Ibidem, pp. 38-39.
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expresie ca o consecintd a comunicarii insusirilor In persoana
Mantuitorului, recunoscand ca astfel de formulari le intalneste
oricine in Sfanta Scripturd si in scrierile Sfintilor Parinti”!.
,»Argumentul fundamental impotriva identificarii monahului scit
Leontiu cu scriitorul Leontiu de Bizant a constituit-o, fard indoiala,
descoperirea si publicarea de catre E. Schwartz a scrisorii lui
Dionisie Exiguul adresata «respectabililor domni si preaiubitilor
frati loan si Leontiu», care Insotea traducerea in limba latina a
unora dintre scrierile Sfantului Chiril al Alexandriei”?. Aceasta
scrisoare ,,demonstreaza limpede ca cei doi monahi sciti cdrora
le erau dedicate traducerile nu aveau acces la scrierile Sfantului
Chiril al Alexandriei, deoarece, necunoscand limba greaca, nu
le puteau citi in original, avand nevoie de o traducere latina.
Concluzia lui E. Schwartz este limpede: «in niciun caz calugarul
scit Leontiu nu poate fi confundat cu scriitorul omonim grec care
a trait n acelasi secol»”.

,Loofs si Diekamp 1l identificd pe Leontiu de Bizant cu
apocrisiarhul omonim care a luat parte la dezbaterea cu mono-
fizitii din anul 532 si la sinodul endemic al Patriarhului Mina
din anul 536, care era origenist si care este amintit n scrierile
lui Chiril de Scytopol™. ,.Impotriva acestei identificari au adus
obiectii Riigamer si E. Schwartz, care sustin, in principal, ca
scrierile lui Leontiu nu contin urme ale invataturii origeniste™.
Cu toate acestea, doud insemnari marginale din codicele «Vatican
2195» dezvaluie apartenenta lui Leontiu la cercul lui Nonnos,
care era origenist i ,,arata ca Tn acest cerc erau cunoscute scrierile
lui Evagrie Ponticul sau cel putin una dintre ele, «Capetele

! Ibidem, pp. 39-40.
2 Ibidem, p. 45.
3 Ibidem, p. 46.
4 Ibidem, p. 48.
3 Ibidem, p. 54.
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gnosticey, iar aceste lucrari au dus la condamnarea origenismului
la Sinodul al V-lea Ecumenic™!.

,Un alt element important care impune identificarea
scriitorului Leontiu cu «Leontiu Bizantinul», mentionat in scrierile
lui Chiril de Schytopol, il constituie Tnsusi numele lui: «Leontiu
de Bizant». Eduard Schwartz insd observa ca supranumele «de
Bizanty atribuit scriitorului Leontiu se bazeazd doar pe marturia
lui H. Canisius (F. Torres), in timp ce la inceputul fiecarei scrieri
a acestuia din codicele «Vatican 2195» si «Laudianus 92» se
mentioneaza ca acestea apartin: «fericitului Leontiu eremitul»,
de unde rezultad ca scriitorul nostru ar trebui sa fie numit doar
«Leontiu» si 1n nici un caz «Leontiu de Bizant». Cu toate acestea,
supranumele «de Bizant», pe care il poartd scriitorul Leontiu,
il intalnim s1 Tnaintea traditiei manuscrise a operelor sale, care
dateaza abia din veacurile X-XI"2,

»Sfantul Toan Damaschin, care a reprodus in operele
sale fragmente ample din scrierile lui Leontiu, il pomeneste
cu numele: Leontiu de Bizant™. ,in «Panoplia dogmatici,
Eftimie Zigabenul a copiat din «Invatitura Parintilor despre
intruparea Cuvantului» si din «Caldauzay lui Atanasie Sinaitul
cateva pasaje din lucrarea «Despre erezii», pe care o atribuie lui
Leontiu de Bizant, identificand categoric pe Leontiu eremitul
cu Leontiu de Bizant™.

In privinta numelui lui Leontiu de Bizant, trebuie si
precizam faptul ca diferitele denumiri care ii sunt atribuite ,,in
traditia manuscrisa a operelor sale nu se afla in opozitie cu
supranumele lui, deoarece adjectivul «de Bizant» arata locul
originii lui pamantesti, in timp ce numirile de «eremit» si «monahy

! Ibidem, p. 57.
2 Ibidem, p. 58.
3 Ibidem, p. 59.
4 Ibidem, p. 60.
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exprima doar modul de viata pe care el singur si l-a ales cand «a
parasit viata cea lumeasca»™!.

In alt subcapitol al tezei sale de doctorat, Ilie Fricea vorbeste
despre Chiril de Schytopol si ,,origenismul” monahilor din Noua
Lavra, afirméand ca ,,in ceea ce priveste atitudinea acestora fata
de teologia lui Origen, parintii erau Impartiti in trei grupuri
diferite. Cei dintai erau antiorigenisti, care se straduiau in orice
chip sa demonstreze neajunsurile invataturii origeniste, ignorand
aspectele ei pozitive. La cealaltd extrema se aflau origenistii,
aparatori inflacarati ai lui Origen. Intre cele doua grupari se gaseau
moderatii, care, cunoscand bine deficientele sistemului teologic
origenist, totusi foloseau scrierile lui Origen, admirandu-1, in
acelasi timp, pentru profunda lui gandire teologica™.

Chiril de Schytopol, care s-a dovedit un adversar redutabil
al lui Leontiu, ,,nu cunostea personal perioada vietii lui Leontiu
despre care a scris, deoarece a ajuns la Manastirea Sfantului Sava
abia spre sfarsitul anului 543 si s-a inchinoviat in Manastirea
Sfantului Eftimie in toamna aceluiasi an, iar scrierile sale au
fost alcatuite la 11 ani dupd moartea lui Leontiu de Bizant, adica
in anul 554. Informatiile sale despre evenimentele descrise se
bazeaza, In cea mai mare parte, pe traditia orald pastrata de catre
monahii mai in varsta™.

,.Este neindoielnic faptul ca invataturile origeniste inventate
de Chiril dupa modelul anatematismelor impératului Justinian
si ale Sinodului al V-lea Ecumenic si atribuite lui Leontiu de
Bizant, nu se regdsesc nicdieri in scrierile lui Leontiu, care,
consecvent teologiei Parintilor Capadocieni, chiar a combatut
invatatura despre preexistenta sufletelor, care constituia trasatura
caracteristica prin excelenta a origenismului™.

! Ibidem, p. 61.
2 Ibidem, pp. 62-63.
3 Ibidem, p. 65.
4 Ibidem, pp. 70-71.
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,Din scrierile lui Chiril de Schytopol, intelegem ca printre
monahii din Palestina existau doua atitudini deosebite, care
incetul cu incetul au dat nastere la doua grupari diferite, pe care
le-am putea numi: «a celor mai simpli», avandu-i conducatori
pe cuviosul Sava, pe Episcopul isihast Ioan si pe Chiriac si «a
celor mai Invatati», cu sediul in Noua Lavra, care rdspindeau
invataturile origeniste™!.

,Neintelegerile dintre cele doud grupari erau foarte vechi,
intrucat in anul 486, un grup de monahi din Marea Lavra s-a
ridicat impotriva Sfantului Sava, acuzandu-1 in fata Patriarhului
Salustios ca «este incapabil sa conduca manastirea, din cauza ca
este ignorant». Reactia lor va continua si dupa hirotonia Sfantului
Sava ntru preot si ridicarea lui la rangul de arhimandrit, ajungand
pana la exilul provizoriu al Sfantului Sava. Cu toate ca monabhii
razvratiti erau in jur de 60, Patriarhul Ilie I-a readus pe Sava ca
staret al Marii Lavre, eveniment care i-a determinat pe origenisti sa
paraseasca manastirea si sa intemeieze Noua Lavra. Dupa mutarea
la Domnul a Sfantului Sava, calugdrii «mai invatati» din Noua
Lavra, sub conducerea lui Leontiu de Bizant si a avei Nonnos, vor
atrage de partea lor pe toti monahii «mai invatati» din manastirile
Martirie, Firmin, chiar si din Marea Lavra™.

,Unul dintre sustindtorii lui Leontiu de Bizant a fost Papa
Eusebiu, care a fost prezent, alaturi de Episcopul Ipatie al Efesului,
la Intdmpinarea Sfantului Sava si a insotitorilor acestuia, printre
care si Leontiu, in Constantinopol, unde a luat parte la dezbaterea
cu monofizitii din anul 532. In cadrul acesteia, Leontiu de Bizant
a expus un punct de vedere origenist, motiv pentru care Sfantul
Sava l-a alungat. Asadar, Papa Eusebiu ar fi trebuit sa cunoasca

atitudinea origenista a lui Leontiu™.

! Ibidem, pp. 73-74.
2 Ibidem, pp. 74-75.
3 Ibidem, p. 77.
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,Conform informatiilor lui Chiril de Schytopol in perioada
532-536, origenistii au incercat sa se impuna in Constantinopol si
chiar la curtea imperiald. Origenistii Teodor Askidas, Dometian,
Leontiu si Papa Eusebiu au luat parte si la sinodul endemic din
anul 536, iar cu sprijinul Papei Eusebiu si al lui Leontiu cei doi
origenisti Teodor Askidas si Dometian au fost alesi Mitropoliti”!.
»Astfel, se poate explica de ce origenistul Leontiu de Bizant a
avut o atat de mare influenta asupra parintilor de dupa el si de
ce numele lui a primit o aura de sfintenie, fiind numit: «fericity,
«pustnic» si «preaintelepty”.

Intrucat Leontiu care a luat parte la sinodul de la Constan-
tinopol din anul 532, este mentionat in actele acestuia ca
,monah si apocrisiarh al parintilor din Sfanta Cetate”, unii cer-
cetdtori au afirmat ca acesta ar fi Leontiu ,,Ierusalimiteanul”,
altul decat Leontiu de Bizant. ,,Sfantul loan Damaschin 1nsa ii
atribuie lucrarea «Contra monofizitilor» lui Leontiu de Bizant,
fapt care face incontestabild identificarea lui cu «Leontiu
monahul si apocrisiarhul». Nu consideram insa ca trebuie sa
intelegem prin cuvantul «apocrisiarh» un reprezentant oficial,
in intelesul de astdzi al cuvantului, ci doar un simplu delegat.
Din moment ce Leontiu a venit la Constantinopol ca insotitor
al Sfantului Sava, din acest punct de vedere el era apocrisiarh
al Patriarhului Petru al Ierusalimului, deci un «reprezentant
diplomatic» intr-o misiune™.

,Pentru Chiril de Schytopol origenismul lui Leontiu de
Bizant se identifica indeosebi cu reflectia si cugetarea. Asadar,
origenistii erau cei carora le placea sa se dedice discutiilor
filosofice despre lume, materie, suflet etc. Tocmai din acest motiv,
origenistii au atras la «erezia lor» doar pe «cei mai Invatati» din

! Ibidem, p. 78.
2 Ibidem, p. 80.
3 Ibidem, pp. 88-89.
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manastiri, In timp ce adversarii lor, acuzati de «ignorantd», nu
erau interesati de discutiile despre Domnul Hristos, ci numai de
implinirea in iubire a poruncilor Domnului™!.

