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PASTORALĂ

† G A L A C T I O N

DIN MILA LUI DUMNEZEU
EPISCOP AL SFINTEI EPISCOPII

A ALEXANDRIEI ŞI TELEORMANULUI

IUBITULUI NOSTRU CLER, CINULUI MONAHAL
ŞI DREPTCREDINCIOŞILOR CREŞTINI

DIN ACEASTĂ SFÂNTĂ ŞI DE DUMNEZEU PĂZITĂ EPISCOPIE,
HAR ŞI PACE DE LA DUMNEZEU TATĂL,

IAR DE LA NOI PĂRINTEASCĂ BINECUVÂNTARE

„Aşadar, dacă aţi înviat împreună cu Hristos,
căutaţi cele de sus… Iar când Hristos, care este
viaţa noastră, se va arăta, atunci şi voi împreună
cu El vă veţi arăta întru slavă”. (Coloseni, III, 1, 4)

Iubiţii Noştri fii duhovniceşti,
Hristos a înviat !

Cu ajutorul lui Dumnezeu, săvârşind şi în acest an călătoria Postului 
Mare, ne-am luminat „cu razele sfintelor porunci ale lui Hristos, Dumnezeul 
nostru, care sunt: strălucirea dragostei, fulgerul rugăciunii, sfinţenia curăţiei, 
tăria bărbăţiei, învrednicindu-ne să ajungem la Sfânta Înviere, care luminează 
lumea cu nestricăciunea”. (Triod, EIBMBOR, 2000, p.113) Şi, ajungând la 
această strălucită zi, luminându-ne cu prăznuirea, ne deschidem inimile bucuriei 
neţărmurite aduse de Învierea Domnului împărtăşindu-ne din Cuvântul Înviat 

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ6

prin „Cuvintele vieţii celei veşnice” (Ioan VI, 68). De aceea Vă şi împărtăşim 
Cuvânt binevestitor, „pentru ca bucuria lui Hristos să fie întru voi şi ca bucuria 
voastră să fie deplină” (Ioan XV, 11), de sfinţitoarele Paşti.

Prin Învierea Domnului „triumful vieţii este atât de categoric în mesajul 
lui Hristos, încât şi moartea este mântuită şi ea este transfigurată prin speranţa 
celei de-a doua veniri. Moartea nu mai e de acum definitivă. Ea nu mai e 
nimicire, evanescenţă, neant – ci un popas de odihnă înaintea Nemuririi” (Eugen 
Ionescu).

Prin Învierea lui Hristos moartea devine „paşte” (trecere), de aceea şi cele 
muritoare se mai numesc şi trecătoare, pe care noi trebuie să le supunem celor 
nemuritoare. În Pateric se spune că, doi creştini lucrau la pădure şi tocmai 
doborau un copac. Unul dintre ei zice: 

– Uite, aşa e şi viaţa omului … Trăim, ne zbatem, la urmă vine moartea şi 
ne doboară ca pe copacul acesta şi nu se alege nimic.

Celălalt i-a replicat:
– Ba nu e aşa, frate. Abia după ce am doborât copacul, vom vedea dacă e 

bun pentru o construcţie, dacă e potrivit pentru o mobilă într-o casă de oameni, 
dacă e bun pentru instrumente muzicale sau dacă e bun doar pentru a arde în 
foc. Aşa şi cu omul, Dumnezeu îl cântăreşte la timpul potrivit şi îl hărăzeşte 
pentru lucruri nobile sau îl aruncă în focul veşnic. Pentru viaţa veşnică omul se 
pregăteşte în timpul vieţii pământeşti. Cine nu trece prin moarte, nu va câştiga 
„Viaţa cea fără de moarte”. De aceea cântă şi Biserica la Paşti:

„Ziua Învierii, să ne luminăm popoare,
Paştile Domnului, Paştile,
Căci din moarte la viaţă şi de pe pământ la Cer,
Hristos Dumnezeu ne-a trecut pe noi.”
Înţelegem astfel sensul duhovnicesc al morţii, adică, să murim păcatului, 

pentru că Hristos prin moartea Sa ne-a dăruit nouă viaţa şi învierea ca să viem 
Lui, „ca, precum Hristos a Înviat din morţi, prin Slava Tatălui, aşa să umblăm şi 
noi întru înnoirea vieţii.” (Romani, VI, 4).

Sfântul Paulin de Nola ne învaţă: „Dacă Domnul nostru a fost crucificat şi 
apoi a înviat, aceasta a săvârşit-o El nu numai pentru nimicirea morţii noastre 
şi refacerea veşniciei, dar şi pentru ca şi viaţa noastră prezentă să capete o formă 
nouă, să putem dobândi o vrednicie prin care să se pregătească pentru totdeauna 
dobândirea vieţii fericite” (Antologie din scrierile Părinţilor Latini, Ed. Anastasia, 
2000, p.133). 

Aşadar, Domnul a fost răstignit pe cruce „omorând în ea ura” ca să ne împace 

https://biblioteca-digitala.ro



PASTORALÃ 7

cu Dumnezeu, a binevestit pace şi „celor de departe şi celor de aproape” şi a surpat 
peretele cel din mijloc al vrajbei ca şi noi care, altădată eram departe, să putem fi 
aproape întru Hristos Iisus, prin sângele Lui „căci El este pacea noastră” iar noi 
suntem „concetăţeni ai sfinţilor şi casnici ai lui Dumnezeu” (Efeseni II, 14-17) 
şi „purtători de cuvânt … ca şi cum Dumnezeu ar îndemna prin noi: În numele 
lui Hristos vă rugăm: Împăcaţi-vă cu Dumnezeu!” căci „de dragul nostru” pe El, 
Cel în afara oricărui păcat L-a trimis Dumnezeu Tatăl să-Şi asume chipul omului 
păcătos şi să Se facă pe Sine jertfă pentru păcatele tuturor, „pentru ca întru El să 
devenim noi dreptate a lui Dumnezeu” (II Corinteni V, 20, 21), pentru noi S-a 
supus blestemului ca să ne răscumpere din blestemul legii (Galateni, III, 13) iar 
noi, din credinţă, să fim vii lui Dumnezeu şi morţi păcatului. 

 

Iubiţi fraţi în Hristos cel Înviat,
Mântuitorul Hristos „Cel ce ne-a chemat din întuneric la lumina Sa cea 

minunată” (I Petru, II, 9) ne încredinţează de adevărul Sfintei Sale Învieri 
prin tâlcuirile Părinţilor Bisericii. Astfel, explicând cuvintele: „Vedeţi mâinile 
şi picioarele Mele că Însumi Eu sunt” (Luca, XXIV, 39), Sfântul Teofilact al 
Bulgariei spune: „Domnul, Cel ce pe toate le rânduieşte bine spre mântuirea 
noastră, stă în mijlocul ucenicilor vrând să încredinţeze Învierea. Şi potoleşte 
tulburarea lor mai întâi prin obişnuitul cuvânt de salutare al păcii. Şi încă mai 
arată că El este Însuşi Învăţătorul lor, al celor ce se îndulceau întru acest cuvânt 
de salutare, prin care i-a întărit şi i-a trimis la propovăduire (Matei X, Luca X). 
Dar, fiindcă tulburarea sufletului lor nu s-a potolit prin graiul acesta, le arată, pe 
de altă parte, că este Fiul lui Dumnezeu, Care ştie inimile, căci zice: „pentru ce se 
suie gânduri în inimile voastre?” Căci cu adevărat aceasta, adică a şti inimile, este 
a lui Dumnezeu, fără îndoială.

Pe urmă, aduce şi alta: atingerea mâinilor şi a picioarelor Sale. Căci vouă – 
zice – vi se pare că sunt duh, adică nălucă, precum multe ale celor morţi obişnuiesc 
a se năluci, mai ales pe la morminte. Dar ştiţi că duhul nu are carne şi oase, iar 
Eu am şi carne şi oase, deşi dumnezeieşti şi duhovniceşti. Căci trupul Domnului 
nu era duh, ci era duhovnicesc, adică afară de toată grosimea, ocârmuindu-se de 
Duh. Căci trupul pe care îl avem acum este sufletesc, adică se ocârmuieşte de 
suflet, şi i se dă viaţă de feluritele puteri cele fireşti ale sufletului. Iar trupul de 
după înviere a fost numit de Sfântul Apostol Pavel „duhovnicesc” (I Corinteni), 
căruia i se dă viaţă şi care se ocârmuieşte de Duhul dumnezeiesc, iar nu de suflet, 
prefăcându-se în chip negrăit şi duhovnicesc spre nestricăciune şi întru aceasta 
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BISERICA ORTODOXÃ8

păzindu-se. Deci astfel se cuvine a socoti că a fost trupul Domnului după Înviere: 
duhovnicesc, subţire, afară de toată grosimea şi neavând trebuinţă nici de hrană, 
nici de altceva, deşi a mâncat pentru încredinţare. Căci, ceea ce a mâncat, nu a 
mâncat fireşte, ci din iconomie, ca să arate că a înviat însuşi trupul ce pătimise. 
Iar din fire aceasta era a trupului Său înviat, adică a intra înlăuntru fiind uşile 
încuiate şi a se muta din loc în loc fără osteneală. Deci – necrezând încă ucenicii, 
şi nici din atingere încredinţându-se – adaugă şi alta, adică mâncarea, cele ce se 
mâncau mistuindu-se de oarecare putere dumnezeiască.” („Sfinţii Părinţi despre 
moartea şi învierea Domnului”, Ed. Sofia, 2008, pp.167-169).

De asemena Sfântul Isaac Sirul în „Cuvintele către singuratici” explicând 
zicerea Sfântului Apostol Pavel „aţi înviat împreună cu Hristos” (Coloseni 
III, 1) ne tâlcuieşte spunând: „Cum anume se vede în noi învierea noastră şi 
înnoirea noastră pe care Apostolul le vesteşte adesea în multe locuri? Cei luminaţi 
cunosc felul în care se arată învierea noastră! Fiindcă noi am înviat, fireşte, dar în 
credinţă, şi suntem înnoiţi, dar în taină. Învierea şi înnoirea de care vorbeşte aici 
Apostolul nu se referă la trupul nostru. Până ce neamul nostru omenesc e chinuit 
de mortalitate şi stricăciune iar fiinţele vii sunt tulburate în această lume de un 
trup pătimaş, cum se poate spune că e ca şi cum ar fi înviate şi înnoite, de vreme 
ce mizeriile mortalităţii se ridică asupra lor în toată vremea?

Trebuie să privim însă dincolo de trup, sprijinindu-ne pe înţelegerea 
dumnezeieştii Scripturi. Fiindcă noi înviem prin purtările mai bune; înviem 
prin credinţa în cele viitoare; înviem prin cunoaşterea Firii dumnezeieşti, atunci 
când simţim fiinţa ei, slava măreţiei ei, înălţimile firii ei, nădejdea celor bune 
păstrate pentru noi, cunoaşterea tainelor lumii celei noi, credinţa în minunata 
transfigurare care aşteaptă creaţia” (Ed. Deisis, Sibiu, 2007, p.133). 

Învierea, minunea care a încununat lucrarea de răscumpărare a omului, 
înfăptuită de Hristos, care constituie şi temeiul credinţei noastre, nu este relatată 
nicăieri în Evanghelie. Evangheliştii consemnează numai ceea ce s-a petrecut 
DUPĂ ce Domnul a ieşit din mormânt, cu trupul Său preamărit, dar nici unul 
nu descrie Învierea, deoarece niciun muritor nu a fost martor la această minune. 
Învierea a implicat trecerea din lumea supusă stricăciunii într-un univers înzestrat 
cu alt chip şi înscris pe alte coordonate. Ea a însemnat de fapt începutul prefacerii 
întregii zidiri şi ca atare, nu putea fi percepută de cei care vieţuiau încă în lumea 
cu trei dimensiuni.

De aceea, cea mai mare dintre minunile lui Hristos va rămâne învăluită în 
taină, ea fiind atestată numai de câteva semne precum şi de arătările prin care 
Domnul Îşi va manifesta prezenţa doar faţă de cei apropiaţi de El.
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Şi totuşi, Sfintele Evanghelii relatează o serie de fapte ulterioare Învierii, ce nu 
pot fi contestate, deoarece respiră o autenticitate unică; ele sunt însă concludente 
numai pentru cei ce vor să creadă.

Urmând firul revelaţiei dumnezeieşti vom cunoaşte din învăţăturile Sfinţilor 
Părinţi că Învierea este temelia credinţei noastre şi totodată argumentul esenţial 
al strădaniilor noastre duhovniceşti. Frumos glăsuieşte Mitropolitul Filaret al 
Moscovei: „Dragostea noastră se întăreşte în suferinţele lui Hristos, credinţa 
noastră în Învierea Lui, nădejdea noastră în Înălţarea Sa.”