,Mai exista inca o dificultate care impiedica identificarea
origenistului Leontiu cu apocrisiarhul amintit in procesele verbale
ale sinodului, intrucat Leontiu apocrisiarhul este mentionat ca
«monah, staret si loctiitor al Intregului pustiu», in timp ce Leontiu
de Bizant nu este amintit nicaieri ca «staret». De la Inceput,
trebuie lamurit faptul cd denumirea de «loctiitor al intregului
pustiu» este echivalentd cu cea de «apocrisiarh»™2. , Asadar,
cuvantul «loctiitor» are sensul de «reprezentant al locului». A
fost insa Leontiu de Bizant egumen?”. ,,Compararea cataloagelor
sinodului demonstreaza ca acestea au fost alcatuite sau cel putin
semnate Intr-o ordine ierarhica: «preotii si staretii» se gasesc
intotdeauna in partea de sus a catalogului, «diaconii» la mijloc,
iar in partea de jos sunt «simplii monahi». De altfel, Tn niciunul
din aceste cataloage Leontiu nu are titlul de «preot», ci in toate
apare ca «staret», fapt care a impus inscrierea lui In prima parte
a catalogului. Asadar, Leontiu era cu adevarat staret™ al Noii
Lavre, fiind ales 1n aceasta functie dupa anul 532.

In cel de-al doilea capitol al tezei sale de doctorat, Ilie
Fracea prezinta opinia lui Marcel Richard despre Leontiu de
Bizant si Leontiu ,,Ierusalimiteanul”, care in urma ,,compararii
operelor autentice neindoielnice ale lui Leontiu de Bizant: «Contra
nestorienilor si monofizitilor», «Contra aftartodochetilor»,
«Descoperirea si biruinta asupra nestorienilor», «Treizeci de
capitole contra lui Sever» si «Epilysis» cu cele indoielnice:
«Contra monofizitilor» si «Contra nestorienilor», a ajuns la

! Ibidem, pp. 94-95.
2 Ibidem, pp. 95-96.
3 Ibidem, p. 97.
4 Ibidem, p. 98.
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concluzia ca ultimele apartin altui scriitor, pe care 1-a numit
«Leontiu Ierusalimiteanul»™!.

,De la inceput, se impune precizarea ca cele doua scrieri:
«Contra monofizitilor» si «Contra nestorienilor» i-au fost atribuite
lui «Leontiu lerusalimiteanul» de cétre traditia manuscrisa a
secolelor XII-XIII, insa denumirea de «lerusalimiteanul» nu o
putem considera contrard nici marturiei manuscrise a operelor
scriitorului Leontiu, care il caracterizeaza ca «pustnic» sau
«monahy, nici traditiei patristice, care il numeste «de Bizanty, si
aceasta deoarece numele «de Bizant» indica, potrivit lui Chiril
de Schytopol, locul nasterii sale, iar cel de «pustnic» aratd modul
vietuirii sale ca monah. Intrucat Leontiu de Bizant a triit ca
pustnic la Ierusalim si a avut legaturi stranse cu manastirile
Stantului Sava, a putut fi numit foarte bine de catre traditia ulte-
rioara drept «lerusalimiteanul»’?.

,In ceea ce priveste utilizarea filosofiei in expunerea
conceptiei teologice a celor doi, insusi Marcel Richard recunoaste
ca atat Leontiu de Bizant, cat si «lerusalimiteanul», intrebuinteaza
din plin, filosofia in explicarea invataturii de credintd ortodoxa™.

»Analizand din punct de vedere comparativ antropologia
celor doi Leontiu, Marcel Richard sustine cd, in timp ce pentru
Leontiu de Bizant, trupul si sufletul sunt unite in om, pentru
Leontiu lerusalimiteanul, dimpotriva, sufletul se misca inspre
trup dintr-o inrudire prin aliantd, fara indoiala tainica, dar inscrisa
de catre Dumnezeu in firea noastra”™. Ilie Fracea insad afirma
ca ,,pentru amandoi Leontiu, necesitatea unirii se afla in firea
trupului omului, deoarece sufletul, fiind desavarsit, poate exista
si fara trup, In timp ce existenta trupului depinde de unirea lui

! Ibidem, p. 102.
2 Ibidem, p. 103.
3 Ibidem, pp. 103-104.
4 Ibidem, p. 104.
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cu sufletul. Aceasta se observa limpede si din faptul ca trupul
- atat din punctul de vedere al lui Leontiu de Bizant, cat si al lui
Leontiu lerusalimiteanul - nu are posibilitatea miscarii, adica nu
are viata prin sine, cdci miscarea trupului provine numai de la
suflet, a carui existentd se continua si dupa moarte™!. ,,De altfel,
daca pentru Leontiu de Bizant nu se realizeaza nici un amestec
al elementelor, ci, prin purtarea de grija a lui Dumnezeu, firea
ramane simpld, acelasi lucru se petrece si In cazul lui Leontiu
Ierusalimiteanul, pentru care nu exista nici o unire a elementelor
fard puterea lui Dumnezeu™.

Dupa compararea antropologiei celor doi asa-zisi Leontiu,
Ilie Fracea analizeaza mai multe texte hristologice din lucrarile
lui Leontiu de Bizant pe care Marcel Richard le-a pus in opozitie
cu cele ale lui Leontiu lerusalimiteanul, ajungand la concluzia ca
»sunt de ajuns chiar si aceste putine exemple pentru a se vedea
faptul ca terminologia hristologica nu este posibil sa constituie o
baza serioasa pentru deosebirea celor doi scriitori, ci, dimpotriva,
pledeaza pentru identificarea lor™.

Aducand argumente din Chiril de Schytopol, dar si marturii
ale Patriarhului Gherman al Constantinopolului, ale Sfintilor
Parinti Maxim Marturisitorul, loan Damaschin, Teodor Studitul si
ale unor cercetatori moderni, precum Gallandi si J. H. 1. Watt, Ilie
Fracea trage concluzia evidentd ca Leontiu de Bizant este autorul
lucrarilor ,,Contra monofizitilor” si ,,Contra nestorienilor”. Cu toate
ca ,traditia manuscrisa i-a atribuit aceste doud opere lui Leontiu
[erusalimiteanul, in aceasta traditie nu existd nici o mentiune care
sa excluda faptul ca Leontiu lerusalimiteanul este unul si acelasi cu
scriitorul Leontiu de Bizant™. De asemenea, intrucat unii Parinti ai

! Ibidem, p. 108.
2 Ibidem, pp. 109-110.
3 Ibidem, p. 127.
4 Ibidem, p. 143.
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Bisericii, precum Andrei Criteanul si Cosma de Maiuma, care s-au
nevoit in Manastirea Marea Lavra din apropierea lerusalimului,
au primit supranumele de ,,Ierusalimiteanul”, tot asa si Leontiu de
Bizant, care a vietuit in Noua Lavra, intemeiata de Sfantul Sava,
manastire care Intretinea relatii stranse cu Marea Lavra, a putut
fi numit si el ,.Ierusalimitean”. in concluzie, cand ne referim la
Leontiu de Bizant si la Leontiu Ierusalimiteanul trebuie s admitem
ca este vorba ,,despre un singur scriitor numit Leontiu, care -
intrucat se tragea din Constantinopol - era numit «de Bizant» si,
acelasi - din cauza vietuirii lui ca monah in Palestina, In apropierea
Terusalimului - a mai fost numit «pustnic» si «lerusalimitean»'.

In cel de-al treilea capitol al cartii sale, Ilie Fricea vorbeste
despre scrierile lui Leontiu de Bizant.

Seria greacd a Patrologiei Migne contine urmétoarele
lucrari care 11 sunt atribuite lui Leontiu de Bizant sau lerusali-
miteanul: ,,Despre erezii”, ,,Contra nestorienilor si monofizitilor
in trei carti”, ,,Contra nestorienilor”, ,,Contra monofizitilor”,
,lreizeci de capitole Tmpotriva lui Sever”, ,,Epilysis”, ,,Contra
scornelilor apolinariste”, ,,Omilie la injumatatirea praznicului
Cincizecimii, la orbul din nastere si la cuvintele «Nu judecati
dupa infatisare»”, ,,Omilie la Sfanta Vineri din Saptdmana Mare,
la patimirea Domnului si la Iov”.

Intrucat scrierile autentice ale lui Leontiu se afld amestecate
cu cele neautentice, le vom prezenta separat.

Ca scrieri autentice avem: ,,Contra nestorienilor si monofizi-
tilor in trei carti”, ,,Epilysis”, ,, Treizeci de capitole impotriva lui
Sever”, ,,Contra monofizitilor” si ,,Contra nestorienilor”.

in traditia manuscrisa avem: ,,Codicele Vat. Gr. 2195” care
contine operele lui Leontiu in urméatoarea ordine: ,,Contra nesto-
rienilor si monofizitilor in trei carti”, ,,Epilysis” si ,, Treizeci de
capitole impotriva lui Sever”.

! Ibidem, p. 159.

296



,,Versio Turriani” este traducerea latind din evul mediu
a operelor lui Leontiu de Bizant, care a fost publicata, pentru
prima datd, de catre H. Canisius, Antiquae lectiones, la
Ingolstadt, in 1603.

Parti din operele autentice ale lui Leontiu s-au mai péstrat si
in urmatoarele manuscrise: codicele ,,Oxon. Bodl. Laud. gr. 92 b”,
codicele ,,Parisinus Bibliothecas Nationalis supplementi graeci
163>, codicele ,,Genovensis”, codicele ,,Berolinensis Phillippicus
807, codicele ,,Parisinus Bibliothecas Nationalis gr. 1335 si
codicele ,,Venetus Marcianus”.

Editii si traduceri ale scrierilor lui Leontiu.

Scrierile lui Leontiu de Bizant au fost publicate pentru
prima data la inceputul secolului al XVII-lea, de catre H. Canisius
(Antique lectiones, la Ingolstadt, in 1603) in traducerea latina a
lui Franciscus Turrianus (Torres).

»lextul grec al scrierilor lui Leontiu a fost publicat
pentru prima data in anul 1844, de catre cardinalul Angelo
Mai (Spicilegium Romanum X, Romae 1844) dupa codicele
«Vatican 2195». Textul grec al lui Angelo Mai si traducerea
latind a lui Turrianus (Canisius) au fost reeditate impreuna in
Patrologia Greaca a lui J. P. Migne, care in afara de traducerea
latind a lui Franciscus Turrianus nu au fost traduse in nici o
altd limba moderna™!.

,Contra nestorienilor si monofizitilor in trei carti” contine
un ansamblu de trei scrieri, cu un prolog comun, insa trebuie
considerata ca o scriere unitara. ,,La Inceput, cele trei carti ale
colectiei de astazi au circulat ca trei opere independente, pe
care mai tarziu, la dorinta prietenilor sdi, Leontiu le-a reunit
si le-a publicat intr-un volum, addugind un prolog™?. Probabil
ca, initial, aceasta colectie a lui Leontiu de Bizant se numea:

! Ibidem, pp. 171-172.
2 Ibidem, p. 174.
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,»A fericitului monah §i marelui ascet Leontiu, respingerea si
biruinta Impotriva tuturor ereziilor”.

In continuare, Ilie Fricea prezinta structura colectiei dupa
cum urmeaza: prima carte, scrisd impotriva nestorienilor si
a monofizitilor, a fost impartita, potrivit marturiei lui Leontiu
insusi, in capitole, fiecare cuprinzand invatatura ereticilor, precum
si raspunsul ortodox la aceasta. Cartea este alcatuita din sapte
capitole, fiecare dintre ele Incepand cu o invatatura ereticd. La
sfarsitul cartii, pentru a-si intdri argumentele, Leontiu a adaugat
o antologie patristica, alcatuita din 82 de fragmente, indeosebi
din operele Sfintilor Parinti Capadocieni. A doua carte, scrisa
impotriva afthartodochetilor, are forma unui dialog dintre un
ortodox si un afthartodochet. Scrierea se incheie cu o antologie
patristica, formata din 27 de citate. A treia carte, scrisa impotriva
nestorienilor, este alcituitd sub forma de predica. In antologia
patristica de la finalul acesteia, Leontiu citeaza mai multe
fragmente din scrierile lui Teodor de Mopsuestia. In cea de-a doua
parte a acestei antologii patristice, Leontiu combate Tnvataturile
nestoriene cu citate ortodoxe.

Specialistii au stabilit ca lucrarea ,,Contra afthartodoche-
tilor” a fost redactatd intre anii 525-527, cea de-a treia carte,
,,Contra nestorienilor”, este anterioara anului 533, cel mai
aproape de anul 528, iar prima carte: ,,Contra nestorienilor si
monofizitilor”, ,,care combate In mod substantial «ereziile foarte
teoretice», nu avea alt scop decat sa fie folosita ca introducere
la celelalte doud carti, care urmau sa provoace scandal™ ,.si a
fost scrisa in anul 531 sau la inceputul lui 532, dupa alungarea
lui Leontiu de Bizant din cercul Sfantului Sava, dar inainte de

discutia cu monofizitii, la care a luat parte™?.

! Ibidem, p. 198.
2 Ibidem, p. 206.
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Cartea ,,Epilysis” are forma unui dialog care se desfasoara
intre un ortodox si un monofizit. Lucrarea poate fi impartita in opt
capitole, fiecare dintre ele continand o invatatura monofizita si un
raspuns ortodox. Textul grec al lucrarii a fost editat, pentru prima
data, de catre cardinalui Angelo Mai, de unde a fost preluat, plin
de greseli, 1n editia lui Migne.

,ZAtribuirea acestei lucrdri lui Leontiu de Bizant se bazeaza
nu numai pe traditia ei manuscrisa, ci $i pe un fragment, care a
fost copiat in scrierea «Invatatura Parintilor despre intruparea
Cuvantuluiy», in care este mentionata inscriptia «de la monahul
Leontiu de Bizant». De altfel, in lucrarea «Epilysis» Tnsusi
Leontiu face de cateva ori referire la propria scriere «Contra
nestorienilor si monofizitilor»™!. ,,Conform marturiei lui Leontiu
insusi, cartea «Contra nestorienilor si monofizitilor» a provocat
numeroase obiectii din partea monofizitilor, iar Leontiu Tncearca
sd raspunda tocmai acestor obiectii In lucrarea «Epilysisy.
Redactarea lucrarii a fost realizata la scurt timp dupa cartea
«Contra nestorienilor si monofizitilor», asadar, putin dupa anul
53172 sau, cel tarziu, in anul 533.

Lucrarea ,,Treizeci de capitole impotriva lui Sever” trebuie
pusa in legatura cu scrierea ,,Epilysis”. ,,In forma ei actuald, cartea
este alcatuitd din treizeci de paragrafe impotriva monofizitilor.
Lucrarea incepe brusc, fara introducere, fapt neobisnuit pentru
Leontiu, ceea ce ne face sd credem ca scrierea de astizi nu contine
intreaga lucrare initiald a lui Leontiu, ci, foarte probabil, numai
ultima ei parte, concluzia™. ,,Lucrarea a fost scrisd in timpul
vietii si activitatii lui Sever al Antiohiei si cu sigurantd Tnaintea
condamnarii lui oficiale de catre Sinodul de la Constantinopol din
anul 536. Redactarea acestei scrieri trebuie plasata, asadar, intre

! Ibidem, p. 210.
2 Ibidem, p. 211.
3 Ibidem, pp. 215-216.
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anii 531-535, in perioada in care, din cauza influentei imparatesei
Teodora, Justinian a aratat o mare tolerantd, chiar simpatie fata
de monofiziti”!. Cartea ,,Treizeci de capitole” a fost scrisa in
timpul, sau imediat dupa discutia dintre ortodocsi si monofiziti
din anul 532, impreuna cu lucrarea ,,Epilysis” si cu cea ,,Contra
monofizitilor”, constituind initial o scriere unitara.

In continuarea cartii sale, Ilie Fricea vorbeste despre
scrierile:,,Contra monofizitilor” si ,,Contra nestorienilor”, atribuite
lui Leontiu ,,Ierusalimiteanul” ( = de Bizant).

Traditia manuscrisa a acestor lucrari este constituid dintr-un
singur manuscris din veacul al XII-lea. Acesta s-a pastrat in codicele
,Venetus Marcianus gr. 69”, un manuscris bizantin din secolul
al XlI-lea sau al XIII-lea, care a fost dus de la Constantinopol la
Venetia de cétre Visarion. Din acest codice, Bongiovanni a publicat
pentru prima datd lucrarea ,,Contra monofizitilor”. Manuscrisul a
fost copiat de cateva ori, pastrandu-se urmatoarele copii ale lui:
,,Codicele Vaticanus Palatinus”, care a fost scris de catre Corneliu
de Nauplia, la Venetia, in anul 1552; codicele ,,Monacensis gr. 67,
din secolul al XVI-lea; codicele ,,Monacensis gr. 92, din secolul
al XVlI-lea si codicele ,,Paris”, care este datat Tn prima jumatate a
secolului al XVII-lea.

In forma ei actuald, care nu este identici cu cea initiala,
lucrarea ,,Contra monofizitilor” este alcatuitd din doua parti mari.
Prima parte contine 63 de invataturi eretice, iar partea a doua
cuprinde invataturi ale Sfintilor Parinti, impartite, la randul lor,
in patru sectiuni. Cu toate ca scrierea i-a fost atribuita lui Leontiu
[erusalimiteanul, acesta este identic cu Leontiu de Bizant.

Cartea a fost scrisd la Constantinopol, cu ocazia disputei
dintre ortodocsi si monofiziti, in anul 532.

Din analiza textului manuscrisului sus-mentionat si a
altor lucrari ale Iui Leontiu de Bizant, reiese ca ,,initial cele trei

! Ibidem, p. 216.
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scrieri de astazi: «Epilysis», «Contra monofizitilor» si «Treizeci
de capitole Tmpotriva lui Sever» constituiau o singura lucrare
impotriva monofizitilor, Tmpartita, poate, in doua parti, una
apologetica (Epilysis) si alta ofensiva (Contra monofizitilor),
carte pe care Leontiu a promis cd o va scrie 1n lucrarea «Dialog
impotriva Afthartodochetilor»™!.

Scrierea ,,Contra nestorienilor” era alcatuitd initial din
opt capitole, dintre care s-au pastrat doar sapte. Cartea a fost
scrisd de Leontiu de Bizant, pentru ca analiza lucrarilor:
,»Contra monofizitilor” si ,,Contra nestorienilor” a dovedit ca
ambele au acelasi autor.

,,«Contra nestorienilor» a fost redactata in anul 536, sau, cel
mai tirziu, in 538, anul mortii lui Sever al Antiohiei™?.

In cea de-a doua parte a capitolului, Ilie Fricea vorbeste
despre scrierile gresit atribuite lui Leontiu de Bizant.

Prima dintre acestea este lucrarea ,,Despre erezii”, ,,care a
avut o mare infuenta asupra parintilor de mai tarziu, in special,
datorita caracterului ei de pionierat in teologie™.

In titlul initial al scrierii, nu este mentionat numele lui
Leontiu de Bizant, care, probabil, ,,a fost addugat de un copist
ingelat de asemanarile aparente, de suprafata, dintre aceasta scriere
si operele autentice ale Iui Leontiu de Bizant™.

Se pare ca autorul scrierii este un ,,0arecare monah
Teodor, iar lucrarea nu are nici cea mai mica legatura cu
Leontiu de Bizant™, intrucat ,,stilul scrierii, terminologia hristo-
logica, dar si epoca redactarii ei fac absolut imposibila atri-
buirea ei lui Leontiu de Bizant™®. De asemenea, ,,este evident ca

! Ibidem, p. 234.
2 Ibidem, p. 246.
3 Ibidem, p. 247.
4 Ibidem, p. 253.
3 Ibidem, p. 254.
¢ Ibidem, p. 256.
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autorul lucrarii a fost un admirator al lui Teodor de Mopsuestia,
motiv pentru care identificarea lui cu Leontiu de Bizant este cu
totul de neacceptat™!.

,Data alcatuirii acestei scrieri trebuie plasata, fara indoiala,
in epoca Patriarhului egiptean ortodox Evloghie, cu care autorul
lucrarii incheie sirul Patriarhilor ortodocsi ai Alexandriei, adica
intre anii 581 - 6082,

Lucrarea ,,Contra scornelilor apolinariste”, ,,care se gaseste
doar in manuscrisul «Vaticanus gr. 2195», precum si in traducerea
lui Turrianus, a fost atribuita lui Leontiu de Bizant datorita titlului
el. Scrierea contine o antologie alcatuita din 40 de fragmente
ale autorilor apolinaristi. De altfel, importanta lucrarii consta
in faptul ca datoritd acesteia s-a pastrat o mare colectie de texte
apolinariste, care ne ajutd sd reconstituim si sa intelegem mai
bine aceasta erezie, dar si in aceea ca ea constituie o serioasa
criticd a apolinarismului’™.

Scrierea nu poate fi atribuitd lui Leontiu de Bizant. ,,Silas
Rees a lansat ideea ca ea apartine Episcopului [oan de Schytopol.
Daca luam in considerare concordanta care exista intre anul
alcatuirii scrierii §i perioada in care acest Episcop si-a redactat
opera, ipoteza lui Rees devine mai plauzibila™.

Lucrarea ,,Contra scornelilor apolinariste” a fost scrisa
in jurul anului 518.

In editia lui J. P. Migne, intre scrierile lui Leontiu de
Bizant, sunt incluse si doud omilii: ,,La Tnjumatatirea praznicului
Cincizecimii, la orbul din nastere si la «Nu judecati dupa
inféatisare»”, precum si: ,,La Sfanta Vineri din Saptdmana Mare,

la patimirea lui Hristos si la Iov”, care au fost preluate si in

! Ibidem, p. 257.
2 Ibidem, p. 260.
3 Ibidem, p. 261.
4 Ibidem, p. 263.
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editiile lui Combefis (Auctarium, I, 720), si Getzer (Opera de
sancta Cruce, II, 347-355).

,» Iraditia manuscrisa atribuie, aproape unanim, aceste omilii
«preotului Leontiu din Constantinopol» si nu lui Leontiu «de
Bizant», «monahul» sau «pustnicul», cum este mentionat in cazul
operelor sale autentice. Leontiu de Bizant nu poate fi autorul
lor pentru ca nicaieri nu este amintit «ca preot». De asemenea,
data scrierii acestor omilii si, In general, perioada alcatuirii
lucrarilor «preotului Leontiu din Constantinopol», este plasata
de citre cercetitori in a doua jumatate a secolului al VI-lea. In
mod concret, pe baza unui fragment pastrat dintr-o omilie «La
nasterea Sfantului Ioan Botezatorul» si in care se face referire la
un cutremur, C. Datema socoteste ca aceasta omilie a fost rostita
in 17 decembrie 557. Aceasta datare face imposibild identificarea
«preotului Leontiu din Constantinopol» cu Leontiu de Bizant,
care s-a mutat din aceastd viatd in primavara anului 543!, De
asemenea, ,,aceste omilii au fost scrise Tn versuri si nu in proza,
de aceea consideram imposibila identificarea celor doi scriitori si
prin urmare, atribuirea acestor omilii, lui Leontiu de Bizant™>.