Fără Învierea lui Hristos eforturile duhovniceşti ale fiecăruia dintre noi ar 
fi rămas într-un univers închis, într-un univers al autosuficienţei umane. Ori, 
Învierea face loc veşniciei sau mai degrabă ne face prezentă veşnicia şi astfel 
strădaniile noastre sunt luminate şi întărite de această nouă Realitate.

Un teolog contemporan (Olivier Clément), observă că, la Înviere, zăpada 
(lumina) nu mai străluceşte în vârful muntelui, ca la Schimbarea la Faţă, ci în 
centrul simbolic al pământului. „Pământul morţilor devine pământul celor vii, 
iar mormântul, matca universului transfigurat.” (Puterea Credinţei, Ed. Pandora, 
trad. Alexandrina Andronescu şi Daniela Ciascai, Târgovişte, 1999, p.68)

Învierea ne descoperă deopotrivă timpul şi veşnicia, cerul şi pământul, istoria 
şi eshatonul, pentru că toate sunt în Hristos. Orice argument al vieţii noastre 
trebuie să înceapă şi să se sfârşească în Hristos. Învierea Mântuitorului este un 
fapt şi un adevăr pe care dacă l-am tăgădui ne-am subţia pe dinlăuntrul nostru, 
ontologia umană fiind secătuită de ceea ce o defineşte.

Iubiţi credincioşi, 
Trăim astăzi momente dintre cele mai înălţătoare, clipe ale unei bucurii parcă 

nepieritoare, o împreună simţire a sărbătorii de netăgăduit, o iertare a tuturor – 
toate datorate Învierii şi pentru Înviere.

Deşi suntem hărăziţi de Dumnezeu într-un timp istoric, altul decât Apostolii 
şi ucenicii, trebuie să-L descoperim pe Hristos şi să-L primim în sufletele noastre 
întocmai ca mironosiţele şi toţi ceilalţi care au crezut în Înviere. Marele teolog 
sârb, Iustin Popovici, spunea într-una din cărţile sale că prin Învierea Sa „Hristos 
ne-a «condamnat» la nemurire.” Acest adevăr trebuie să-l descoperim şi noi. 
Hristos a înviat, dar cu toate acestea El nu mă obligă să-L iubesc. Hristos a înviat 
„astăzi”, nu „atunci”, şi astfel să ne întrebăm cum ar fi fost lumea fără Învierea 
lui Hristos?

Sfântul Apostol Pavel spune clar: „Dacă Hristos n-a Înviat, zadarnică este 
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BISERICA ORTODOXÃ10

credinţa voastră, zadarnică şi propovăduirea noastră.” (I Corinteni, XV, 14)
Cu alte cuvinte am fi rămas înscrişi unor noţiuni limitate şi n-am fi avut pe 

ce să zidim argumente pentru viaţa veşnică. Respectabilul profesor Teodor M. 
Popescu spune: „Fără Învierea lui Hristos omenirea era şi azi, sufleteşte, cu două 
mii de ani în urmă, în barbarie şi mizerie morală, trăia în întuneric şi se târa în 
viciu” iar „creştinismul este tot ce a cunoscut mai sfânt, mai binefăcător şi mai 
salvator neamul omenesc; creştinismul este opera Jertfei şi a Învierii lui Hristos.” 
(Învierea Domnului – Triumful vieţii, în G.B. (LVII) 2002, nr. 4-8, p. 57)

Învierea este dovada faptului că nimic în această lume, în această viaţă 
pământească, cu necazurile şi bucuriile ei, nu este cuprins de implacabil, nimic 
nu se petrece spre neant. De la bucuria copilului şi până la seninătatea bătrânului 
în faţa suferinţei, totul este luminat de Înviere.

În Hristos, biruinţa Învierii se naşte ca viaţa însăşi, din Iubire şi se 
împărtăşeşte iubirii. Biruinţa lui Hristos este un triumf total al iubirii şi numai 
al iubirii. „Orice altă victorie de pe pământ îi dezbină pe oameni. Un rege biruie 
pe alt rege: unul se bucură iar altul jeluieşte; sub un acoperiş e cântec, sub altul 
plângere. Nu-i biruinţă pe lume neînveninată de răutate: biruitorul se bucură de 
înfrângerea şi lacrimile celui învins. Nici nu-şi dă seama cum răul îşi taie drum 
prin bucuria sa! Singură biruinţa lui Hristos e ca un soare care străluceşte peste 
toţi. Doar biruinţa lui Hristos umple toate sufletele de bucurie, doar ea este 
fără de răutate.” (Nicolae Velimirovici, Ziua Învierii, trad. Anca Sârbulescu, Ed. 
Ileana, Bucureşti, 2002, pp. 5-6)

Acum, Viaţa, Învierea, Bucuria sunt elementele fireşti ale sufletului nostru. 
Dar tot acum Viaţa, Învierea şi Bucuria sunt pentru toţi. 

Astfel, Învierea Mântuitorului îl arată pe om aşezat pe deplin în comuniune. 
Hristos n-a înviat pentru „mine” ci „pentru noi” şi, lămuriţi fiind de această 
realitate a sărbătorii, este bine să ştim că în faţa Învierii suntem egali. Orice treaptă 
profesională sau situaţie materială sunt argumentele unei lumi fără Hristos Cel 
Înviat.

În Înviere omul se descoperă pe sine ca fiind destinat veşniciei, dar unei 
veşnicii de care se face responsabil încă de pe pământ. În măsura în care ni-l 
asumăm pe aproapele nostru, putem mărturisi că suntem martori ai învierii lui 
Hristos. Nu-i Înviere în singurătate şi nici bucurie a celui ce nu cunoaşte cuvântul 
„NOI”. Învierea descoperă cuvântul „NOI” la cea mai fină şi reală percepere 
umană.

În aceeaşi măsură, este admirabil rezumată sărbătoarea pe care o trăim cu 
toţii astăzi, în cuvintele: „Învierea nimiceşte lumea ca mormânt şi o descoperă ca 
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Euharistie!” (O. Clément, idem)
În perspectiva nouă a vieţii creştine, credem şi biruim prin Învierea lui Hristos; 

prin Înviere ne bucurăm şi trăim biruinţa lui Hristos ca biruinţă a noastră. În 
moartea Lui stă mântuirea noastră, în Învierea Lui stă biruinţa noastră.

Bucuria acestui minunat praznic, pe care Biserica noastră strămoşească o 
evocă intens şi solemn, este bucuria şi nădejdea de fiecare zi şi de fiecare ceas al 
vieţii noastre de creştin. Cu fiecare cântare rostită şi cu fiecare salutare : Hristos a 
Înviat! adeverim, mărturisim şi trăim marele Lui Cuvânt dumnezeiesc: „În lume 
necazuri veţi avea, dar îndrăzniţi, Eu am biruit lumea.” (Ioan XVI, 33) 

Vă dorim din toată inima să vă împărtăşiţi cu vrednicie din bucuria sfântă a 
Învierii, cu credinţă, cu dragoste şi înţelepciune şi, prin credinţă nestrămutată în 
Hristos Cel Înviat, să fiţi biruitori împreună cu El. Vă vestim cu sfinţenie şi cu 
dragoste, tuturor, cea mai mare bucurie adusă lumii vreodată: Hristos a înviat!

Al vostru de tot binele doritor şi către Domnul Iisus Hristos
Cel Înviat rugător,

† G A L A C T I O N

Episcopul Alexandriei şi Teleormanului
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ARTICOLE ŞI STUDII

PREOŢIA ŞI ARHIERIA LUI HRISTOS, 
IZVOR AL PREOŢIEI SACRAMENTALE*

Drd. Stoian Mihai Sebastian

Introducere

A vorbi despre preoţie înseamnă a vorbi despre rostul şi temeiul acestei 
slujiri; de conştiinţa chemării şi darului ei; înseamnă a adânci această chemare în 
lumina roadelor; mai concret după Sfântul Apostol Pavel înseamnă: „a şti cum 
trebuie să ne comportăm în casa lui Dumnezeu, care este Biserica Dumnezeului celui 
viu, stâlp şi temelie a adevărului” (1 Timotei 3, 15).

Slujirea preoţească îşi are temeiul, fiinţa, în iconomia mântuirii. Adânc 
şi revelator ne redă Sfântul Evanghelist Luca momentul chemării şi alegerii 
Apostolilor: „În zilele acelea, Iisus a ieşit la munte ca să se roage şi a petrecut 
noaptea în rugăciune către Dumnezeu. Şi când s-a făcut ziuă, a chemat la Sine 
pe ucenicii Săi şi a ales din ei doisprezece, pe care i-a numit Apostoli” (Luca 6, 
12-13). 

În Vechiul Testament jertfele şi preoţia constituiau o preînchipuire a jertfei 
şi preoţiei Mântuitorului Hristos, erau o umbră proiectată în istorie de însăşi 
realitatea preoţiei şi jertfei lui Hristos. În comparaţie cu aceste jertfe, jertfa 

*Lucrare de seminar susţinută în cadrul cursurilor de doctorat, la secţia Sistematică, 
specialitate Teologie Dogmatica, sub îndrumarea P.C. Sale Pr. Prof. Dr. Dumitru Radu, 
care a dat şi avizul spre a fi publicată.
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Mântuitorului este ca o stea unică şi strălucitoare care a insuflat credincioşilor 
încredere şi nădejde, concentrând în sine cele mai înalte dorinţe ale lor. Razelor 
lor se proiectau în istorie spre colina Golgotei, unde avea să se înfăptuiască pentru 
totdeauna împăcarea omului cu Dumnezeu.

1. Preoţia în Vechiul Testament

Măreţia neîntrecută a slujirii preoţeşti stă în faptul că ea e mijlocire între 
oameni şi Dumnezeu. Dacă profetul este trimisul lui Dumnezeu către oameni, 
preotul se îndreaptă de jos în sus, de la oameni la Dumnezeu, cu rugăciuni şi cu 
jertfe, pentru obţinerea iertării şi sfinţirii lor. Prin preot omul dă lui Dumnezeu 
răspunsul la apelul ce i l-a făcut prin profet. Numai prin amândouă se împlineşte 
raportul religios între Dumnezeu şi oameni. Prin preot, în special, se manifestă şi 
se susţine înclinarea omului către Dumnezeu.

S-a spus despre Noul Testament că este ascuns în Vechiul Testament şi 
că cele din Vechiul Testament sunt umbră şi preînchipuire a celor din Noul 
Testament1.

Ca atare şi preoţia bisericească, „preoţia Noului Testament” se ascunde, ca o 
preînchipuire, în preoţia Vechiului Testament. 

Atât preoţia lui Hristos, cât şi preoţia bisericească îşi au înfipte rădăcinile lor 
în Legea Vechiului Testament. Nu un alt Dumnezeu a aşezat şi rostuit cele din 
Vechiul Testament, ci acelaşi Dumnezeu al Noului Legământ, Dumnezeu Cel în 
Prea Sfânta Treime. 

Încă de atunci se urmărea un scop, şi anume ca prin substituirea unei 
seminţii alese, apoi a unei Persoane alese şi a unei Preoţii speciale, să se poată 
aduce mântuire lumii2.

Preoţia Vechiului Testament „este numai un mijloc de întreţinere în oameni 
a conştiinţei păcatului şi a aşteptării unui mijlocitor efectiv între ei şi Dumnezeu, 
după cum jertfele ce se aduc înainte de El, fiind mărturii ale păcatului lor, nu au 
puterea de a realiza împăcarea cu Dumnezeu”3.

1. Doctorand Gheorghe Bogdaproste, Valoarea Vechiului Testament pentru creştini 
după Fericitul Augustin, în „Studii Teologice”, XXIII (1971), nr. 1-2, pag. 108

2. Pr. Lect. Ioan Mihălţan, Preoţia Mântuitorului Hristos şi preoţia bisericească (teză 
de doctorat), „Mitropolia Ardealului”, XXIX (1984), nr. 11-12, pag. 103

3. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos sau restaurarea omului, Editura 
Arhidiecezană, Sibiu, 1943, pag. 229
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Preoţia şi jertfele Vechiului Testament au fost preînchipuiri ale realităţii ce 
avea să vină, dar preînchipuiri instituite de Dumnezeu4 ca o arvună a bunăvoinţei 
Sale, ca un mijloc de a pregăti pe oameni pentru primirea adevăratului Mijlocitor. 
Oamenii, având acele simboluri prin instituirea de sus, ştiau că Dumnezeu nu 
i-a părăsit, ci are un plan cu ei şi îi pregăteşte pentru mântuire. Ele erau semnele 
obiective ale bunăvoinţei lui Dumnezeu şi ale făgăduinţelor Lui faţă de oameni. 
Bunăvoinţa aceasta nu mergea până acolo încât să coboare iertarea asupra 
celor care aduceau prin preot jertfele lor. Ei însă primeau personal făgăduinţa 
mântuirii viitoare şi acesta era lucrul capital, ştiut fiind că Dumnezeu nu-şi 
calcă promisiunea5. Sfântul Chiril al Alexandriei, vorbind despre superioritatea 
preoţiei a lui Hristos faţă de preoţia Legii Vechi spune: „De aceea a încetat puterea 
preoţiei după Legea Veche, pentru că nu avea puterea sfinţeniei desăvârşite. Ea urma 
să se desăvârşească în Preoţia lui Hristos, la plinirea vremii, atunci când simbolurile 
aveau să fie trăite în adevăr”6. 