In cel de-al patrulea capitol al tezei sale de doctorat, Ilie
Fracea ne prezinta schita biografica a lui Leontiu de Bizant.

,Leontiu s-a nascut la Constantinopol, in ultimele decenii
ale secolului al V-lea. In general, cercetitorii plaseaza nasterea lui
in anul 480 sau 485™3.

,In cartea sa: «Descoperirea si biruinta impotriva nesto-
rienilor», scrisd putin dupa anul 528, Leontiu face referire la
tineretea lui, pe care a petrecut-o sub influenta nestorienilor,
de unde putem trage concluzia ca, in anul 528, Leontiu avea
in jur de 35-45 de ani. Cat a durat insa aceasta perioada nesto-

! Ibidem, pp. 266-267.
2 Ibidem, p. 269.
3 Ibidem, p. 270.
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riana a lui Leontiu? In conformitate cu propria lui marturie
suntem nevoiti sd o identificdm cu perioada studiilor sale la
Constantinopol, deoarece imediat dupa aceasta Leontiu s-a auto-
exilat, refugiindu-se in Palestina™!.

»In anul 507, un grup de monahi, care s-au revoltat
impotriva Sfantului Sava, au parasit Manastirea Marea Lavra
si au infiintat o manastire noud, pe care au numit-o Noua Lavra.
In timp ce Pavel era staret la Noua Lavra, in anul 514 sau 515,
Nonnos si Leontiu de Bizant au intrat in aceastd manastire, dar
nu au ramas acolo multd vreme, deoarece Agapit, noul staret,
i-a alungat, intrucat susoteau pe ascuns invataturile lui Origen.
Incercarea celor doi de a se reintoarce in manastire, cu sprijinul
Patriarhului Ilie, a esuat, iar acestia s-au stabilit Intr-un camp,
unde au ramas pana la moartea lui Agapit, din anul 519 sau 520.
Atunci cei dimpreund cu Nonnos, deci si Leontiu, auzind despre
sfarsitul lui Agapit si alegerea lui Mamas ca si staret, au venit si
au fost primiti in Noua Lavra™.

»Revenirea lui Leontiu la Noua Lavra a coincis cu
inceputul disputei dintre Sever al Antiohiei si Iulian de
Halicarnassus. In aceasta perioada (521-527), Leontiu a sustinut,
in Palestina, primul sau discurs public, care constituie Inceputul
activitatii sale ca scriitor”.

»Putin dupa anul 528, dar inaintea revoltei samarinenilor,
care a avut loc in iunie 529, Leontiu a rostit in Constantinopol,
unde mergea des, un cuvant de multumire in fata celor care l-au
ajutat sa scape de influenta nestorienilor’™.

,Datoritd masurilor luate de imparatul Justinian impotriva
ereticilor, a samarinenilor si a inchinatorilor la idoli, n iunie 529,

! Ibidem, pp. 271-272.
2 Ibidem, pp. 272-273.
3 Ibidem, pp. 273-274.
4 Ibidem, p. 274.
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samarinenii din Palestina s-au revoltat impotriva Statului Bizantin,
alegandu-si propriul Imparat, in persoana lui Iulian, si pornind o
prigoana cruntd Impotriva crestinilor. Justinian l-a trimis pe ducele
Teodor Tmpotriva lui Iulian, care I-a invins si I-a ucis, iar mii de
samarineni au platit cu propria lor viatd aceastd revolta. Din
cauza marilor distrugeri provocate de samarineni, Patriarhul Petru
al Ierusalimului, dimpreuna cu Episcopii sufragani, l-au rugat
pe Sfantul Sava sa se duca la Constantinopol si sa intervina pe
langa Tmparat sa scuteasca Palestina de impozite, intrucat Sfantul
reusise acest lucru si in timpul imparatului Anastasie. Printre altii,
Stantul Sava a fost insotit in aceastd célatorie la Constantinopol
si de catre Leontiu de Bizant™'.

,Dupa revenirea Sfantului Sava in Palestina (septembrie
531), Leontiu a rdmas la Constantinopol, unde a rostit o cuvantare
impotriva nestorienilor si a monofizitilor. In acelasi an, sau la
inceputul lui 532, raspunzand probabil indemnului preotului
Eusebiu, Leontiu a adunat si a publicat cuvantarile pe care le-a
sustinut Intr-un volum, intitulat: «Respingere si raspuns impotriva
tuturor ereziilor»™. ,,Este posibil ca publicarea acestei lucrari sa
fi constituit motivul care 1-a determinat pe Papa Eusebiu sa-l ia
pe Leontiu cu el la disputa dintre ortodocsi si monofiziti, care
a avut loc la Constantinopol, in primavara anului 532. Aceasta
disputa, organizata la porunca lui Justinian, a durat doar trei
zile, dar pregatirea ei a inceput In toamna anului precedent, cand
Justinian le-a ingaduit Episcopilor si monahilor monofiziti exilati
sa se reintoarca la vetrele lor si i-a chemat pe cei mai importanti
dintre conducatorii lor sa vina la Constantinopol. Este aproape
sigur ca in timpul pregatirilor pentru aceastd discutie, Leontiu a
scris ampla sa lucrare impotriva monofizitilor, care era alcatuita
din doua parti mari: «Epilysis» si «O sutad de capitole Impotriva

! Ibidem, pp. 274-275.
2 Ibidem, p. 276.
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monofizitilor» (= «Contra monofizitilor» + «Treizeci de capitole
impotriva lui Sever»). Ultima parte a acestei lucrari se pare ca a
fost redactatd dupa cea de-a doua zi a discutiilor, cand ortodocsii,
care participau la aceasta, au pregatit multe marturii despre cele
doua firi ale Domnului Hristos™!.

»La scurt timp dupd disputa cu monofizitii, datorita
sprijinului Papei Eusebiu si a prestigiului de care se bucura
Leontiu, acesta a fost numit staret al Noii Lavre. In orice caz,
Leontiu a luat parte ca si staret, impreund cu Dometian, cu Teodor
Askidas si cu aproape toti origenistii din Palestina, la sinodul
Patriarhului Mina, din anul 536. Leontiu a fost prezent la toate
cele cinci sedinte ale acestui sinod si a semnat cele trei petitii ale
monahilor palestinieni catre imparatul Justinian, catre Patriarhul
Mina si catre Papa Agapit. In aceastd perioadi - adicd dupa sinodul
endemic - cu ajutorul lui Leontiu si a Papei Eusebiu, a avut loc
alegerea ca Mitropoliti a lui Dometian si a lui Teodor Askidas.
Hirotonia lor a avut loc Intre anii 536-537, deoarece in anul 537,
Leontiu s-a intors la Noua Lavra™.

In aceasta perioada, adica intre anii 533-536, trebuie
plasatd si redactarea ultimei scrieri a lui Leontiu de Bizant:
,,Contra nestorienilor”.

,»Dupa sinodul Patriarhului Mina, Leontiu a mai ramas
pentru un scurt rastimp la Constantinopol, de unde s-a intors in
Palestina in toamna anului 537 sau in primdvara anului 538.
,Intre timp, in septembrie 537, Melitas, staretul Marii Lavre,
s-a mutat la Domnul, fiind urmat la conducerea manastirii de
catre Ghelasie, care a alungat din Marea Lavra aproape 40
de origenisti. Toti acestia au venit la Noua Lavra, iar Leontiu
a Incercat sda 1i ajute, apeland la Sofronie, staretul manastirii

' Ibidem, pp. 276-277.
2 Ibidem, pp. 277-278.
3 Ibidem, p. 278.
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Sfantului Teodosie si la arhimandritul care era superior peste
manastirile din Ierusalim. Incercarea lui Leontiu a fost sortita
esecului, iar origenistii, fiind cuprinsi de manie, au organizat
o adevarata campanie impotriva Marii Lavre, care, in urma
minunii SfAntului Sava, a rimas fard niciun rezultat™!.

»Leontiu de Bizant s-a adresat atunci Papei Eusebiu care,
intorcandu-se de la sinodul din Gaza (la sfarsitul anului 539 sau
la inceputul anului 540), a trecut pe la Ierusalim. Papa Eusebiu,
ingelat de cuvintele lui Leontiu si nestiind nimic despre erezie, l-a
silit pe staretul Ghelasie fie sa-i reprimeasca pe calugarii izgoniti,
fie sa-1 alunge pe cei care i-au nedreptatit, incercand prin aceasta
sd puna capat neintelegerilor din méanastire™?.

,In aceasti situatie, sase calugari antiorigenisti s-au dus
la Antiohia si I-au convins pe Patriarhul Efrem (527-545) sa
condamne oficial origenismul, ceea ce a si facut, in anul 542. De
asemenea, Patriarhul Petru al Ierusalimului (524-544) a chemat
in taind mai mulfi calugari apropiati ai staretilor Sofronie si
Ghelasie si i-a indemnat sa alcatuiasca un memoriu impotriva
origenistilor. Patriarhul a trimis acest memoriu imparatului
Justinian, care, la sfarsitul anului 542 sau in ianuarie 543, a emis
un decret impotriva invatiturilor lui Origen. Insa cand acest
decret a ajuns la lerusalim, in februarie 543, si au fost chemati
sd-1 semneze toti Episcopii si staretii din Palestina, Leontiu de

Bizant nu mai era in viata™.

! Ibidem, pp. 279-280.
2 Ibidem, p. 280.
3 Ibidem, pp. 280-281.
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Vasile Raduca: Antropologia
Sfantului Grigorie de Nyssa. Caderea
in pacat si restaurarea omului'
(tezd de doctorat sustinutd in anul 1985,
la Facultatea de Teologie din Fribourg)

In introducerea cartii, autorul vorbeste despre filosofia
antica greco-romana, care nu era preocupata de om, ci de cosmos,
si scoate 1n evidenta faptul ca problema omului s-a pus cu toata
taria in cugetarea de sorginte biblica si patristica, iar dintre Sfintii
Parinti au scris tratate de antropologie Sfantul Grigorie de Nyssa
si Sfantul Nemesius de Emesa.

In continuare, Parintele Riduca prezinta foarte pe scurt
viata Sfantului Grigorie, Episcopul Nyssei. Acesta s-a ndscut
in anul 335, la Neocezareea Capadociei intr-o familie crestina
distinsa. ,,Bunicul din partea mamei fusese martirizat in timpul per-
secutiei lui Diocletian. Mama tatdlui sdu, Macrina, fusese ucenica
Sfantului Grigorie Taumaturgul. In familia sa, disciplina si triirea
crestind erau norme de viata, e suficient sa amintim in acest sens
ca Biserica a trecut 1n randul sfintilor pe mai multi membri ai
familie sale: Sfanta Macrina (bunica), Sfanta Emilia (mama),
Sfanta Macrina (sora), Sfantul Vasile cel Mare (frate), Petru de
Sevasta (frate), iar un alt frate, Navkratios, a fost calugar in Pont™?,

Sfantul Grigorie a studiat retorica si a fost profesor de
retorica. ,,A fost casatorit cu o femeie deosebit de evlavioasa,

! Pr. Dr. Vasile Riduci, Antropologia Sfantului Grigorie de Nyssa.
Caderea in pacat si restaurarea omului, Editura Institutului Biblic si de Mi-
siune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1996.