Preoţia – ca aducătoare de jertfe spirituale şi materiale – este legată structural 
de fiinţa omului şi a Bisericii, ca mijloc în iconomia mântuirii. Şi cum, după 
învăţătura Sfinţilor Părinţi, a existat o Biserică primordială şi în Paradis7, este de 
la sine înţeles că Adam a exercitat o slujire preoţească în Eden, prin aducerea de 
„jertfe spirituale”. 

După alungarea strămoşilor din rai, preoţia începe a se exercita mai ales prin 
aducerea de jertfe materiale, pentru păcate, de către capii familiilor, după felul de 
ocupaţie al fiecăruia: Cain, din roadele pământului, Noe, Avraam şi patriarhii, 
deşi nu se numeau preoţi, făceau slujbă preoţească, aducând jertfe de animale pe 
unde treceau (ex. Facere 8, 20; 12, 8 etc.).

Nevoia aducerii de jertfe pentru popor, a impus şi instituirea preoţiei cu 
legalizarea şi organizarea ei, odată cu darea legii prin Moise. De aceea s-a spus 
că „poporul a primit Legea (scrisă) pe temeiul preoţiei” (Evrei 7, 11), care avea să o 
aplice şi s-o facă cunoscută.

Prescriind diferite jertfe: pentru păcat, de ispăşire şi de împăcare, Dumnezeu 
a impus totdeauna, prin Lege, sfinţirea preoţilor care aveau să aducă aceste jertfe. 

4. Pr. Prof. Dr. Nicolae Neaga, Hristos în Vechiul Testament, Editura Arhidiecezană, 
Sibiu, 1944, pag. 41

5. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., pag. 230
6. Sfântul Chiril al Alexandriei, Glafirele, P.G., 69, 507, apud Pr. Prof. Dr. Nicolae 

Neaga, Hristos în Vechiul Testament, Editura Arhidiecezană, Sibiu, 1944, pag. 37
7. Serghei Bulgakov, Ortodoxia, traducere de Nicolae Grosu, Editura Paideia, 

Bucureşti, 1997, pag. 13.
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După porunca lui Dumnezeu, deci, Moise a sfinţit pe fratele său Aaron, arhiereu, 
iar pe fiii lui preoţi; i-a uns cu „untdelemnul ungerii” şi i-a îmbrăcat cu veşminte 
sfinte, pentru slujirea preoţească, „spre a nu-şi atrage păcat asupra lor şi să moară” 
(Ieşire 28, 1-43; 29, 9, 21; 30, 30), statornicind ca – pe viitor – preoţii să fie 
sfinţiţi din seminţia lui Levi. 

O dovadă a faptului că în Vechiul Testament preoţia a fost acordată numai 
urmaşilor lui Aaron şi nu şi altora este pedeapsa ce au primit tinerii Core, Datan 
şi Abiron care au încercat să fie preoţi (Numeri 16, 31-32, 40), precum şi regele 
lui Iuda, Ozia, care a încercat să tămâieze (II Paralipomena 26, 16-21)8.

Vechiul Testament vorbeşte, însă, şi de alte două preoţii, deosebite de preoţia 
specială, „de ungere”, zisă „Levitică”, sau „după rânduiala lui Aaron”. Cea dintâi şi 
cea mai mare este „preoţia lui Melchisedec”. Despre acest Melchisedec, cu „nume 
simbolic, care apare brusc în istoria vremii, neavând indicaţii genealogice, tipul 
veşniciei”9, Moise spune că e „regele Salemului” şi „preotul Dumnezeului celui 
Preaînalt” (Facere 14, 18). El „n-a fost uns cu untdelemn sfinţit, adică cu Mir, căci a 
fost arhiereu al celor din neamuri”10; şi a binecuvântat pe Avraam, întâmpinându-l 
cu „pâine şi vin”11, iar acesta „i-a dat lui Melchisedec zeciuială din toate” (Fac. 14, 
19-20). Melchisedec şi preoţia lui aveau să fie „tipul” sau prefigurarea lui Hristos 
şi a preoţiei Lui; tot aşa şi celelalte două preoţii. 

După formarea lui Israel ca „popor ales”, Dumnezeu îl numeşte: „preoţie 
împărătească”, sau „împărăţie de preoţi”, „neam sfânt” (Ieşire 19, 5-6) şi „popor 
agonisit” (Maleahi 3, 17). Această stare este aşa numita „preoţie generală”, sau 
„preoţie împărătească”, sau „de obşte”. Dar această preoţie a lui Israel nu putea 
îndeplini rolul preoţiei speciale şi sfinţită a lui Aaron: de a învăţa poporul Legea 
şi voile Domnului (Iez. 43, 23; Mal. 2, 7); a sfinţi, prin aducerea de jertfe şi 
stropirea cu apa sfântă amestecată cu sânge (Numeri 19, 17) şi a binecuvânta; a 
cârmui şi a judeca în cele ale credinţei. Preoţii sfinţiţi erau închinaţi Domnului 
şi puşi în slujba Lui şi a poporului, care avea „preoţia împărătească”. De aceea ei 

8. Pr. Prof. I. Constantinescu, Îndrumător pastoral – Din tezaurul credinţei noastre, 
pag. 64-65

9. Pr. Prof. Dr. N. Neaga, Facere, text şi scurte note explicative, Sibiu, 1945, 
pag.76

10. Sfântul Atanasie cel Mare, Cuvântul al doilea împotriva arienilor, traducere 
din greceşte, introducere şi note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Colecţia „Părinţi 
şi Scriitori bisericeşti”, vol. XV, Editura Institutului Biblic şi de Misiune a Bisericii 
Ortodoxe Române, Bucureşti, 1987, pag. 235

11. Ibidem, pag. 237
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primeau întreţinere de la popor, zeciuiala, după Lege (Num. 18, 21).
Cum această preoţie levitică avea un caracter temporal şi prefigurant, 

neputând desăvârşi pe om (Evr. 7, 11-19), la care s-a adăugat neascultarea lui 
Israel, Domnul a vestit prin proorocul Ieremia (31, 33; 33, 18-21) că va schimba 
şi Legea şi preoţia, alcătuind din toate neamurile un Israel, căruia îi va da o 
preoţie nouă şi cu care va încheia un nou Legământ, care vor fi veşnice, dăruind 
cât va fi ziua şi noaptea pe pământ (Isaia 66, 18, 21-22; Ier. 33, 18-21). Acest 
Legământ avea să se încheie cu casa lui Iuda şi cu casa lui David (Ier. 33, 16-18), 
iar preoţia avea să se mute şi ea în aceea a lui Iuda (Evr. 7, 14). Începătorul acestei 
preoţii avea să fie Hristos Arhiereul, după rânduiala lui Melchisedec” (Ps. 9, 4). 

„Trebuia, deci, să apară Omul fără de păcat, de o valoare mai mare şi mai 
mult decât egală cu a tuturor oamenilor, ca să aducă jertfă lui Dumnezeu pentru 
toţi oamenii, ca Mielul adevărat care să înlocuiască cu deplină eficienţă mielul 
animalic. În jertfirea mielului Legii se arată profetic nădejdea trecerii omenirii 
prin moarte la viaţă”12.

Precum Legea a fost „călăuză spre Hristos” (Gal. 3, 24), „sfârşitul” şi 
desăvârşitorul ei (Rom. 10, 4; Matei 5, 17), tot aşa şi preoţia „după rânduiala lui 
Aaron” a fost pregătitoare, şi ea avea să fie înlocuită de noua preoţie a harului, 
„după rânduiala lui Hristos”, iar El după cea „a lui Melchisedec”. În vechime, 
preoţii, împăraţii şi proorocii se ungeau13. 

Cele trei slujiri arhiereşti ale Mântuitorului: de împărat, profet şi preot 
sunt reliefate simbolic în diferite scrieri ale Vechiului Testament. Astfel, slujirea 
împărătească constă în puterea cea fără de margini a iubirii Sale, care va stăpâni 
sufletele oamenilor. În această slujire va lucra împreună cu puterea Duhului Sfânt, 
fapt constatat şi în scrierile Vechiului Testament, unde iubirea este împletită cu 
dreptatea, întărind astfel legătura dintre om şi Dumnezeu. Proorocul Isaia redă 
această legătură în cuvintele: „Dreptatea va fi ca o cingătoare peste rărunchii Lui 
şi credincioşia ca un brâu pentru coapsele Lui” (Isaia 11, 5). 

În slujirea Sa de profet, adică învăţător, Hristos va aduce o nouă învăţătură, 
prezentată de proroc astfel: „Nu mai faceţi rău înaintea ochilor mei, încetaţi 
odată. Învăţaţi a face binele, căutaţi dreptatea, ajutaţi pe cel apăsat, faceţi dreptate 
orfanului, apăraţi pe văduvă” (Isaia 1, 16). Cât de departe este această învăţătură 

12. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos, lumina lumii şi îndumnezeitorul omului, 
Editura Anastasia, Bucureşti, 1993, pag. 86

13. Pr. Ioan Mircea, Preoţia harică şi preoţia obştească, în „Ortodoxia”, nr. 2 (XXXI), 
1979, pag. 233-234
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de învăţătura de „legii Talionului” „ochi pentru ochi şi dinte pentru dinte”. 
Dar slujirea, care se evidenţiază mai pregnant, este slujirea preoţească, cea de 

arhiereu ce jertfeşte. Suferinţele jertfei vor fi în Hristos una cu suferinţele Arhie-
reului, fapt neîntâlnit la jertfitorii altor religii sau la cei ai Vechiului Testament. 
Proorocul prezintă sugestiv această stare de slujire zicând: „Chinuit a fost, dar s-a 
supus şi nu şi-a deschis gura Sa, ca un miel spre junghiere s-a adus şi ca o oaie fără 
de glas înaintea celor ce o tund, aşa nu şi-a deschis gura Sa” (Isaia 53, 7). 

Preînchipuirile referitoare la slujirea arhierească a Mântuitorului, prevesteau 
scopul jertfei Lui, care avea să readucă prin ea curăţirea inimii omului, eliberarea 
ei de patimi ca să devină ea însăţi legea Lui ca o lege a inimii, după cuvântul 
psalmistului „Legea Ta înlăuntrul inimii mele” (Ps. 39, 11).

Atât prin slujirea împărătească, cât şi prin cea învăţătorească şi preoţească, 
întâlnite în tot decursul Vechiului Testament se urmărea ca scop aducerea 
poporului pe calea lui Dumnezeu, atât cât era cu putinţă şi cât i se descoperise în 
acele vremuri în drum spre Hristos.

2. Preoţia lui Hristos după rânduiala lui Melchisedec

Mântuitorul Hristos este Arhiereul adevărat, realizând împăcarea între 
om şi Dumnezeu, împăcare ale cărei făgăduinţe şi aşteptări se exprimau prin 
preoţia Vechiului Testament. Prin arhiereul Vechiului Testament se exprima şi se 
mijlocea legământul lui Dumnezeu, cu privire la viitoarele împliniri, la viitoarea 
comuniune. Iisus Hristos este mijlocitorul unirii actuale între Dumnezeu şi om14. 
Prin venirea Mântuitorului avea să fie depăşită potenţialitatea Legii Vechi, fiind 
instaurată de acum legea plină de har şi de adevăr (Ioan 1, 17)15.

Sfântul Apostol Pavel evidenţiind superioritatea Noului Testament, a preoţiei 
şi a jertfei lui Hristos, şi a preoţiei rânduite de El, faţă de cele ale Vechiului 
Testament care nu desăvârşeau pe nimeni, motivează necesitatea schimbării 
acestora „pentru neputinţa şi nefolosul lor” (Evrei 7, 18). 

Mântuitorul este adevăratul nostru Arhiereu, mai presus de orice arhiereu al 
Vechiului Testament, care mijlocea la Dumnezeu pentru iertarea păcatelor sale 

14. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., pag. 231
15. Pr. Lect. Ioan Mihălţan, Preoţia Mântuitorului Hristos şi preoţia bisericească 

(teză de doctorat), în „Mitropolia Ardealului”, XXIX (1984), nr. 11-12, pag. 812; vezi şi 
Ediţia reeditată de Editura Episcopiei Oradea, 1993.
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şi ale poporului, prin rugăciuni, daruri şi jertfe de animale. Apoi, o dată pe an, 
la sărbătoarea împăcării, arhiereul Legii Vechi intra în Sfânta Sfintelor şi stropea 
altarul şi cele din el cu sângele animalelor, preînchipuind cu aceasta jertfa Noului 
Testament, care a împăcat pentru totdeauna pe oameni cu Dumnezeu (Evrei 
10, 1-12). Mântuitorul este Arhiereu desăvârşit: „Cuvios, fără răutate, fără pată, 
osebit de cei păcătoşi...” (Evrei 7, 26-27). El este Arhiereu după rânduiala lui 
Melchisedec (Evrei 6, 20), este preot al Dumnezeului Prea Înalt, veşnic şi universal 
pentru toate locurile şi timpurile. Mântuitorul este Preot după rânduiala lui 
Melchisedec, deoarece preoţia acestora este superioară preoţiei lui Aaron. În acest 
sens Teofilact al Bulgariei, comentând un text din Epistola către Evrei (7, 8-10), 
arată că Sfântul Apostol Pavel afirmă despre Melchisedec, care era întruchiparea 
lui Hristos, „că îl covârşea pe Avraam, că de nu l-ar fi covârşit, nu l-ar fi binecuvântat 
şi nu ar fi luat zeciuială de la el, fiindcă din Avraam se trăgeau toţi preoţii Legii 
Vechi, se arată că şi pe aceia îi covârşea Melchisedec, fiindcă binecuvântând el pe 
strămoşul lui, Avraam, şi luându-i zeciuială, totodată binecuvântaţii lua zeciuială şi 
de la preoţii care se trăgeau din Avraam. Şi dacă închipuirea lui Hristos, Melchisedec, 
era superior preoţilor Legii, cu mult mai mult îi covârşea pe ei Hristos, întâiul chip 
al lui Melchisedec şi Melchisedecul cel adevărat”16.

Aşa cum Aaron şi Melchisedec, chipuri anticipate ale lui Hristos ca Arhiereu, 
nu şi-au luat preoţia de la ei, tot aşa nici Hristos nu Şi-a luat-o de la El. Numai 
omul sfinţit de Dumnezeu poate intra la Dumnezeu. Hristos, ca om, a fost 
sfinţit de Dumnezeu, întrucât S-a făcut om curat din iniţiativa Cuvântului lui 
Dumnezeu şi prin lucrarea Duhului Sfânt, cu vrerea Tatălui17.

Referindu-se la legătura ce se stabileşte între Melchisedec şi Mântuitorul 
Hristos, Sfântul Ioan Damaschin scria: „Melchisedec, preotul Dumnezeului celui 
Preaînalt, a primit cu pâine şi cu vin pe Avraam care s-a întors după învingerea celor 
de alt neam (Fac. 14, 17-18). Masa aceea preînchipuia masa aceasta mistică, după 
cum şi preotul acela era tipul şi icoana adevăratului arhiereu Hristos (Evrei 6, 20; 
7, 28). „Tu, spune Scriptura, eşti preot în veac după rânduiala lui Melchisedec” 
(Psalmi 109, 5). Pâinile punerii înainte (Ieşirea 25, 30; 50, 21; Levitic 24, 5-9) 
închipuiau această pâine. Aceasta este jertfa cea curată, adică nesângeroasă, care 

16. Teofilact al Bulgariei, Explicarea Epistolei către Evrei, P.G., CXXV, col. 268, apud 
Diac. Drd. Gheorghe Sava, Preoţia lui Hristos – Izvorul şi puterea preoţiei sacramentale, în 
„Studii Teologice”, XLI (1989), nr. 5-6, pag. 41

17. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Teologie Dogmatică Ortodoxă, Ed. Institutului 
Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, vol. III, Bucureşti, 1997, pag. 147
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a spus Domnul, prin profet, să i se aducă de la răsăritul soarelui până la apus 
(Malahia 1, 11)”18.

Jertfa lui Hristos e unică, e adusă o dată pentru totdeauna (Evrei 10, 10). 
Unică pentru că El însuşi e unic. E ca şi persoana Lui unică, nerepetabilă, 
exemplară, având o eficienţă absolută. Preoţia Lui veşnică, neschimbabilă aduce 
o jertfă veşnică: „Oferă o adevărată jertfă care rămâne şi nu trece”19, scrie Sfântul 
Atanasie cel Mare. În persoana Mântuitorului, arhiereul e una cu jertfa sau jertfa 
e una cu arhiereul. De aceea sunt jertfa culminantă şi Arhiereul culminant20. Nici 
un preot nu I se substituie, El e preotul unic. „E Preot unic, pentru că e Fiul unic 
al lui Dumnezeu”21. Misiunea aceasta de preot unic şi deplin I-a dat-o lui Hristos 
Dumnezeu cel în Treime, şi Şi-a dat-o şi El ca Dumnezeu, nu ca om. Căci ca om 
a primit-o. „S-a făcut deci Emanuel Arhiereu pentru noi şi prin El avem aducerea la 
Tatăl şi Dumnezeu şi ne-am reînnoit potrivit cu ceea ce eram la început”22. 

De aceea Mântuitorul „este Arhiereu în veac ca cel ce a adus o jertfă pururea 
eficientă, ca cel ce s-a jertfit în calitate de Fiul lui Dumnezeu cel întrupat şi înviat 
pentru veci”23. Permanenţa arhierei lui Hristos este prezentă ca fiind asigurată Lui 
de Tatăl (Ps. 109, 4), pe temeiul întrupării care se va înfăptui prin trimiterea Lui 
către Tatăl24.

Aşadar, Mântuitorul Iisus Hristos, ca Marele Arhiereu, Învăţător şi împărat, 
concentrează în Sine, în mod culminant, toate jertfele, învăţăturile şi orânduirile 
conducătoare ale Vechiului Testament, pe care le desăvârşeşte prin întruparea, 
moartea, învierea şi înălţarea Sa, plinind astfel opera de împăcare, sfinţire şi 

18. Sfântul Ioan Damaschin, Dogmatica, traducere de Pr. D. Fecioru, Editura 
Scripta, Bucureşti, 1993, pag. 167

19. Sfântul Atanasie cel Mare, Cuvântul al doilea împotriva arienilor, traducere din 
greceşte, introducere şi note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Colecţia „Părinţi şi 
Scriitori bisericeşti”, vol. XV, Ed. Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe 
Române, Bucureşti, 1987, pag. 265.

20. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., vol. II, pag. 134
21. Claude Bourgin, Le Christ-Pretre selon l’Epître aux Hebreux, în „Lumiere et Vie”, 

mars, 1958, pag. 86, la Diac. Drd. Gheorghe Sava, Preoţia lui Hristos – Izvorul şi puterea 
preoţiei sacramentale, în „Studii Teologice”, XLI (1989), nr. 5-6, pag. 42.

22. Sf. Chiril al Alexandriei, op. cit., P.G., 69, col. 72-73, apud Pr. Prof. Dr. Nicolae 
Neaga, Hristos în Vechiul Testament, Editura Arhidiecezană, Sibiu, 1944, pag. 43

23. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos – Arhiereu în veac, în „Ortodoxia”, 
XXXI (1979), nr. 2, pag. 217

24. Ibidem, pag. 217-218
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restabilire a comuniunii între Dumnezeu şi oameni, precum şi a oamenilor între 
ei, comuniune ce a suferit atât de mult în urma săvârşirii păcatului25. 

Astfel, Iisus Hristos, ca preot este „zaua prin care întreaga omenire este repusă 
într-o legătură virtuală cu Dumnezeu, rămânând pe seama fiecărui ins, datoria să 
contribuie la activitatea acestei legături”26. Puterea preoţiei lui Hristos a fost mereu 
susţinută de puterea dragostei cea pentru noi, a marii Sale milostiviri: „ne-a văzut 
aruncaţi la pământ, scrie Sfântul Ioan Gură de Aur, supuşi pieirii, tiranizaţi de 
moarte şi I-a fost milă de noi, făcându-se pentru noi Arhiereu milostiv şi credincios 
(Evrei 2, 17)”27. 

Deci, jertfa şi preoţia Vechiului Testament îşi găseşte împlinirea lor în marea 
jertfă a Arhiereului celui veşnic, într-o legătură nedespărţită. Atât jertfa cât şi 
preoţia se vor actualiza permanent în Biserică, prin lucrarea Duhului Sfânt în 
jertfa Sfintei Euharistii şi în preoţia specială bisericească, pentru viabilitatea 
mădularelor lui Hristos şi, prin acestea, pentru creşterea trupului Bisericii28. 
Slujba de Arhiereu Mântuitor a lui Hristos „va fi dusă până la capăt, de-abia când 
va face să se adauge la jertfa Lui pentru noi, jertfele noastre personale, ce se făceau 
simbolic în Vechiul Testament”29, după cum arată Sfântul Chiril al Alexandriei: 
„Iar aducerea darurilor în fiecare zi, în Vechiul Testament, închipuieşte săvârşirea 
neîntreruptă şi fără de sfârşit a jertfei lui Hristos în toată ziua şi aducerea de daruri 
în fiecare zi de către cel îndreptăţit în credinţă. Căci nu vor lipsi închinătorii şi nu 
va înceta aducerea de daruri. Ci Hristos se va aduce de noi şi pentru noi, fiind jertfit 
tainic în corturile sfinte. Şi El este darul nostru prim şi mai presus de toate. Căci s-a 
adus pe Sine jertfă lui Dumnezeu şi Tatălui, nu pentru Sine, după învăţătura cea 
neştirbită, ci pentru noi cei de sub jugul păcatului. Dar, după asemănarea cu El şi 
noi suntem jertfe sfinte, ca unii ce am murit păcatului întrucât a fost omorât păcatul 
de noi şi vieţuim lui Dumnezeu viaţa cea întru sfinţenie şi cuvioşie”30. Deci, pentru 
ca jertfa Mântuitorului să se poată actualiza, este necesară preoţia sacramentală 

25. Pr. Lect. Ioan Mihălţan, Preoţia Mântuitorului Hristos şi preoţia bisericească 
(teză de doctorat), în „Mitropolia Ardealului”, XXIX (1984), nr. 11-12, pag. 821

26. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos sau restaurarea omului, pag. 117
27. Prof. Dr. Nicolae Chiţescu, Întrupare şi răscumpărare, în „Ortodoxia”, VIII 

(1956), nr. 4, pag. 562
28. Pr. Lector Ioan Mihălţan, op. cit., pag. 819
29. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Legătura dintre Euharistie şi iubirea creştină, în 

„Studii Teologice”, XVII (1965), nr. 1-2, pag. 15-16
30. Sf. Chiril al Alexandriei, Închinare în Duh şi în Adevăr, cartea X, P.G., 68, col. 

708, apud Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos – Arhiereu în veac, pag. 224.
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a Bisericii, deoarece Hristos are nevoie pentru comunicarea Sa ca jertfă către noi 
de nişte organe umane văzute, sau de nişte slujitori ai Lui, în chip văzut rânduiţi, 
din împuternicirea Lui. El trebuie să ne arate prin aceste organe văzute, deosebite 
de noi, că e deosebit de noi ca Arhiereu, aducător de jertfă. 

3. Mântuitorul Hristos – adevăratul şi unicul Arhiereu în veac

Slujba arhierească a Fiului lui Dumnezeu întrupat constă în jertfa de Sine, 
în suferinţele îndurate de El de la întrupare până la moartea pe Cruce pentru 
toţi oamenii din toate timpurile şi locurile, înlăturând astfel vina şi condamnarea 
lor şi restabilind comuniunea între Dumnezeu şi ei, pentru că Dumnezeu în 
înţelepciunea Sa, conciliind dreptatea şi iubirea, a hotărât mântuirea lor prin 
întrupare şi jertfa Fiului Său31.