2 Ibidem, p. 8.
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pe nume Teosebia. In 371, a fost hirotonit Episcop pentru
orasul Nyssa”!,

Sfantul Grigorie a avut o contributie deosebita la
Sinodul al II-lea Ecumenic de la Constantinopol, din anul 381.
LIntamplandu-se sd moari in zilele sinodului imparitesele Flacilla
si Pulcheria, Episcopul Nyssei a fost ales sa rosteasca cuvantarile
funebre. Intr-o scrisoare din 381, imparatul Teodosie cel Mare il
considerea model al Ortodoxiei. Sfantul Grigorie a trecut la cele
vesnice in anul 394 sau in 3952

In primul capitol al lucrarii, autorul vorbeste despre
Dumnezeu si lume la Sfantul Grigorie al Nyssei, pentru care,
Dumnezeu este principiul de baza al oricarei existente. ,,El
este «naturd si slava». Din punct de vedere al naturii Sale,
Dumnezeu este dincolo de natura creatd, niciun amestec
ontologic nefiind posibil intre El si ea, prin slava Lui insa
patrunde si contine toate™.

Universul este conceput de Sfantul Grigorie intr-un progres
continuu intru Dumnezeu, cu toate acestea nicio confuzie nu
este posibila Intre natura divind si lume. Diferenta fundamentald
intre Dumnezeu si lume consta in natura fiecaruia. Dupa Sfantul
Grigorie de Nyssa natura divina este nedeterminata si nedefinita,
insa acest nedefinit este principiul tuturor lucrurilor, materia
neorganizata a lumii. Acest nedefinit este ,,nemuritor, stabil si
vesnic tAnar™. | Realitate in sine, Realitate primodiala, Dumnezeu
nu depinde de nimeni si de nimic, ci este Fiinta care-si are existenta
in sine. Fard forma, fara diversitate, simplu, fiintd careia nimic nu

ii lipseste, natura divind este totdeauna identica cu sine™.

! Ibidem.

2 Ibidem, p. 9.
3 Ibidem, p. 17.
4 Ibidem, p. 19.
3 Ibidem, p. 29.
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Lumea, in schimb, este o realitate creatd din nimic, care
se mentine 1n existentd numai prin participarea la Dumnezeu.
,Chemata de la neexistenta la existenta, lumea, de la originea ei se
afla in migcare. Miscarea este legea existentei sale”!. ,,Cu toate ca
lumea are in sine o serie de puteri puse in ea de Dumnezeu, ea nu
este o existenta suficienta siesi, independenta si existand paralel
cu Dumnezeu potrivit numai legilor existente in ea, ci, In ceea ce
are ea mai profund, lumea depinde de participarea la Fiinta cea
adeviaratd™?. De asemenea, ,,scopul lumii nu se gaseste in sine, ea
a fost creatd pentru om, iar omul pentru Dumnezeu™.

In gandirea Sfantului Grigorie, ,,miscarea lumii nu este
urmarea caderii in pacat, cum vedem la Platon si Origen,
ci dimpotriva, ea este inscrisda de Dumnezeu in creaturile
Sale, ca singura modalitate de existenta a acestora si una
din conditiile ajungerii creaturii la odihna comuniunii cu
Dumnezeul-comuniune™.

,»Continuitatea in existenta a universului aflat in miscare
si punerea in armonie a elementelor din care acesta este
constituit sunt posibile, datorita puterii creatoare si proniatoare
a lui Dumnezeu™.

,In calitate de Creator si Proniator al lumii, Dumnezeu se
gaseste intotdeauna in creatia Sa, prin energiile Sale, intrdnd 1n
relatie cu creaturile. El le cuprinde, Intr-un anume fel, dincolo de
spatiu si de timp. Acesta este paradoxul vietii intratrinitare si al
modului de contact al acesteia cu lumea™®,

In cel de-al doilea capitol al cartii sale, Vasile Raduca ne pre-
zintad viziunea Episcopului Nyssei despre crearea omului, spunand

! Ibidem, p. 49.
2 Ibidem, p. 55.
3 Ibidem.
4 Ibidem, p. 56.
3 Ibidem.
¢ Ibidem, p. 58.
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ca ,,Dumnezeu a creat omul ca fiintd capabild sd se bucure de tot
ceea ce lumea 1i oferea, capabila sa se impartaseasca de bunatatea
dumnezeiasca si sa participe in mod constient la ea™!.

Dupa Sfantul Grigorie, ,,omul este creat ca o fiintd
intreaga, o fiintd completa, capabila sa fie chip al lui
Dumnezeu, nsa nu este o fiinta rotunjitad in sine, care s existe
independent de Dumnezeu sau sa duca o existentd paralela cu
existenta lui Dumnezeu, pe care sa n-o afecteze lipsa comu-
niunii cu Dumnezeu™?.

Important de mentionat este si faptul cd, in gandirea
Sfantului Grigorie, Episcopul Nyssei, ,,chipul lui Dumnezeu
nu se afla doar intr-o parte a firii umane, ci patrunde toata firea
umana’>, trup si suflet.

»Separarea in doua sexe nu este rea in sine, ci dimpotriva,
ea este sansa omenirii care, dupa caderea in pacat, avea sa piarda
posibilitatea inmultirii asemenea ingerilor’™.

Fiind alcatuit din trup material si suflet spiritual ,,omul
este o sinteza care depaseste suma elementelor ei componente,
fiind orientata spre in sus, o fiintd care are alte posibilitati si
dimensiuni, o persoand orientatd spre transcendent. Omul nu
reprezintd numai un nou nivel al lumii vazute, ci ceva mai mult,
o noutate a lumii create. Elementele lumii sensibile primesc in
om functionalitati si perspective noi™.

La Sfantul Grigorie al Nyssei, ,,sufletul este forta dinamica
din om care structureaza elementele lumii materiale in ceea
ce constituie trupul uman. Acesta, fara suflet se dezintegreaza
nemaifiind om, ci cadavrul unui fost om™°. De asemenea, nici

! Ibidem, p. 60.
2 Ibidem, pp. 61-62.
3 Ibidem, p. 78.
4 Ibidem, p. 80.
> Ibidem, p. 84.
¢ Ibidem, pp. 84-85.
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,sufletul fara elementele lumii materiale structurate ntr-un trup
nu poate fi numit om, dupa cum nici trupul nu poate fi om, nici
macar trupul unui om, fara prezenta in el a sufletului™!.

»dufletul omului, dupa Episcopul Nyssei, nu este prezent
doar intr-o parte a trupului, ci in tot trupul. El nu se afla nici
numai in inima, nici numai in creier, ci intr-un mod negrait se
uneste deopotriva cu fiecare parte a trupului™.

Conform Sfantului Grigorie, ,,in om, sufletul si trupul se
conditioneaza reciproc, fard ca unul sa fie redus la celalalt: sufletul
se afla in elementele care compun trupul, dar nu se confunda
cu ele si nici nu este reductibil la vreunul din ele, nici nu se
schimba in unirea cu trupul pentru a deveni produsul totalitatii
functiilor trupului. La randul sau, trupul, cu toate cd este unit in
chip inefabil cu sufletul, nu-si pierde calitatea de trup, de organ
material de manifestare a sufletului, solidar totodata cu intreaga
creatie materiala, dar si cu sufletul, care este al sdu, nu ceva strain,
un simplu trecator prin el™.

,Din punct de vedere al naturii lui, trupul omului tinde
spre materie cu care este, de altfel, solidar prin elementele care il
compun, spre a trai conform naturii materiale, in timp ce sufletul
tinde, la randul sau, spre ceea ce-i este, la fel, inrudit. Cu toate ca
este diferit de natura sufletului, trupul nu poate exista independent
de suflet. Mai mult, putem spune ca trupul omenesc nu-si mai
afla identitatea 1n tendintele lui spre lumea din care a fost luat, ci
in directia miscarii sufletului. Daca sufletul este, deci, o naturd
spirituala si asemanator cu Dumnezeu, urmeaza ca asemanarea
cu Dumnezeu este o proprietate capitald a vietii umane. In
natura omului, trupul este parte a unui tot in care sufletul este
fundamentul si principiul care imprima trupului o viata aparte

! Ibidem, p. 89.
2 Ibidem.
3 Ibidem, p. 91.
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fatd de viata fiintelor sub-umane, cu care trupul omenesc este
inrudit. Materia luata din univers, in trupul omenesc, in unire cu
sufletul, este subiectivata si personalizati. In acest sens, trupul
omenesc are o mare importanta in procesul de orientare a materiei
in directia spiritului. In om, parga luati din lumea materiala este
patrunsa de spirit. Spiritul, devine una cu ea, o persoana. In trupul
omenesc, materia nu numai ca se impartaseste de forta spiritului,
dar si participa la Spirit. Ea nu numai ca suporta actiunea Duhului
lui Dumnezeu, ci este si activata in directia lui Dumnezeu™!.

,Data fiind starea noastra actuala - stare in care suportam
urmadrile pacatului primilor oameni - este mai greu sd intelegem
la ce nivel erau potentate inainte de pacat elementele care
compuneau s$i compun trupul omenesc. Sfantul Grigorie ne
spune ceva in acest sens cand vorbeste despre starea trupului in
veacul viitor unde acesta va fi format din aceleasi elemente din
care este format acum. Nu insa elementele ca atare vor constitui
forma «fiintei rascumparate», ci «structurarea proprietatilor
date de pacate si de virtuti vor fi acelea care vor da modul de
a fi al fiecarui om»™2,

»dufletul si trupul, dupa Sfantul Grigorie de Nyssa, trebuie
sa fie create in acelasi timp. Constituirea omului este posibila
numai prin existenta sincrona a trupului si a sufletului, fara ca
unul sd premearga si celdlalt sa urmeze™.

,In om, fiintd care se giseste intre doud realitati intru
totul diferite din punct de vedere ontologic, care se impar-
taseste si dintr-una si din cealalta, elementele din care lumea
e compusa au posibilitatea si chemarea maturizarii lor intr-un

mod constient™.

! Ibidem, p. 93.
2 Ibidem.

3 Ibidem, p. 97.
4 Ibidem, p. 102.
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,Creat prin unirea elementelor lumii, structurate intr-un
trup cu sufletul de esenta spirituala - care este de altfel si forta
care informeaza si structureaza elementele materiale, omul este
o realitate de hotar intre doua lumi ontologic separate. Tocmai
de aceea, dupa Sfantul Grigorie, el nu este o realitate, nici
izolata, nici pasiva, ci zala de legatura intre sensibil si inteligibil
si locul unde sensibilul isi schimba calitatile. Din acest mod
de existenta, deducem atat maretia, cat si responsabilitatea
omului. In om, lumea sensibila trebuie si se miste si sd se
schimbe intr-un alt ritm si la un alt nivel, in ritmul si la nivelul
persoanei. La acest nivel, lumea incepe sa activeze riscul si
bucuria libertatii, transfigurarea dincolo de limitele fizice ale
lumii sau desfigurarea, prin propriile legi, daca functionalitatea
acestora va fi utilizatd impotriva naturii lor. De aici 1nainte,
omul, «trup si suflet» nu depinde numai de Dumnezeu, ci si de
el Insusi, pentru cd este fiinta constientd, libera si responsabila.
El nu este cel care se bucura de o stare aparte, ci si o fiinta care
are o misiune de indeplinit, in calitate de fiintd personala care
participa la cele doua lumi. Prin fiinta si scopul sau, omul este,
dupa Sfantul Grigorie, partener si colaborator al lui Dumnezeu
- Creatorul si Proniatorul lumii”!.

In cel de-al treilea capitol al tezei sale de doctorat, autorul
vorbeste despre starea primordiala a omului.

In conceptia Sfantului Grigorie al Nyssei, ,,scopul crea-
rii omului este participarea la bunatatile dumnezeiesti, via-
ta lui i1 gaseste finalitatea in faptul ca se ritmeaza dupa
Dumnezeu?. Astfel, ,,omul 1si gaseste identitatea si comu-
niunea de viatd cu Fiinta si Viata adevarata. El este o fiinta

centratd in Dumnezeu’.