Jertfa Lui are putere în veac, deoarece este jertfa Fiului lui Dumnezeu cel 
întrupat, care a înviat şi care rămâne deci veşnic în trupul Său prin care ne 
comunică şi nouă viaţa nepieritoare a învierii. El S-a întrupat ca să Se jertfească 
şi ca să învie. Precum rămâne întrupat permanent, aşa rămâne şi în calitatea 
Celui ce S-a jertfit şi a înviat. El este astfel Arhiereu în veac în calitatea Celui ce 
a adus o jertfă pururi eficientă, în calitatea Celui ce S-a jertfit, în calitate de Fiu 
al lui Dumnezeu, întrupat şi înviat pentru toţi vecii. Dar precum valabilitatea în 
veac a jertfei Lui e dependentă de întruparea şi de învierea Lui pentru veci, aşa 
în întruparea Lui sunt implicate Jertfa sau Arhieria şi Învierea Lui, precum ni se 
arată în icoanele vechi ale Naşterii, unde Pruncul născut este aşezat pe disc, şi 
deasupra Lui, steaua, ca deasupra unui Agneţ-Miel. De asemenea, în Înviere sunt 
implicate Întruparea şi Jertfa, căci Învierea ne arată pe Cel care rămâne cu trupul 
în veci, pentru că a primit neavând păcat32.

Dacă Mântuitorul Hristos n-ar fi Arhiereu în veac, El nu ar rămâne om în 
eternitate şi anume om înviat. Dar nici nu ar rămâne întrupat în veac şi înviat cu 
trupul, dacă nu ar fi Arhiereu în veac33.

Dar, de aici urmează că precum faptul Întrupării şi al Învierii Sale are o efici-

31. Pr. Prof. dr. Dumitru Radu, Iisus Hristos ca Arhiereu, în Îndrumări misionare, 
Editura I.B.M. al Bisericii Ortodoxe Române, 1986, pag. 348.

32. Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos, Arhiereu în veac, în „Ortodoxia”, 
nr.2/1979, pag. 217.

33. Ibidem

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ22

enţă veşnică asupra noastră, tot aşa are o astfel de eficienţă veşnică Arhieria Sa. 
Întruparea, Arhieria sau Jertfa Sa şi Învierea Sa nu sunt nişte fapte ce aparţin numai 
trecutului, ci sunt stări cu permanentă putere mântuitoare asupra noastră34.

Fiul şi Cuvântul lui Dumnezeu Se întrupează, deci cu scopul de a Se aduce 
pe Sine Însuşi ca jertfă Tatălui. Şi faptul că Se face întru toate asemenea nouă, 
şi la înfăţişare om adevărat (Filip. 2, 7), este o jertfă pentru măreţia Lui, ce se 
continuă cu pătimirea, moartea pe cruce, fiind fără de prihană, şi mijlocirea 
necontenită între noi şi Tatăl; toate sunt acţiuni ale Arhiereului Hristos35.

Moarte pe Cruce a Mântuitorului, jertfa adevărată pentru păcatele omului, 
constituie miezul slujirii arhiereşti a Mântuitorului şi este adeverită prin profeţiile 
mesianice, prin cuvintele Sale şi ale Apostolilor, prin simbolurile şi mărturisirile 
de credinţă şi prin glasul Sfinţilor Părinţi. Astfel, profetul Isaia, vorbind despre 
Mesia care avea să vină, spune: „Acesta a luat asupra Sa durerile noastre şi cu 
suferinţele noastre s-a împovărat. Şi noi Îl socoteam pedepsit, bătut şi chinuit de 
Dumnezeu… El a fost pedepsit pentru mântuirea noastră şi prin rănile Lui noi 
toţi am fost vindecaţi… Chinuit a fost, dar S-a supus şi nu Şi-a deschis gura Sa; ca 
un miel spre junghiere S-a adus şi ca oaie fără de glas înaintea celui ce o tunde, aşa 
nu Şi-a deschis gura Sa… Luatu-s-a de pe pământ viaţa Lui. Pentru fărădelegile 
poporului meu S-a adus spre moarte” (Isaia 53, 4-8)36.

Sfântul Ioan Botezătorul, văzând pe Hristos cum vine să Se boteze, 
exclamă: „Iată mielul lui Dumnezeu care ridică păcatele lumii” (Ioan 1, 29). 
Jertfa Mântuitorului a fost prefigurată de diferite jertfe ale Vechiului Testament, 
îndeosebi prin jertfa împăcării adusă de arhiereu. Hristos însuşi vorbeşte despre 
jertfa Sa: „Fiul Omului n-a venit să I se slujească, ci ca să slujească El şi să-Şi dea 
viaţa răscumpărarea pentru mulţi” (Matei 20, 28)37.

Sfânta Scriptură arată permanenţa Arhieriei Mântuitorului mai ales în 
Psalmul 109, 5, ca asigurată Lui de Tatăl, desigur pe temeiul Întrupării care 
se va înfăptui prin trimiterea Lui de către Tatăl: „Juratu-S-a Domnul şi nu-I va 
părea rău. Tu eşti preot în veac după rânduiala lui Melchisedec”38. Spre deosebire 
de preoţia lui Aaron, Preoţia sau Arhieria Lui Hristos este fără sfârşit, adică o 
preoţie veşnică (Evrei 7, 24), universală, pentru tot neamul omenesc: „Un astfel 

34. Ibidem
35. Pr. Prof. Dumitru Radu, op. cit., pag. 348.
36. Ibidem
37. Ibidem, pag. 348-349.
38. Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos, Arhiereu în veac, pag. 217-218.

https://biblioteca-digitala.ro



PAGINI DE SPIRITUALITATE ORTODOXÃ 23

de Arhiereu se cuvenea să avem: sfânt, fără răutate, fără de pată, osebit de cei păcătoşi 
şi fiind mai presus decât cerurile” (Evrei 7, 26). Jertfa Lui a străbătut cerurile, 
fiind adusă Tatălui pentru noi şi împreună cu noi, cei cuprinşi de umanitatea 
Sa: „Drept aceea, având Arhiereu mare, Care a străbătut cerurile, pe Iisus Fiul Lui 
Dumnezeu, să ţinem cu tărie mărturisirea. Că nu avem Arhiereu care să nu poată 
suferi cu noi în slăbiciunile noastre, ci ispitit întru toate după asemănarea noastră, 
afară de păcat” (Evrei 4, 14 şi 15)39.

În Epistola către Evrei, cuvântul Arhiereu e referit direct la Mântuitorul Iisus 
Hristos, spunându-se: „În cuvântul jurământului (din Ps. 109, 5), celui ce a fost 
în urma legii, pe Fiul în veac (Arhiereu) l-a făcut” (Evrei 7, 28). Sau, după cum 
am văzut, „după rânduiala lui Melchisedec, Arhiereu fiind făcut în veac” (Evrei 6, 
20). Dar Apostolul Neamurilor precizează totodată că şi Arhieria Mântuitorului 
e intim legată de jertfa şi de rugăciunile pe care le aduce pentru popor, cum a 
fost legată şi cea a Legii vechi. Deosebirea constă doar în eficienţa ei, dat fiind 
că jertfa adusă de El este nesfârşit mai valoroasă şi rugăciunile Lui de asemenea, 
fiindcă le aduce pentru noi Cel ce nu este numai unul dintre noi, ci şi Fiul Tatălui 
însuşi. Da aceea, nici nu trebuie să aducă alte şi alte jertfe, sau să intre din nou 
în Sfânta Sfintelor cu alte şi alte rugăciuni şi, prin aceasta, după încetarea din 
viaţă a unui arhiereu să urmeze altul şi altul, ci unul şi Acelaşi Arhiereu este 
prezent în faţa tatălui cu aceeaşi unică jertfă într-o stare de neîncetată rugăciune 
pentru iertarea păcatelor noastre. Epistola către Evrei afirmă această permanenţă 
şi unicitate a jertfei şi a rugăciunii lui Hristos pentru noi şi, prin aceasta, slujirea 
lui arhierească acum şi pururi. „Pentru aceea şi poate mântui desăvârşit pe cei ce 
vin prin El la Dumnezeu, pururi trăind ca să Se roage pentru dânşii” (Evrei 7, 25), 
sau „Iar acesta, o singură jertfă aducând pentru păcate pururea, a şezut de-a dreapta 
lui Dumnezeu. Căci cu o jertfă a desăvârşit pururi pe cei ce se sfinţesc…” (Evrei 10, 
12, 14). Expresia…. Nu înseamnă numai că jertfa lui Hristos pe Golgota este 
atât de valoroasă că pentru ea pot fi iertaţi toţi cei care au păcătuit, sau că pot fi 
sfinţiţi toţi cei care cred în valoarea ei. Ea arată o continuitate de eficienţă, de 
putere, nu de simplă echivalenţă juridică cu toate păcatele viitoare. Altfel n-ar 
avea rost ca Hristos să mai rămână „Arhiereu în veac”, sau să ni se mai dea curaj 
de a ne apropia de Dumnezeu, cu încredinţarea că „avem Preot mare” (Evrei 10, 
21), adică pe Cineva care mijloceşte pentru noi în continuare40.

De remarcat este faptul că în Epistola către Evrei (10, 12), Arhiereul nostru 

39. Pr. Prof. Dumitru Radu, op. cit., pag. 349.
40. Pr. Prof. dr. Dumitru Stăniloae, Iisus Hristos, Arhiereu în veac, pag. 218.
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permanent stă pe scaun de-a dreapta Tatălui ca Împărat, exercitând simultan 
slujirea arhierească şi demnitatea împărătească. „Drept aceea având Arhiereu mare 
care a străbătut cerurile…, să ne apropiem cu îndrăzneală de scaunul harului Lui, 
ca să luăm milă şi să aflăm har spre ajutor la potrivită vreme” (Evrei IV, 14, 16). 
Deci nu putem gândi că Mântuitorul Hristos a încetat să fie Arhiereu activ, care 
intervine cu jertfa şi cu rugăciunile Lui pentru noi. El intervine pentru noi ca 
Arhiereu, dar ne împărtăşeşte şi mila şi harul Lui ca Împărat. El prezintă jertfa 
şi rugăciunile Lui pentru noi, dar nu ca unul ce e om simplu ca noi (ca un sfânt 
oarecare), ci ca Unul ce e totdeauna şi Împărat41.

Implicarea stării de jertfă în Arhieria permanentă a lui Hristos, are ca scop 
eficienţa ei în Biserică. Prin Arhieria Sa în veac, Mântuitorul Hristos voieşte să 
fim asociaţi şi noi la jertfa Lui, să ne aducem şi noi jertfă Tatălui, să ne facem 
bineplăcuţi Lui. Deci, ca să facem aceasta, starea de jertfă trebuie să se sădească 
şi în noi. Astfel, starea Lui, de jertfă şi de rugăciune în faţa Tatălui are o îndoită 
direcţie: una către Tatăl şi una către noi, pentru a ne lua şi pe noi în această 
pomenire de jertfă către Tatăl42.

Dacă Arhieria Mântuitorului Hristos constă în a Se aduce Tatălui în stare de 
jertfă, cu atragerea noastră simultană în această stare, ea trebuie să se prelungească 
prin chipuri şi organe văzute în toţi cei ce cred în El. În scopul acesta El a instituit 
o preoţie care este legată de aducerea şi împărtăşirea jertfei Lui, prin care El însuşi 
exercită prin organe văzute Arhieria Lui, oferirea Sa ca jertfă Tatălui şi sălăşluirea 
Lui ca jertfă în noi, ca şi noi să ne aducem, prinşi în jertfa Lui, ca jertfe lui 
Dumnezeu-Tatăl43.

Biserica Ortodoxă adaugă preoţilor, întru precizarea chemării lor, şi numirea 
de „slujitori”. De cele mai multe ori se precizează că este vorba de slujitori ai 
altarului sau ai celor sfinte. Preoţii trebuie să slujească şi cuvântului, însă această 
slujire este strâns legată şi unită de slujirea jertfei euharistice şi a celorlalte Taine, 
incluzând şi învăţătura despre Hristos şi învăţătura despre arhieria şi jertfa lui 
permanentă. „Slujirea”, „slujba” preotului în Biserica Ortodoxă, este o lucrare 
sfântă şi sfinţitoare pentru că prin ea se transmite credincioşilor harul dumnezeiesc. 
Ea se numeşte de aceea şi „sfânta slujbă”. Preotul ca slujitor este un „ierurgisitor”, 
un „liturghisitor”, cu chip potrivit şi nu un „ministrant” sau „administrator”, 
cu chip lumesc, al cuvântului sau al sacramentelor. Iar pentru aceasta, Arhiereul 

41. Ibidem, pag. 218-219.
42. Ibidem, pag. 219.
43. Ibidem
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Hristos, îi dă un dar special, care-l face asemenea Lui44.

4. Arhieria Mântuitorului Hristos – izvorul, temelia şi sursa de putere a 
preoţiei sacramentale în Biserică

Mântuitorul Hristos este Arhiereul nostru cel unic şi veşnic la Tatăl, într-o 
continuă stare de jertfire şi dăruire pentru noi şi cu noi Tatălui (Evrei 4, 14; 5, 5 
ş. u.; 7, 16, 17, 21, 24-17; 8, 6; 9, 11)45.