! Ibidem, pp. 102-103.
2 Ibidem, p. 107.
3 Ibidem, p. 108.
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,Asemanarea omului cu Dumnezeu este rezultatul
virtutilor, dar acestea sunt oarecum prezenta lui Dumnezeu
in om si, In acelasi timp, rodul straduintelor omului si al
ajutorului de sus”!.

,» Viata omului este naturald atit timp cat este supranaturala,
adica Tn masura in care participa la Dumnezeu. Chip si asemanare
a lui Dumnezeu, omul este o fiinta care se transcende, o fiinta care
prin natura lui se depaseste continuu™?.

,Dumnezeu este fundamentul §i sursa tuturor calitatilor
personale ale omului, numite de Sfantul Grigorie bunatati,
dintre care cel mai de pret este viata™. Alte daruri ale omului
despre care vorbeste Episcopul Nyssei sunt: libertatea,
vederea lui Dumnezeu, fericirea si participarea la Dumnezeu.
In viziunea Sfantului Grigorie ,,vederea lui Dumnezeu este
echivalenta cu participarea la Dumnezeu, iar fericirea este rodul
acestei participari™.

In cel de-al patrulea capitol al cartii sale, Vasile Riduca ne
prezintd pacatul protoparintilor ca instrainare.

»Inaintea pacatului protoparintilor Adam si Eva, exista,
dupa Sfantul Grigorie al Nyssei, o armonie perfecta intre ceea ce
era creatia si modul ei de existentd, conditionata de statornicia
raporturilor existente in creatie si a celor existente Intre Dumnezeu
si lucrarea mainilor Lui™. Pacatul primilor oameni insa a adus
,,dupa sine stricaciunea in toata creatia™.

,Omul instrdinat de bine, de viatd si de Dumnezeu,
introduce raul si moartea acolo unde acestea nu existau™’. In

! Ibidem, p. 128.
2 Ibidem, p. 130.
3 Ibidem, p. 140.
4 Ibidem, p. 154.
5 Ibidem, p. 186.
¢ Ibidem, p. 213.
7 Ibidem, p. 215.
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conceptia Episcopului Nyssei, ,,prin Instrdinarea de Dumnezeu,
9]

omul este Tnlantuit 1n rau, din cauza «saracirii intru bine»”".
,Inaintea pacatului, omul era intr-o stare de primavara

sd poatd inflori in vara dumnezeiasca™. ,,Pacatul insd, rupand
comuniunea cu Dumnezeu, il izoleaza pe om de izvorul vietii, 11
usuca radacinile, il sldbeste si-1 arunca 1n arsita Indepartarii de
Dumnezeu, unde nu-i riméane decit pieirea’™.

Datorita pacatului omului din rai, Sfantul Grigorie,
Episcopul Nyssei, spune ca: ,,Cel ce era inalt a fost umilit, cel
ce era chip al Celui ce este mai presus de ceruri a fost facut dupa
chipul pamantului; cel care stapanea a devenit sclav si cel creat
pentru nemurire a fost descompus de moarte; cel care a cunoscut
desfatarea raiului a fost condamnat la un tinut al bolilor si al
durerilor. Cel care era liber si independent a fost coplesit de atatea
rautati ca nu este ugor nici micar s numaram pe tiranii nostri™.

,Caderea in pacat aduce peste natura umand «uratenia raului»,
in asa fel, incat chipul nu va mai putea straluci frumusetea sa, nici sa
primeasca in puritatea lor stralucirile frumusetii prototipului™.

Important de mentionat este faptul ca, dupa Sfantul
Grigorie, ,,alungarea din paradis nu este urmarea razbunarii
lui Dumnezeu, ci cu necesitate a pacatului, pentru ca paradisul,
locuinta a celor vii, nu primeste pe cei morti prin pacat™®.

Cel de-al cincilea capitol al cartii lui Vasile Raduca este pus
in opozitie cu cel precedent, vorbind despre restaurarea omului
ca instrdinare a naturii umane de rau.

! Ibidem, p. 216.
2 Ibidem, pp. 216-217.
3 Ibidem, p. 217.
4 Ibidem, pp. 217-218.
3 Ibidem, p. 221.
¢ Ibidem, pp. 222-223.
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Intrucat ,,era imposibil ca natura noastrd, indepartata de
Dumnezeu sa poata, prin ea insasi, sa se ridice din nou spre cele
inalte si ceresti, Cel care nu a cunoscut pacatul se face pentru noi
pacat si ne elibereaza de condamnare, asumand propria noastra
condamnare, asumand vrajmasia pe care am starnit-o, prin pacat
intre noi si Dumnezeu si omorand in El pacatul, facandu-Se ca
noi, a ridicat din nou la Dumnezeu, prin Sine, natura noastra”!.

,Omul creat pentru a se bucura de frumusetea lumii si de
prezenta lui Dumnezeu are in el chemarea la desavarsire. Pacatul,
ca act personal, il face sd piardad posibilitdtile desavarsirii.
Cuvantul lui Dumnezeu s-a facut Om tocmai pentru ca omul a
cazut, de aceea restaurarea naturii umane cazute este posibila
numai in Hristos. Restaurarea inseamna, asadar, revenirea
omului, cazut prin pacat, la starea dinaintea caderii de unde
procesul desavarsirii se continud, asa cum Adam I-ar fi continuat
dacd nu ar fi cazut in pacat™.

In conceptia Sfantului Grigorie al Nyssei, ,,restaurarea
omului este dovada condescendentei lui Dumnezeu fata de
natura omeneasca slabitd si a iconomiei lui Dumnezeu fata
de om, a cdror motivatie profunda se afla numai in iubirea si
bunatatea lui Dumnezeu.

Conform Sfantului Grigorie de Nyssa, rascumpararea omului
,,este un act de iubire, de filantropie, lucrat de Dumnezeu Tatal, prin
Fiul in Duhul Sfant. Identitatea de natura intre cele trei persoane
ale Sfintei Treimi este, deci, garantia unitatii lucrarilor lor™.

Intruparea este un act al atotputerniciei lui Dumnezeu.
Este actul unui Dumnezeu a carui putere nu este limitata intr-o
transcendenta, unde orice contact cu omenirea este absent. Este un

! Ibidem, p. 236.
2 Ibidem, p. 381.
3 Ibidem, pp. 237-238.
4 Ibidem, p. 247.
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act paradoxal dar adevarat. Numai un Dumnezeu personal putea
sa-1 faca. El l-a facut, trecand peste diferenta ontologica dintre
Creator si creaturd, neconfundiandu-Se totusi cu aceasta™'.

Intruparea Cuvantului este o revelatie, dar care depaseste
revelatiile facute de Dumnezeu profetilor; ea este o teofanie,
avand profund caracter ontologic si terapeutic: Dumnezeu nu
numai ca se arata, ci El patrunde in natura noastra si in obiceiurile
noastre pentru a schimba din interior aceasta natura apasata si
stipanita de rau. In acelasi timp, El se goleste pe Sine pentru ca
firea umana sa patrunda in El pe cat 1i este posibil™.

,,Dupa cum existd Tn noi o putere care da viatd materiei, prin
care este constituit omul, la fel puterea Celui Preainalt, dupa ce a
patruns in chip nematerial, prin Duhul Sfant, in trupul cel curat
al Fecioarei, asumand materia omeneasca din trupul neintinat
al Fecioarei, a primit ofranda trupului Fecioarei pentru Cel care
urma sa ia forma in El. $i astfel, a luat fiintd Omul cel nou, care
este Omul cu adevarat nou, primul si singurul care a impropriat
un asemenea mod de ipostaziere, creat dupa Dumnezeu, nu dupa
om. Firea divina a patruns In mod egal toatd compozitia firii
omenesti, in asa fel, Incat nimic sa nu fie strain impartasirii de
Dumnezeu si ca ea sa fie aproape si in mod egal in amandoua,
anume, in trup si in suflet™.

Dupa Grigorie al Nyssei, ,,restaurarea sau noua creatie
incepe din momentul patrunderii Cuvantului in pantecele
Fecioarei, in momentul asumarii naturii umane prin puterea
Duhului Sfant. In Tisus Hristos, creatia se schimba si se innoieste,
iar Cuvantul Intrupat este si Omul cu adevarat nou, nascut fara sa
treaca prin caile socotite normale. Cuvantul intrupat in procesul
de re-creare a lumii se face mijlocitor intre lumea pacatului si cea

! Ibidem, p. 248.
2 Ibidem, pp. 250-251.
3 Ibidem, p. 254.
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innoita in si prin EI1”'. ,In acest Om nou, cele doud naturi sunt
unite §i 1si pastreaza, si una si cealalta, identitatea, manifestandu-
se intr-unul si acelasi ipostas: cele doud «voci» - care nu sunt
altceva decat felul in care se fac cunoscute cele doua naturi -
activate in una si aceeasi persoana™?.

»Spre a vindeca raul omenesc ajuns la culme, Dumnezeu
a patruns 1n firea umana precum soarele intr-o pestera, alungand
intunericul cu lumina Sa. Asumand intindciunea noastra, El nu
s-a intinat, ci a vindecat in El pata™. ,,Dumnezeu s-a amestecat
cu firea umana pentru ca omenirea sa fie ridicata la ndltimea lui
Dumnezeu. Si Dumnezeu neschimbabil si inaccesibil, prin natura
Lui, vine in firea noastra pentru ca prin propria-I statornicie sa
vindece firea noastrda de schimbarea spre rau™.

In viziunea Episcopului Nyssei, ,,comuniunea celor doua
naturi In persoana Cuvantului lui Dumnezeu a dus la schimbari
in natura umana, in sensul indumnezeirii acesteia, fara a-si
pierde identitatea. Astfel, intruparii Cuvantului 1i corespunde
indumnezeirea omului, care se afla Intr-un continuu progres.
Nici nu putea fi altfel, atata vreme cat natura umana se unea
in ipostasul Fiului cu Dumnezeu. Fiul este Cel care lucreaza
unirea precum si asemanarea naturii asumate cu inaltarea firii
dumnezeiesti, readucand omul la participarea la Dumnezeu.
In Hristos, participarea la Dumnezeu este de asa maniera incat
firea omeneasca isi schimba insusirile, fara a inceta insa sa
ramana ceea ce este in structura ei cea mai intima’>. ,,inél‘garea
si indumnezeirea naturii omenesti nu transforma identitatea ei
omeneasca in altceva. Toate mutatiile se fac in limitele naturii.

! Ibidem, p. 255.
2 Ibidem, pp. 255-256.
3 Ibidem, p. 279.
4 Ibidem, p. 283.
3 Ibidem, p. 285.
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Indumnezeirea naturii umane inseamni largirea proprietatilor ei
potrivit dimensiunlor dumnezeirii Fiului, fard a inceta vreodata
sd fie natura omeneasca™!.

Restaurarea firii umane a inceput cu intruparea Fiului
lui Dumnezeu si s-a desavarsit prin Inviere, trecand prin proba
mortii, caci ,,dandu-Se drept schimb, pentru moartea noastra,
Hristos, prin Invierea Sa a dezlegat legiturile mortii, ficand
accesibila Invierea tuturor oamenilor. Astfel, moartea este
omorata in moartea lui Hristos. Cele separate au fost unite in
mod nedespartit «ca printr-un cheag» de puterea dumnezeiasca.
Ceea ce era muritor a fost Inghitit de viata. Cel rastignit din
cauza slabiciunii, traieste din putere. Pedeapsa s-a schimbat in
binecuvantare si tot ceea ce era bolnav si muritor in firea noastra
s-a facut ceea ce era dumnezeirea™.

Dupa Invierea Sa din morti ,,Hristos este acelasi, dar firea
umana asumata, prin indumnezeire, a primit asemenea dimen-
siuni, incat se are impresia ca El nu mai este om™.

,Lucrarea de restaurare a Cuvantului lui Dumnezeu
nu s-a terminat insa cu misterul pascal, pentru ca El ramane
pentru totdeauna preot, jertfa si dar. Restaurarea firii umane prin
intruparea Cuvantului a vizat indepartarea de moarte sub toate
aspectele ei. Mai intai ea indeparteaza moartea duhovniceasca,
adica separarea omului de Dumnezeu si restabileste comuniunea.
Odata restabilita comuniunea, firea umana recapata asemanarea
cu Dumnezeu, intrand Intr-un proces continuu de crestere intru
Dumnezeu, dar este si patrunsd de prezenta lui Dumnezeu in asa
masurd, incat in momentul trecerii prin moarte Cuvantul isi arata
demnitatea Lui imparateasca, dand talharului raiul si, distrugand
forta stricaciunii, invie firea umana rascumparata. El a readus

! Ibidem, pp. 286-287.
2 Ibidem, p. 294.
3 Ibidem.
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trupul si sufletul din nou la unire, pentru totdeauna, ca sa se aseze
la mijloc Intre amindoua, intre moarte si viata, statornicind in
El firea separata prin moarte, dar ficandu-Se El Insusi inceputul
unirii celor separate. El a invins in trupul Sau moartea ca realitate
obiectiva 1n firea umana asumata, dar a invins totodata si pe
pricinuitorul ei. In restaurarea omului, Dumnezeu nu violenteazi
nici macar «drepturile Satanei», ci intelepciunea lui Dumnezeu
mantuieste omul, respectand dreptatea. Pentru mantuirea omului,
El ascunde o realitate intr-alta - este repetarea manierei utilizata
altadata de Satana - §i aceasta pentru respectarea dreptatii.
Cuvantul lui Dumnezeu deschide cu buna intentie Satanei accesul
la Cel inaccesibil, dar contactul cu El aduce insdsi moartea mortii
iar «inventatorul» raului este nimicit prin propria-i strategie si
pe propriul teren: in moarte. Omul este re-creat si adus la starea
dintai prin atotputernicia intelepciunii dumnezeiesti, care stie cum
sd foloseasca chiar raul in scopul binelui™!.

,Restaurarea omului in Hristos se prelungeste in tot neamul
omenesc, prin legatura nemijlocita a firii Sale umane cu restul
omenirii, iar prelungirea operei de rascumparare a lumii se face
din firea umana indumnezeitd a Cuvantului, Intrucat viata lui
Hristos se prelungeste haric in toti cei care patrund in lumea
re-creata in El si prin EL, 1n cei rendscuti pentru noul eon.
Restaurarea firii umane este un act personal, realizat dincolo
de posibilitdtile naturale ale omului. Este un act personal cu
efecte universale si eterne. De efectele acestea, se impartasesc,
realmente, toti cei care tot printr-un act personal se impartasesc
cu trupul si sangele lui Hristos, cu alte cuvinte toti cei re-creati
de Hristos in urma deciziei lor personale™.

,Pentru a face inactiva otrava vrajmasului omul trebuie
sd ia un antidot. Acest antidot nu este altul decat acel Trup care

! Ibidem, p. 295.
2 Ibidem, pp. 296-297.
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s-a aratat mai tare decat moartea si care s-a facut noua inceput
al vietii. Este vorba de parga naturii omenesti asumatd, mantuita
si indumnezeita de si in Cuvantul lui Dumnezeu. Astfel spus,
trupul credinciosului va primi o hrana materiald deosebita, plina
de Duhul Sfant, care, ca un aluat, va schimba din interior toata
framantatura. Trupul nemuritor al lui Hristos, prin prezenta
Sa in cel care L-a primit, transforma, in directia naturii sale,
tot organismul. Dar, pentru a patrunde in trup nu exista alta
modalitate decat aceea de a se amesteca, prin intermediul hranei
si al bauturii, cu organele vietii. Trupul nemuritor este firea umana
asumata, indumnezeita si proslavita in ipostasul Cuvantului lui
Dumnezeu care, in chip euharistic se da fara partinire celor ce o
cauta spre sfintirea fiecaruia™!.

»Sfantul Grigorie afirma prezenta potentiala a lucrarii
lui Hristos 1n toatd omenirea. Concretizarea acesteia in viata
fiecarui om depinde de intrarea fiecarui om in comuniune cu
parga omenirii asumata, Indumnezeita si invesnicitda de Dumnezeu
tocmai pentru restaurarea lumii. Este revenirea la starea de tubire
curata care trece prin omorarea trupului pacatului si impartasirea
sacramantald din trupul si sangele lui Hristos cel proslavit si
asezat de-a dreapta Tatalui. Este timpul invingerii mortii ca
realitate nefireasca patrunsa prin pacat in viata omului. Biruirea
mortii, cresterea in comuniunea cu Dumnezeu si Infaptuirea
asemanarii cu Dumnezeu se Tmplinesc printr-o dubld curatie:
una oferitd de Hristos In viata sacramentald si alta subiectiva,
concretizatd in Biserica In nevointa personala a fiecdrui om de a
se curati de patimi si, totodata, de a-si impropria virtutile™.

In cel de-al saselea si ultimul capitol al tezei sale de doc-
torat, autorul vorbeste despre restaurarea subiectiva ca instrainare
individuala a fiecarui om de rau.

! Ibidem, pp. 328-329.
2 Ibidem, p. 297.
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n procesul restaurarii subiective, lucrarea lui Hristos se
repeta oarecum in fiecare persoana care se intoarce la universul
redeschis in Hristos si de Hristos. Pentru a-si impropria «natura
transformata de Hristos, omenirea trebuie sa ia cunostintd de
noul ei centru si sa lucreze in El si prin El acea suprema «sinteza
de moarte si de viatd». Dupa cum Hristos a mantuit lumea, prin
puterea divind care Tn unitatea ei a suportat separarea trupului
de suflet, la fel crestinul trebuie, prin asemanarea cu Hristos,
sd coopereze la aceasta sinteza. Dupa Sfantul Grigorie, Hristos
ne-a rascumpdrat, de aceea noi nu ne mai apartinem. «Suntem
proprietatea Celui care ne-a rdscumpdrat cu pretul vietii Sale si
nu mai trebuie s trdiim decat pentru El»”!.

Pentru Episcopul Nyssei, ,,omul este expresia cea mai inalta
a puterii creatoare si personale a lui Dumnezeu. Pentru ca din
punct de vedere ontologic, omul apartine lumii, caderea lui a
avut consecinte cosmice. Restaurarea, asadar, este un eveniment
care vizeaza omul si lumea. In Hristos, omul si lumea sunt
reinnoite. Unirea ipostasului Cuvantului cu firea umana este de
ordin ontologic, tot asa relatia dintre Hristos si oameni, de-a
lungul istoriei, nu poate fi decat de ordin ontologic. Schimbul
de fiintd, intre natura umana si cea divind, produs o data pentru
totdeauna in ipostasul Cuvantului, se continua in omenire, pentru
totdeauna, 1nsa prin har, adica energetic. La intruparea Fiului lui
Dumnezeu schimbul s-a produs in ipostasul Cuvantului, acum se
produce in fiecare persoand umana, care participa la firea umana
indumnezeita a Cuvantului. Trupul indumnezeit al lui Hristos se
ofera in har spre impartasire lumii; prin acelasi har lumea este
unitd cu Hristos, devenind un singur trup cu EI"2.

,,Jconomia restaurdrii tuturor oamenilor in Hristos este
restabilirea lor in comuniune cu Dumnezeu. Prin Sfintele Taine,

! Ibidem, p. 298.
2 Ibidem, p. 305.
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sufletul este hranit si intarit, gasind in ele principiile Tnaintarii
spre indltimi, implinind norma sau disciplina Bisericii. Altfel
spus, Tainele «curatesc» omul si indeparteazad de suflet si
de trup pacatul greu de sters si, in acelasi timp, conduc spre
frumusetea inceputului. Forta vietii crestine consta in Taine,
care leaga, precum niste zale, atat lumea de Dumnezeu, cat si
pe credinciosi unii de altii. Prin Taine, Biserica participa la har,
cu conditia ca cel ce le primeste sa aiba credinta in Cel de care
se apropie si s-o marturiseasca”!.

Pentru Sfantul Grigorie, pe langa impartasirea de harul
lui Dumnezeu prin Sfintele Taine, credinciosul este dator sa
se fereasca de patimi si sd urmeze calea virtutilor, pentru ca
»lubirea de Dumnezeu nu creste n noi liber si spontan pur si
simplu, ci prin multe osteneli si mari ludri-aminte, precum si prin
conlucrarea cu Hristos. Nu este posibil ca iubirea de Dumnezeu sa
coexiste cu patimile; tocmai pentru aceasta pe drumul restaurarii
trebuie sa smulgem din noi patimile, ceea ce este imposibil sa
facem numai prin puterea si zelul omenesc, daca nu primim,
prin rugdciune, puterea Duhului Sfant. Prezenta Duhului Sfant
insufleteste din interior toata osteneala omeneasca ivita in drumul
omului spre Dumnezeu™?.

,,Prin infierea in Hristos, omul se face din nou partas la viata
virtuoasa, al carei scop este asemanarea cu Dumnezeu. Scopul
vietii omului nu este, asadar, realizarea virtutilor, ci schimbarea
calitdtii ei, prin virtuti. Sufletul renascut prin puterea lui
Dumnezeu trebuie sa creasca pana la masura varstei duhovnicesti,
maturizandu-se continuu prin sudoarea virtutii si umplerea de har.
Virtutea nu este doar rezultatul zelului si al asiduitatii omului,
ci iese din intalnirea harului si a eforturilor omenesti. Aceasta
intalnire favorizeaza cresterea omului in experienta Duhului

! Ibidem, pp. 319-320.
2 Ibidem, p. 337.
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Sfant. Iar maturizarea consta in patrunderea din ce in ce mai
abundentd a harului Tn natura noastra. Este un adevarat proces
in care, pe de o parte, prezenta crescanda a harului in om este
conditionata, oarecum de eforturile acestuia, pe de altd parte,
harul da putere eforturilor de a ne impropria virtutile™!.

Episcopul Nyssei indicd mai multe reguli de viata
virtuoasa, dintre care mentionam: asceza, mortificarea pasiunilor,
,indepartarea de sine a tuturor pacatelor; a nu cauta lauda la
oameni si a fugi de ticdlosii; a ordona orice lucrare dupa vointa lui
Dumnezeu; paza inimii; statornicia pe calea virtutilor; rugaciunea
pe cat posibil continud; urmarea lui Hristos; slujirea celorlalti
cand avem un loc de cinste in comunitate™?.

»Asceza in gandirea Episcopului Nyssei este hristocentrica.
Fiind constient ca in viata spirituala spatiul de miscare este, pe
cat de larg pe atat de nesigur, pe cat de bogat si seducator, pe atat
de variabil si capabil sa rataceasca, Sfantul Grigorie recomanda
ca orientarea oricarei discipline ascetice sa se faca spre Hristosul
istoric si plin de Duhul Sfant. Aceasta este ratiunea pentru care ne
indeamna sa-L urmam pe Hristos urmand lucrarile Lui™.