Puterea Arhieriei sau Preoţiei Sale, Mântuitorul Hristos o dă prin Duhul 
Sfânt Apostolilor (Ioan 20, 21-23) şi, prin ei, urmaşilor acestora, în Taina 
Hirotoniei. Având pe Hristos, unicul Preot, lucrând în ei, toţi episcopii şi preoţii 
sunt organe văzute ale Preoţiei Lui unice. Căci Hristos n-a luat mâna omenească 
zadarnic; dar, nemailucrând prin mâna Sa în mod vizibil, mâna Sa este activă 
prin mâna celor prin care prelungeşte în planul văzut Preoţia Sa nevăzută. La fel, 
nemairostind prin gura Sa în mod văzut cuvintele Sale, le rosteşte nevăzut prin 
gura organelor văzute ale Preoţiei Sale46. 

Ca preotul să poată fi un chip personal al Cuvântului cel întrupat, trebuie ca 
Acesta însuşi să fie Preotul originar şi izvorul Preoţiei. Cuvântul lui Dumnezeu 
făcut prin Întrupare Preotul prin excelenţă al întregii creaţii, e unicul Preot 
deplin, deoarece El e unicul om care Se poate dărui cu un devotament absolut 
Tatălui. El se face omul deplin curat din puterea Ipostasului Său dumnezeiesc, 
deci, Omul central, singurul om care are intrare la Tatăl şi ne poate duce cu Sine şi 
pe noi, singurul unificator cu adevărat, căci nu S-a făcut om pentru Sine, închis 
într-un ipostas omenesc limitat, ci a luat firea omenească în Ipostasul larg deschis 
întregii umanităţi. El S-a făcut prin aceasta singurul preot eficient, rămânând 
şi Dumnezeu, în care ca preot, deci ca om, adună pe oameni în mod efectiv. El 
rămâne prin aceasta Preot în veac, unicul Preot deplin, unicul om în care avem 
intrarea şi putinţa şederii lângă Tatăl. Şi pentru că este nevăzut în urma Înălţării 
Sale, El, ca unicul Preot deplin, este izvorul întregii preoţii văzute47. 

Misiunea de unic Preot deplin I-a dat-o Mântuitorului Hristos, Dumnezeu 

44. Ibidem, pag. 220-221.
45. Pr. Prof. Dr. Dumitru Radu, Taina Preoţiei (Hirotonia). Ierarhia bisericească, în 

op. cit., pag. 577
46. Ibidem
47. Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. III, Ed. I.B.M. 

al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1978, pag. 146
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cel în Treime, şi Şi-a dat-o şi El ca Dumnezeu, nu ca om. Aşa cum Aaron şi 
Melchisedec – chipuri anticipate ale lui Hristos ca Arhiereu – nu şi-au luat preoţia 
de la ei, tot aşa nici Mântuitorul Hristos nu Şi-a luat-o de la El. 

Numai omul sfinţit de Dumnezeu poate intra la Dumnezeu. Mântuitorul 
Hristos ca om, a fost sfinţit de Dumnezeu, întrucât S-a făcut om curat prin 
iniţiativa Cuvântului lui Dumnezeu şi prin lucrarea Duhului Sfânt, cu vrerea 
Tatălui48. Sfântul Chiril de Alexandria spune: „Căci cel ce este în chipul Tatălui şi 
deopotrivă cu El şi Căruia Îi stau înainte de Serafimii şi-I slujesc mii de mii de îngeri, 
fiindcă S-a umilit pe Sine, se spune când face aceasta că e Slujitor (Liturghisitor) al 
Sfintelor şi al Cortului celui adevărat. Atunci S-a sfinţit cu noi Cel ce este mai presus 
de toată zidirea… Deci Cel ce se sfinţeşte ca Dumnezeu, când S-a făcut om şi S-a 
sălăşluit între noi şi S-a făcut frate al nostru după umanitate, se spune că Se sfinţeşte 
împreună cu noi. Deci trebuinţa de a sluji ca preot şi de a se Sfinţi împreună cu noi 
ţine de iconomia Întrupării”49. 

Episcopul, care are puterea arhieriei sau a preoţiei, este reprezentantul deplin 
al Mântuitorului Hristos, Arhiereul unic şi unificator. Fiecare episcop este capul 
unei Biserici locale, „capul plinătăţii lui Hristos”, cum spune Sfântul Grigore 
de Nazianz50. Căci Hristos îl investeşte pe acesta nu numai cu harisma şi cu 
răspunderea săvârşirii de el însuşi şi de preot a Tainelor, ci şi cu săvârşirea şi 
răspunderea Tainei Hirotoniei, pentru ca toţi preoţii să-şi aibă preoţia prin acesta 
şi să stea sub ascultarea lui. Astfel, dacă Mântuitorul Hristos face prin sfinţire, 
adică prin Taina Hirotoniei, pe om preot, organ şi chip văzut al Său, în săvârşirea 
celorlalte Taine, pe episcop îl face organ şi chip văzut al Său şi în sfinţirea celorlalte 
organe văzute – preotul şi diaconul – prin care săvârşeşte celelalte Taine51.

Demnitatea episcopului este, de aceea, „foarte necesară Bisericii, încât fără 
ea nu poate fi şi nu se poate numi Biserică, nici creştini. Căci cel învrednicit să 
fie episcop ca urmaş apostolic… este icoana vie a lui Dumnezeu pe pământ”; „el 
este izvorul Tainelor dumnezeieşti şi al darurilor Duhului Sfânt; el singur sfinţeşte 
Mirul şi hirotoniile tuturor treptelor sunt ale lui. El leagă şi dezleagă în ultima şi 
suprema instanţă… el învaţă în primul rând Sfânta Evanghelie şi apără credinţa 
cea dreaptă”52.

48. Ibidem, pag. 146-147
49. Sfântul Chiril al Alexandriei, Glaphira, P.G., 69, col. 100
50. Cuv. 2, 99; P.G., 35, col. 501.
51. Vezi Pr. Prof. dr. Dumitru Radu, op. cit., pag. 577.
52. Patriarhul Dositei al Ierusalimului, Mărturisirea ortodoxă, 10, apud. Pr. Prof. 

dr. Dumitru Radu, op. cit., pag. 577-578.
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În lucrarea lor de slujire nici preotul şi nici episcopul nu sunt singuri, ci 
împreună cu ei este Hristos, care lucrează prin ei, în Duhul Sfânt, şi comunitatea 
credincioşilor, care ascultă şi se roagă cu ei. Astfel, în săvârşirea Tainelor 
prezbiterul-preot – zice Sfântul Ioan Gură de Aur – se roagă de fapt în numele 
credincioşilor şi în numele lor aduce jertfa cea fără de sânge. Dar el sfinţeşte 
cinstitele daruri şi săvârşeşte toate Tainele şi lucrează toate în numele lui Hristos 
(in persona Christi) şi cu împuternicirea Lui, al cărui slujitor şi reprezentant este, 
deşi nevrednic. Întrucât Hristos, ca adevăratul şi unicul Păstor, alege pe preoţi 
ca organe ale lui spre săvârşirea tainelor, transmiţându-le harul şi puterea de la 
Tatăl, ca să devină preoţi şi învăţători şi păstori şi să exercite aceste trei slujiri 
ale Lui, preoţii primesc harul şi puterea preoţească de la Hristos, nu din partea 
credincioşilor, căci aceştia nu pot procura puterea pe care o au. „Noi am primit 
cuvântul vestirii şi am venit de la Dumnezeu; aceasta este demnitatea episcopală şi 
cea a preoţiei în general”53. 

Cuvintele Sfântului Apostol Pavel în Milet către preoţii Bisericii din Efes care 
veniseră la el: „Drept aceea luaţi aminte la toată turma în care Duhul Sfânt v-a pus 
episcopi ca să păstoriţi Biserica lui Dumnezeu, pe care a câştigat-o cu însuşi sângele 
Său”(Fapte 20, 28), arată clar că episcopul şi preotul nu deţin puterea harică 
şi nu păstoresc în baza delegaţiei de la credincioşi, ci în baza puterii Duhului 
primită prin succesiune neîntreruptă, de la Apostoli, prin Taina Hirotoniei (2 
Timotei 1, 6, 14; 2, 1-2; 1 Timotei 5 şi 6). Ei o au de la Hristos însuşi, cum 
zice Apostolul Neamurilor: „Şi nimeni nu-şi ia singur cinstea aceasta, ci dacă este 
chemat de Dumnezeu după cum şi Aaron” (Evrei 5, 4; Ioan 15, 16). Dar au această 
putere şi poruncă pentru exercitarea acesteia, pentru Biserică, pentru credincioşi 
şi în Biserică şi în comuniune strânsă cu Biserica, crezând, păstrând şi lucrând cu 
Biserica54.

5. Apostolatul şi succesiunea apostolică

a. Apostolatul – Instituţie specifică perioadei apostolice

Una din problemele de teologie biblică nou-testamentară foarte interesantă în 
lămurirea instituirii ierarhiei bisericeşti este problema apostolatului, ca instituţie 

53. Pr. Prof. dr. Dumitru Radu, op. cit., pag. 578.
54. Ibidem, pag. 578-579.
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specifică perioadei apostolice. Problema prezintă o deosebită importanţă atât în 
legătură cu răspândirea rapidă a Bisericii, cât şi cu începuturile ierarhiei bisericeşti 
în Noul Testament. 

Din datele Evangheliei, se cunoaşte că îndată după ieşirea la propovăduire 
şi în vederea întemeierii Bisericii, Mântuitorul s-a îngrijit să caute, să cheme şi 
să aleagă pe „stâlpii” Bisericii. Chemarea era adesea de ordin general: „Veniţi la 
Mine toţi cei osteniţi şi împovăraţi… şi veţi afla odihnă sufletelor voastre” (Matei 11, 
28-29). Cei ce răspundeau acestei chemări şi-l urmau erau numiţi în sens larg: 
„ucenici”, care înmulţindu-se treptat, au devenit: „mulţimea ucenicilor” (Luca 6, 
17). Alteori chemările erau individuale sau în perechi: „Veniţi după Mine şi vă voi 
face pescari de oameni” (Matei 4, 19- 21), cum a spus celor două perechi de fraţi 
pescari; sau lui Matei: „Vino după Mine” (Matei 9, 9); sau lui Filip: „Urmează-
Mi” (Ioan 1, 43); sau ca altuia necunoscut: „Urmează-Mi” (Luca 9, 59).

Celor chemaţi personal le face şi o alegere deosebită din „mulţimea ucenicilor”, 
în două rânduri şi în două grupuri deosebite. Mai întâi, o alegere „solemnă” şi 
nominală a grupului celor doisprezece, pe care i-a numit „apostoli” (Matei 10, 
1- 4; Luca 6, 13). Cum însă cei doisprezece Apostoli nu puteau lucra singuri, 
căci: „secerişul este mult şi lucrători puţini” (Matei 9, 37; Luca 10, 2), Domnul 
a hotărât să aleagă acestora şi ajutoare. Şi la câtva timp după alegerea nominală 
şi „solemnă” a primului grup, alege şi pe cei „Şaptezeci de Ucenici” (Luca 10, 
1), deosebiţi şi ei de „mulţimea ucenicilor”. Este probabil ca şi aceştia să fi avut 
o chemare individuală (Luca 9, 59). Grupul celor doisprezece indică pe marii 
Apostoli sau „Apostolii de rangul întâi”; iar grupul celor „Şaptezeci” sunt socotiţi 
– în genere – „Apostoli de rangul al doilea”, având şi ei o alegere şi o trimitere 
în misiune ca împreună lucrători cu cei dintâi. Şi unii şi alţii alcătuiau cercul 
apropiat al lui Hristos.

Alegerea acestor două grupuri vădeşte intenţia precisă a Mântuitorului de a 
crea o Biserică organizată ierarhic, cu cler şi popor. Din aceste alegeri „începe să se 
întrevadă, puţin câte puţin, cea dintâi formă a aşezământului Bisericii”. S-a spus că 
„în persoana Apostolilor, Mântuitorul a pus bazele ierarhiei”55, în care grupul celor 
trei mai apropiaţi (Petru, Iacob şi Ioan conform Matei 17, 1- 9) nu constituia o 
treaptă ierarhică în raport cu ceilalţi mari Apostoli.

55. Serghei Bulgakov, Ortodoxia, traducere de Nicolae Grosu, Sibiu, 1933, 
pag.48.
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b. Succesiunea apostolică

Instituirea ierarhiei (alegerea, pregătirea şi hirotonirea) a fost lăsată de Hristos 
pe seama Apostolilor, care, după instrucţiunile Lui precise, având plenitudinea 
harului şi puteri „supra-episcopale”56, au transmis succesorilor lor aceste „puteri 
ierarhice”, „cu caracter general”57. Astfel cei şaptezeci au constituit şcoala sau 
pepiniera din care s-au recrutat prima ierarhie.