Vietuirea in virtute sau urmarea lui Hristos duce la spor
duhovnicesc, iar ,,progresul omului intru Dumnezeu este o
imbunatatire a propriei naturi, in asa masura, incat omul sa poata
contempla pe Dumnezeu inlauntrul lui. Vederea lui Dumnezeu
va fi pe masura puterii de aperceptie a omului™. ,,Progresul in
Dumnezeu nu este o iesire si uitare de sine, nici abandonarea firii
umane, ci progresul fiintei intregi, curatite de patimi si umplute de
prezenta dinamica a lui Dumnezeu. Progresul in Dumnezeu este
o constientizare crescanda a celui ce progreseaza. Dinamismul

! Ibidem, pp. 342-343.
2 Ibidem, p. 349.
3 Ibidem, p. 351.
4 Ibidem, p. 354.
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intru Dumnezeu provoaca un dinamism in interiorul omului. Daca
ar inceta sa mai progreseze in bine, ar fi identic cu Dumnezeu, ar
inceta sa mai fie chip al lui Dumnezeu. A fi chip al Dumnezeului
celui viu nu Tnseamna altceva decat a fi in progres continuu spre
El. Omul, fiinta personala, omul restaurat, este vazut de Episcopul
Nyssei ca un univers aflat intr-un progres continuu™’.

,.In urma separirii de trup, sufletul poarti in sine «amprenta
trupului», dupa care acesta va fi reconstituit la inviere, cand
natura omeneasca va regasi starea de dinainte de cadere, frumu-
setea trupului fiind stabilita de virtutile cu care omul si-a Impo-
dobit natura 1n timpul vietii pdmantesti. Miscarea naturii ome-
nesti intru desavarsire se va continua pentru totdeauna in infi-
nitul dumnezeiesc, spre «un nivel totdeauna mai apropiat de
Dumnezeu». Daca in viata aceasta progresul intru bine este nsotit
de Instrdinarea de rau, in viata de dincolo progresul nu mai este o
instrdinare de rau, ci migcarea naturald a fiintei create dupa chipul
lui Dumnezeu si ajunsa la asemanarea cu El. Este miscarea in care
firea umana a fost creata de la inceput, miscare ce nu schimba
identitatea elementelor care compun fiinta umana, cu toate ca omul
se misca si se transforma in sensul indumnezeirii, constituindu-se
spre ceea ce este mai dumnezeiesc. Aceasta este starea dinamica
in care vor fi restabiliti pentru totdeauna cei care au fost impreuna
lucratori cu Dumnezeu in procesul de restaurare a omului’™?.

In ultimul subcapitol al tezei sale de doctorat, intitulat
»Apocatastaza sau restaurare”, Vasile Raduca respinge acuza-
tiille neintemeiate aduse Sfantului Grigorie de Nyssa, ca acesta
ar fi adeptul teoriei apocatastazei, conform careia ,,la sfarsitul
lumii totul se va purifica treptat, printr-un foc curatitor si va
reveni la forma dintai™.

! Ibidem, p. 355.
2 Ibidem, pp. 356-357.
3 Ibidem, p. 357.
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,La modul general vorbind, daca un teolog neavizat aude
notiunea de «apocatastaza», care in limba greacd Inseamna
«restaurare», se duce automat cu gandul la Origen si Grigorie
de Nyssa, fara sa realizeze ca atat notiunea ca atare, cat si
ideea de apocatastazd nu apartin nici unuia, nici celuilalt. Ele
vin din spatiul necrestin. Notiunea de restaurare este legata
de ideea existentei ciclice a universului din filosofia stoica
si neopitagoreica. Acolo, apocatastaza desemna revenirea
astrelor la o anumita imbinare, Intoarcerea omenirii la varsta
de aur, dupa care, universul cuprins de flacari, va incepe un
nou ciclu”!. ,,Acestei teorii crestinismul i-a opus revelatia lui
Dumnezeu si intruparea Cuvantului. Valoarea omului este cu
totul alta daca el este perceput ca o fiintd care poate vorbi cu
Dumnezeu si careia Dumnezeu 1i vorbeste, o fiinta pentru
care Dumnezeu Insusi Se face Om. In Hristos, in care firea
umana s-a unit cu firea divind pentru totdeauna, firea umana
a fost restaurata, restabilita in normalitatea ei si tot in El vor
fi restabilite toate™.

,La Origen 1nsa apocatastaza nu este panteista ca la stoici,
ci libertatea omului este un element esential al cdii care duce
la restaurare, respectiv apocatastaza. Cat priveste restaurarea
demonilor, impusa lui Origen pe baza textului din «De principiis»
(II1,6,5), merita precizat ca acolo Origen vorbeste despre
biruirea mortii, citindu-l pe Sfantul Apostol Pavel (I Corinteni
15,26). Cand marele alexandrin a auzit ca a fost acuzat c-ar
invata restaurarea demonilor, a reactionat trimitdnd o scrisoare
prietenilor sdi din Alexandria, in care a respins aceasta acuzatie,
spunand ca «nici macar un nebun n-ar afirma asa cevay. lar in
«De principiis» (I,6,2) nu admite nici ideea ca demonii s-ar putea
converti la un moment dat prin proprie vointd, intrucét acestia

! Ibidem, p. 359.
2 Ibidem, p. 360.
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s-au obisnuit atat de mult cu raul, incat libertatea de alegere le-a
fost impietritd in asa grad, incat orice convertire este exclusa™!.

,Cel ce l-a acuzat pe Sfantul Grigorie de apocatastaza a
fost Sever al Antiohiei, care, spre a-si justifica ereziile, cauta
sd depisteze erezii la Parintii pe care ortodocsii ii foloseau
mai mult”?. ,Determinati de acuzatiile care erau vehiculate
de catre severieni, Parintii Sinodului al VI-lea Ecumenic au
analizat invatatura Sfantului Grigorie, declardndu-1 «Parinte
al Parintilor», ca in secolul al VIII-lea Sfantul Gherman,
Patriarhul Constantinopolului, sa semnaleze faptul ca in operele
Stantului Grigorie fuseserd interpolate texte cu Invatatura despre
apocatastaza™. ,,Mai intai, precizdm ca Sfantul Grigorie a vorbit
despre o restaurare sau apocatastaza a firii umane in Hristos. Din
firea asumata de Fiul lui Dumnezeu si restaurata, va disparea
pacatul si in ea va straluci din nou, in toata splendoarea sa, chipul
lui Dumnezeu. In unirea cu ipostasul Fiului lui Dumnezeu, pacatul
si viciul dispar sub toate aspectele lor. Si pentru ca pacatul tine de
activitatea vointei libere, cand, in cadrul unirii ipostatice, aceasta
se va uni cu Dumnezeu (pentru ca si ea, ca functie a sufletului, va
fi restaurata), pacatul care intretine rautatea in fire, va disparea
si el. Pentru ca rascumpararea firii umane in Hristos este un
proces ontologic si vindecator, Sfantul Grigorie precizeaza ca
va fi vindecat mai intai agentul infaptuirii raului, vointa libera.
Si, pe masura ce vointa va fi restaurata, in asa fel incét sd nu mai
savargeasca raul, pacatul si rautatea vor fi indepartate din aceasta
fire. Cum firea umana nu a fost creata in pacat, ci dupa aceea
s-a facut partasa acestuia, restaurarea ei in Hristos la starea de
dinainte de pacat aduce cu sine disparitia pacatului din ea si a

! Ibidem, pp. 361-362.
2 Ibidem, p. 363.
3 Ibidem, p. 364.
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consecintelor acestuia™. ,,Asadar, restaurarea generala la Sfantul
Grigorie de Nyssa este invierea generald, adica revenirea firii
umane la starea nestricicioasd de dinainte de pacat™.

»Sfantul Grigorie n-a vrut sa spuna ca aceasta ar insemna
pentru toti si toate o fericire egala. Este vorba aici despre resta-
bilirea naturii umane in starea in care nu va mai fi supusa nasterii,
nevoii de hrana si de reproducere, nu va mai fi supusa imbatranirii
si mortii. Sfantul Grigorie n-a vorbit niciodata despre o restaurare
fizica intr-o viata fericitd ce s-ar impune cu necesitate, fara
distinctie si In ciuda dreptatii. Atunci, evidenta prezentei lui
Dumnezeu nu va nesocoti demnitatea libertatii persoanei. Nu va
fi vorba de o anihilare a raului netindnd seama de vointa celui ce
l-a comis. Daca ar face asa, lipsind omul de libertate, in schimbul
fericirii, acesta n-ar mai fi om. Demnitatea de om - chip al lui
Dumnezeu - nu consta in a fi sau in a nu fi fericit, ci in a fi liber
in actiunile sale. Dupa restaurarea generala, Dumnezeu va fi totul
in toate, nu insa si intr-o vointa rea™.

,unde va mai putea subzista raul, de vieme ce Dumnezeu
va fi peste toate? Prezenta lui Dumnezeu va fi egala peste tot,
dar fiecare om va participa la ea in mod liber si va primi in
interiorul sdu, ca intr-un recipient, atat cat va permite spatiul pe
care el insusi l-a creat si 1-a amenajat prin curatirea de patimi ca
bunatatile dumnezeiesti sa patrunda si sa se aseze acolo™.

,Cand Sfantul Grigore de Nyssa afirma ca toata natura
umana va fi restauratd, noi intelegem doua lucruri: toata natura
umana asumata de Fiul lui Dumnezeu si nu toata natura omului
individual (trup si suflet), nici numai sufletul. Nu intelegem
natura umana ca realitate notional-abstracta, nici ca totalitate de

! Ibidem, pp. 365-366.
2 Ibidem, p. 367.
3 Ibidem, pp. 370-371.
4 Ibidem, p. 372.
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individualitati cuprinse panteistic in Hristos, ci natura intreaga a
fiecarei persoane renascuta prin Duhul Sfant si infiata in Hristos.
Restaurarea tuturor in starea de dinaintea imbracarii «vesmintelor
de piele» nu exclude pedeapsa vesnica. Sfantul Grigorie nu a
spus nicaieri si niciodata ca la restaurarea finala cei rai vor deveni
buni, dimpotriva, el a vazut condamnarea lor ca pe o consecinta
necesard a libertdtii lor de autodeterminare, care nu poate schimba
nimic. Pentru Sfantul Périnte, diavolul si pacétosii nepocaiti
raman inghetati in propria lor condamnare™!.

,Din cele expuse mai sus, am constatat ca apocatastaza
la Sfantul Grigorie de Nyssa nu este cea pentru care a fost
condamnat Origen, ci ea a fost conceputa in sensul celei pauline
(I Corinteni 15 si Filipeni 2,10-11) adica redobandirea starii de
nestricaciune a trupurilor, dupa ce vor lasa deoparte conditia de
existentd asemandtoare fiintelor de sub nivelul uman. Restaurarea
finala nu consta in repunerea oamenilor intr-o stare angelica,
pentru ca omul va fi intotdeauna om si nu Inger. Restaurarea finala
nu va avea doar un caracter negativ, adica nu va consta doar in
renuntarea la conditia animala, ci va da omului sansa participarii
indefinite, din ce in ce mai plenar, la firea divina™?.

In concluziile cartii, Vasile Riducd prezinti un scurt
rezumat al intregii teze de doctorat.

! Ibidem, p. 373.
2 Ibidem, p. 375.
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Cuprins

Capitolul III
Alte lucrari patrologice romanesti

a. Teze de doctorat in Patrologie, ori cu caracter
patrologic, prezentate in rezumat ..............ccceeeveeenn...

Mihail Bulacu: Scoala catehetica patristica:
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