În existenţa celor două grupuri de ucenici ai Domnului, unii teologi apuseni 
au văzut deja formată ierarhia superioară: adică, în Apostoli – pe primii episcopi 
şi în episcopi – pe succesorii lor; iar în cei şaptezeci de ucenici – pe primii preoţi 
şi în preoţi pe urmaşii lor.

Păreri similare se aud şi la unii teologi ortodocşi. Astfel, Andruţos susţine 
că în scopul întreitei dregătorii „Domnul a ales pe Apostoli, pe cei doisprezece 
şi pe cei şaptezeci, cărora le-a acordat puterea şi autoritatea Sa şi i-a întărit prin 
Duhul Sfânt; iar Apostolii, fiind conştienţi că sunt trimişii Domnului (…) 
acordau puterea preoţească altora, instituind în Duhul Sfânt diaconi şi preoţi şi 
lăsându-i ca urmaşi în serviciul lor apostolesc”58. În Catehismul creştinului ortodox 
se spune: „Episcopii (…) ţin locul Sfinţilor Apostoli; după ei vin preoţii ca urmaşi 
ai celor 70 de ucenici ai Domnului şi apoi diaconii, urmaşii celor şapte diaconi, 
rânduiţi în Ierusalim de Sfinţii Apostoli”59. Iar în Teologia Dogmatică Simbolică se 
precizează: „Apostolii au transmis urmaşilor harul episcopatului… Iar ca urmaşi 
ai celor 70, Apostolii au instituit prin punerea mâinilor pe membrii preoţiei, ca 
treapta a doua a hirotoniei”60. Într-unul din articolele sale Pr. Prof. Liviu Stan, 
făcând referire la acest lucru, scria: „Teologia tradiţională răspunde că, în afară 
de episcopi, nimeni nu are calitatea de succesor al Sfinţilor Apostoli şi că preoţii 
sunt sau trebuie să fie priviţi ca urmaşi ai celor şaptezeci de învăţăcei (Luca 10, 
ş.u.) sau ai altor slujitori sacramentali de grad inferior episcopilor, instituiţi în 
epoca apostolică. Aceeaşi teologie tradiţională spune că diaconii sunt urmaşii 
celor şapte diaconi, aşezaţi de Sfinţii Apostoli, când de fapt – aşa cum precizează 

56. Ibidem, pag. 57
57. Ibidem, pag. 53
58. Hristu Andruţos, Dogmatica, traducere de Dr. Dumitru Stăniloae, Sibiu, 1930, 

pag. 302
59. Irineu, Mitropolitul Moldovei şi Sucevei, Catehismul creştinului ortodox, 

Bucureşti, 1942, pag. 34
60. Teologia Dogmatică şi Simbolică, manual pentru Institutele teologice, Bucureşti, 

1958, pag. 785
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şi canonul 16 al Sinodului Trulan – aceştia nu sunt nicidecum urmaşii celor şapte 
diaconi instituiţi de Apostoli, prin alegerea obştii, „pentru a sluji maselor” (Fapte 
6, 1-7)”61.

Astăzi, această interpretare tradiţională este lărgită. Se ştie că atât cei 12 
Apostoli, cât şi cei 70 de ucenici erau harismatici, fiind înzestraţi încă de la 
alegerea lor cu unele harisme, ca: puterea de vesti Evanghelia, de a tămădui pe 
bolnavi şi de a scoate demonii, etc. (Matei 10, 7-8; Luca 10, 3-9). Acestea îi 
ajutau la formarea pentru apostolat şi pentru slujirea preoţească62. Plenitudinea 
harului o aveau numai cei doisprezece Apostoli – şi mai târziu Sfântul Apostol 
Pavel – primită direct de la Mântuitorul Hristos şi de la Duhul Sfânt. De aceea, 
numai ei aveau jurisdicţia universală şi calitatea de întemeietori de Biserici; şi 
tot numai ei aveau puterea şi dreptul de a acorda, prin punerea mâinilor, harul 
Sfântului Duh celor botezaţi de colaboratorii lor (Fapte 8, 14-17; 19, 6) şi de 
a hirotoni diaconi (Fapte 6, 6), preoţi (Fapte 14, 23) şi episcopi (1 Tim. 4, 14; 
Tit 1, 5). De aceea cei doisprezece Apostoli şi cu Sfântul Pavel (Fapte 9, 15; 26, 
16-18) pot fi numiţi pe drept cuvânt: „Marii Apostoli fondatori”. Posedând şi 
toate harismele, ei aveau şi plenitudinea harismelor; dar nu acestea le dădeau 
dreptul de a întemeia Biserici şi a le organiza, ci aceste harisme le veneau doar în 
ajutor. Deşi sfinţiţi prin rugăciune arhierească (Ioan 17, 17-19), ei nu primesc, 
totuşi, acest har preoţesc din preoţia lui Hristos decât după ce El îşi exercită 
slujirea Sa arhierească, în jertfa de pe cruce, când apare ca „Preot şi ca Miel de 
Jertfă”63. Momentul acordării preoţiei de către Mântuitorul Hristos – Marele 
Arhiereu – Apostolilor Săi este momentul suflării Duhului Sfânt peste ei, îndată 
după înviere (Ioan 20, 22), când le acordă definitiv şi harul apostolesc. Acesta 
este însuşi momentul „hirotonirii” sau al consacrării lor, după cum spune Sfântul 
Chiril Alexandrinul: „Dându-le îndată Duhul Său prin suflarea vizibilă, Domnul 
i-a sfinţit şi i-a consacrat pe Apostoli: şi păstori, şi învăţători ai lumii, şi iconomi 
(săvârşitori) ai dumnezeieştilor Taine, ca să credem desăvârşit că Duhul Sfânt 
(suflat de El) nu este străin de Fiul, ci este deofiinţă cu El, iar El purcede din 

61. Pr. Prof. Liviu Stan, Succesiunea apostolică, în „Studii Teologice”, VII (1955), 
nr. 5-6, pag. 309

62. Porunca perpetuării Sfintei Euharistii (Luca 22, 19), ca şi aceea de „a boteza 
toate neamurile” (Matei 28, 19) şi de „a ierta păcatele” (Ioan 20, 23), implica neapărat 
necesitatea preoţiei.

63. Sfântul Ioan Hrisostom, Omilia I. De cruce et latrone, P.G. XLIX, col. 399-400: 
„Iisus a fost şi Jertfă şi Preot. Fireşte, Jertfă după trup, Preot însă după Duh. Acelaşi a 
jertfit şi S-a jertfit, dar după trup”.
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Tatăl”64.
Sfântul Ioan Hrisostom, tâlcuind acelaşi moment, afirmă: „Ucenicii au 

primit atunci o putere spirituală şi harul (apostolesc şi preoţesc)”. Şi pentru a 
nu se confunda acest har mântuitor şi lucrător, prin preoţia lor, cu harismele 
extraordinare, trecătoare şi netrasmisibile, adaugă în continuare: „Dar nu ca să 
învie morţi şi să facă minuni, ci ca să ierte păcatele; căci multe sunt harismele 
Duhului. De aceea, a adăugat: „Cărora veţi ierta păcatele, să fie iertate…”, arătând 
lămurit ce fel de putere lucrătoare li s-a dat”65. Aşadar „Puterea sacerdotală este 
insuflată de Hristos celor doisprezece Apostoli şi originea ei este curat divină”66. Ca 
şi în cazul preoţiei Mântuitorului, „nu trebuie a confunda demnitatea preoţească 
cu exercitarea ei. Preotul nu devine preot în momentul când el oferă jertfă, căci 
el n-are dreptul a o oferi decât pentru că este preot”67. Aşa fiind, nu ştim dacă 
se mai poate spune că: „Coborârea aceea a Sfântului Duh la Cincizecime a fost 
hirotonia Apostolilor”68. Această interpretare ni se pare împotriva adevărului 
evanghelic şi al Tradiţiei Bisericii, adevăr intrat în rugăciunile cultului. Căci 
aşa citim la rânduiala înmormântării şi a parastaselor, în cele două rugăciuni de 
dezlegare, citite de arhiereu sau preot, şi îndeosebi în cea de a doua: „Stăpâne, 
mult îndurate, Doamne Iisus Hristoase, Dumnezeul nostru, Care ai dat Sfinţilor 
Tăi Ucenici şi Apostoli cheile Împărăţiei cerurilor, iar după Sfântă Învierea Ta, 
cea de a treia zi, cu harul Tău le-ai dăruit puterea de a lega şi dezlega păcatele 
oamenilor…”69. Şi nu se poate tăgădui că acest har şi această putere date după 
Înviere nu ţin de preoţie.

Pogorârea Sfântului Duh peste Apostoli, sub forma limbilor de foc, nu le-a 
acordat harul (harisma) preoţiei, ci numai le-a întărit şi le-a aprins şi le-a pus 
în lucrare acest har. „Umplerea de Duhul Sfânt – la Cincizecime – înseamnă că 
ei au fost luminaţi de Duhul care aprindea în ei harisma”70, primită dinainte, 

64. Sfântul Chiril al Alexandriei, Comentariu la Evanghelia după Ioan, P.G: LXXIV, 
709; Teofilact, în Expositio in Acta Apostolorum, P.G., CXXV, 533, afirmă că: „Apostolii 
au fost hirotoniţi dascăli ai lumii”.

65. Sfântul Ioan Hrisostom, Comentariu la Evanghelia după Ioan, P.G., LIX, 471
66. Paul Evdochimov, L’Orthodoxie, Paris, 1959, pag. 165; vezi şi traducerea editată 

de Institutul Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1996
67. Ferdinand Prat, La Theologie de Saint Paul, Paris, 1929, t. I, pag. 451
68. Teologia Dogmatică şi Simbolică, vol. II, pag. 793
69. Vezi Liturghier, Bucureşti, 1967, pag. 334-335 şi în orice Molitfelnic şi 

Aghiasmatar, la slujbele cuvenite
70. Sfântul Ioan Hrisostom, Omilia XIII, Comentar la Fapte, P.G., LX, 116, apud
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pe care o sporeau şi la care adăugau altele, ca: proorocia, glosolalia, tâlcuirea 
limbilor, etc. Cei 12 Apostoli – şi mai târziu Sfântul Apostol Pavel – „posedau 
toate harismele”71 şi toate harurile, ceea ce îi situa în fruntea tuturor harismelor şi 
a slujitorilor Bisericii (cf. 1 Cor. 12, 28-30; Efes. 4, 11); şi – ca singură autoritate 
„supra-ierarhică” – aveau dreptul şi puterea de a le disciplina (cf. 1Cor. 14, 26-
33).

Concluzii

Preoţia sacramentală, cu cele trei trepte ierarhice ale sale este constitutivă 
structurii harice a Bisericii şi, prin aceasta, indispensabilă acesteia pentru că, 
numai prin episcop şi preot ea împărtăşeşte credincioşilor toate Tainele (Tit. 1, 7; 
cf. 1 Cor. 4, 1 - 2), călăuzindu-i în acelaşi timp către mântuire (4, 16; 2 Timotei 
4, 8). 

 Preoţia a fost şi este pururi în Biserică (1 Timotei 6, 14; 2 Timotei 1, 
12; 2, 2). Darurile excepţionale numite uneori în Noul Testament şi harisme 
(Romani 1, 11; 12, 6; 1 Cor. 1, 7; 12, 4, 31 etc.) nu sunt nici permanente, nici 
universale în Biserică şi nici indispensabile mântuirii. Harisma preoţiei (1 Timotei 
4, 16; 2 Timotei 1, 6) se acordă numai prin Sfânta Taină a Hirotoniei, o dată 
pentru totdeauna, înzestrând pe episcop, preot sau diacon cu harul preoţiei care-l 
îndatorează definitiv să propovăduiască învăţătura evanghelică, să sfinţească pe 
creştini şi să cârmuiască turma cuvântătoare la mântuire. Prin aceste trei slujiri se 
susţine viaţa şi unitatea Bisericii, se întăreşte şi se zideşte lucrarea preoţiei obşteşti 
a credincioşilor.

Potrivit credinţei creştine exprimată încă din perioada apostolică, Preoţia 
este o Sfântă Taină care produce în mod definitiv un efect spiritual. Dar harul dat 
în această Sfântă Taină nu este în mod direct în beneficiul celui care îl primeşte, 
cum este cazul Botezului, ci în slujba Bisericii şi al oamenilor pe care Dumnezeu 
îi mântuieşte prin aceasta.

Izvorul de inspiraţie şi putere pentru cunoaşterea şi slujirea preoţească 

Pr. Prof. D. Belu, Ecleziologia ortodoxă şi Ecumenismul creştin, în „Ortodoxia”, XVII 
(1965), nr. 4, pag. 507

71. Idem, Omilia XXXII la I Corinteni, P.G., LX, 265, apud Pr. Prof. D. Belu, 
Ecleziologia ortodoxă şi Ecumenismul creştin, în „Ortodoxia”, XVII (1965), nr. 4, 
pag.507
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îl avem în Sfânta Scriptură şi în Sfânta Tradiţie, în experienţa vie a Sfinţilor 
Părinţi, învăţători şi păstori ai Bisericii. Cu aceştia, în acelaşi Duh cu „mai Marele 
Păstorilor” (1 Petru 4, 4) ne aflăm în aceea continuitate harică neîntreruptă, în 
„succesiune apostolică”. Le suntem urmaşi, potrivit poruncii aceluiaşi Apostol: 
„Fiţi următori mie, precum eu sunt următor lui Hristos” (1Cor. 11, 1).
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ÎNVĂŢĂTURA CREŞTINĂ DESPRE MUNCĂ*

Drd. Aionei Constantin

Inroducere

Munca este una din datoriile existenţiale cerută atât de condiţiile de viaţă cât 
mai ales de Dumnezeu, Creatorul şi Mântuitorul omului. Din primul moment 
al apariţiei sale omul este o fiinţă creată pentru a lucra, pentru că numai prin 
lucrare îşi pune în valoare frumuseţea chipului divin pe care îl poartă. Munca este 
o poruncă divină şi o virtute dată de Dumnezeu pentru ca omul să realizeze haric 
misiunea sa, ajungând la asemănarea cu Dumnezeu, preamărind astfel iubirea 
incomensurabilă a Creatorului său. 

Munca omului este depusă în lumea materială prin care el răspunde şi o 
oferă lui Dumnezeu ca dar al darului divin. Această premisă este punctul de 
bază al muncii. Legea aceasta nescrisă a muncii stă la importanţa muncii în 
istoria omenirii. Sociologii, psihologii, istoria religiilor, politica socială a statelor 
consideră munca drept mijloc de realizare a omului, de îmbogăţire pe or ce plan, 
dar din păcate năzuinţele lor nu trec peste pragul material, ei pun în evidenţa 
munca materială, pe care umanitatea a dat-o ca lege după căderea în păcat, 
după ce omul l-a părăsit pe Dumnezeu prin neascultarea şi răzvrătirea asupra 
lui. Munca creştină este cea care îndeplineşte legea „raiului”, este cea dată de 

*Lucrare de seminar susţinută în cadrul cursurilor de doctorat, la secţia Sistematică, 
specialitate Teologie Morală, sub îndrumarea P.C. Sale Pr. Prof. Dr. Dumitru Radu, care 
a dat şi avizul spre a fi publicată.
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Dumnezeu omului în starea paradisiacă, este o lucrare neîncetată a porunci de a 
deveni „dumnezeu” prin harul lui Dumnezeu, pentru că numai astfel se arată şi 
se trăieşte existenţa divină.

Creştinul conştient de ceea ce se întâmplă în jurul său îl cunoaşte pe Dumnezeu 
ca Viaţă şi activitate, de aceea el este dator să lucreze neîncetat. Lenea, trândăvia, 
sau pierderea vremii fără rost (cum spune un proverb românesc: „a tăia frunză 
la câini”), sunt mai întâi consecinţe ale păcatului care duc la distrugere atât 
materială cât şi spirituală: „din pricina lenei, grinzile casei se lasă, iar când stai cu 
mâinile în sân apa picură în casă” (Ecleziast 10,18); „Am trecut pe ogorul unui leneş 
şi pe la via unui om lipsit de minte. Şi iată: spinii creşteau în toate locurile, mărăcinii 
o acoperea cu totul, iar zidul de pietre se prăbuşise. Atunci m-am uitat şi m-am 
frământat în inima mea, am privit cu luare aminte şi am tras o învăţătură: încă 
puţin somn, încă puţină aţipeală, încă puţin să stai cu mâinile în sân ca să dormi... 
atunci sărăcia va veni peste tine ca un călător şi lipsa ca un om înarmat” (Proverbe 
24,30-33). Înţelegând acest text scripturistic în spiritul creştin, deducem faptul 
că via pe care trebuie s-o lucreze omul este trupul său, care trebuie să devină 
templu al Duhului Sfânt, să rodească pâinea „cea din toate zilele”, atât cereşti cât 
şi pământeşti. De aceea Sfântul Apostol Pavel concluzionează: „cine nu munceşte, 
nici să nu mănânce” (II Tesaloniceni 3, 10).

I. Argumentele muncii în viaţa socio-religioasă a lumii

1. Importanţa muncii din punct de vedere social şi psihologic

Oamenii sunt, egali în faţa lui Dumnezeu spune vocea sociologilor, dar în 
ceea ce priveşte viaţa pământească, nu poate fi vorba de egalitate: inegalitatea, 
superioritatea sau privilegiile unora, sărăcia sau subordonarea altora sunt 
consecinţe normale, de nemodificat, ale unei înţelepte hotărâri a societăţii care 
are în vedere şi o restabilire a cuvenitului echilibru în viaţa de apoi. 

Din momentul în care omul a început să muncească – să desfăşoare conştient 
o activitate de transformare a elementelor de mediu pentru a-şi asigura existenţa 
– datează şi primele preocupări pentru îmbunătăţirea condiţiilor de viaţă şi de 
definire a muncii ca fenomen social.

Omul este o fiinţă a muncii în ochii sociologului, el este o fiinţă socială iar 
munca îl emancipează, îl înalţă, îl premiază şi îl conduce la stare ideală, spre o 
societate ideală.
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Munca în istoria omenirii a fost privită de sociologi şi psihologi ca un factor de 
prelucrare a naturi ce a contribuit la dezvoltare raţională a omului. Transformarea 
omului prin muncă este de fapt o minune realizată cu forţe eminamente umane, 
naturale fără nici o implicare a spiritualului. Ea realizează trecerea de la omul 
brut la omul civilizat, la omul modern, omul noilor aspiraţii spre lumea absolută 
în care binele este trăit liber şi total prin muncă şi societate. 

Creativitatea ca premisă a muncii duce la progres din toate punctele de 
vedere, fie că vorbim de progres ştiinţific, intelectual, social, material, tehnologic. 
Toate acestea nu au apărut deodată ci în timp, lumea prin muncă a evoluat 
dezvoltându-se, armonizându-se aşa cum o vedea astăzi.

Către secolul al XV-lea a avut loc prima Renaştere, palid presentiment de 
resurecţie a civilizaţiei preromane şi a spiritului veacului al XII-lea. A urmat curând 
a doua Renaştere, de orientare opusă: ea a produs ceea ce numim civilizaţia noastră 
modernă. Trecerea de la utopie la ideologie, care în plan istoric reprezintă trecerea 
de la societatea feudală la cea burgheză, este marcată de procesele de raţionalizare 
economică şi administrativă, iniţiate în epoca absolutismului luminat. Dar statul 
raţional imaginat de filosofii francezi din secolul al XVIII-lea lăsa nesoluţionate 
contradicţiile economice care apăruseră deja o dată cu mercantilismul şi teoriile 
fiziocratice. Acestea înseşi fuseseră depăşite de avântul primei revoluţii industriale 
şi păreau lipsite de maturitate, reflex al „relaţiilor de clasă nematurizate”. 

În secolele XVI-XVII percepţia asupra interesului personal se modifică 
profund: urmărirea interesului personal începe să apară drept firească, naturală, 
dragostea de sine devine o caracteristică normală a naturii umane. Înclinaţiile 
acaparatoare ale individului, preocuparea lui pentru binele propriu (urmărit chiar 
în dauna celorlalţi, căci, cum declară Hobbes, omul se compară ca un lup faţă 
de alţi oameni: homo homini lupus) par generale şi inevitabile; orgoliul este unul 
şi acelaşi la toţi oamenii, ne plângem de orgoliul unora numai că el îl afectează 
pe al nostru. Spre finele secolului al XIX-lea si începutul secolului al XX-lea iau 
naştere şi încep să se dezvolte, ca ramuri distincte, fiziologia muncii, psihologia 
muncii, sociologia muncii.

Emile Durkheim este considerat „autorul cu cea mai importanta contribuţie 
în fixarea academică a sociologiei ca ştiinţa şi în impunerea ei deplină în cercul 
ştiinţelor umaniste”, după ce Auguste Comte1 îi dăduse numele si raţiunea de a 
exista. În sloganele comuniste şi-n sociologia vremii statul era „o fiinţă generoasă şi 

1. Auguste Comte, Cours de philosophie positive, 1830-1842, apud. Bryan Wilson, 
Religia din perspectivă sociologică, trad. Maria Străinu, edit. Trei, Bucureşti 2000, p.15
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generoasă care trebuie să aibă pâine pentru toate gurile, muncă pentru toate braţele, 
capital pentru toate întreprinderile, credite pentru toate proiectele, balsam pentru 
toate rănile, consolare pentru toate suferinţele, sfaturi pentru toate nedumeririle, 
soluţii pentru toate problemele, adevăruri pentru toate minţile, distracţii pentru 
toate speciile de plictis, lapte pentru copii şi vin pentru bătrâni, care ne satisface toate 
necesităţile, ne prevede toate dorinţele, ne satisface întreaga curiozitate, ne corectează 
toate erorile, ne amendează toate greşelile şi ne absolvă pe toţi de aici înainte de 
nevoia de prevedere, prudenţă, judecată, inteligenţă, experienţă, ordine, economie, 
cumpătare şi sârguinţă”2. 

Munca este un proces specific uman ce implică raţiunea şi progresul aşa 
cum predica Karl Marx3. Modernizarea economică, prin cei doi piloni ai săi, 
industrializarea şi urbanizarea, va antrena un ansamblu de transformări atât 
în planul forţelor de producţie şi relaţiilor sociale, cât şi în sfera cunoaşterii şi 
organizării muncii. 

Munca din perspectivă sociologică are o parte pozitivă dată de faptul că 
înlesneşte modul de viaţă al omului, conştientizându-i rolul său social, dar are 
şi o parte negativă dată de modul cum se realizează ea în societatea modernă 
secularizată, modul cum rezultatul ei este echitabil pentru întreaga societate. 

2. Legea morală naturală premisă a muncii în lume

Omul ca fiinţă liberă, creat după chipul lui Dumnezeu, este factorul de 
moralitate înzestrat cu putere harică pentru a sfinţii prin viaţa sa curată întreaga 
creaţie, şi astfel preamăreşte pe Dumnezeu Arhetipul şi izvorul său existenţial. 
Raţiunea şi judecata omenească cât şi experienţa din viaţa de zi cu zi ne descoperă 
existenţa legii morale naturale. „Legea morală naturală este lumina inerentă firii 
omeneşti, prin care omul credincios cunoaşte ce trebuie să facă şi ce nu trebuie să 
facă, sau este cunoaşterea pe care Dumnezeu ne-o împărtăşeşte prin însăşi natura 
noastră, pentru a face binele şi a evita răul”4. Legea morală naturală are o realitate 
obiectivă, impersonală şi permanentă, ceea ce face ca ea să se deosebească de or 

2. Frédéric Bastiat, „Statul”, în „Viaţa românească”, anul LXXXIX, nr. 11-12/1994, 
p. 127

3. Karl Marx, Capitalul Critica economiei politice, Bucureşti 1947, p. 185
4. Mitropolit Dr. Nicolae Mladin, Prof. Diac. Dr. Orest Bucevschi, Prof. Dr. 

Constantin Pavel, Prof. Diac. Dr. Ioan Zagrean, Teologia morală ortodoxă, edit. 
Reîntregirea, Alba Iulia, 2003, p.104
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ce facultate a fiinţei umane (conştiinţă, raţiune) care se raportează la ea, toate 
aceste o legalizează în popoarele păgâne. „Aşadar, legea morală naturală este 
neschimbată, iar neschimbabilitatea ei se bazează atât pe adevărul cuprinsului ei cât 
şi pe neschimbabilitatea firii omeneşti şi a voinţei divine”5. 

Omul ca fiinţă raţională liberă şi conştientă primeşte la Creator porunca de 
a lucra sau muncii pământul: „Şi Dumnezeu i-a binecuvântat, zicând: „Creşteţi şi 
vă înmulţiţi şi umpleţi pământul şi-l supuneţi; şi stăpâniri peste peştii mării, peste 
păsările cerului, peste toate animalele, peste toate vietăţile ce se mişcă pe pământ şi 
peste tot pământul” (Facere 1,28). Puterea de muncă este dată haric prin crearea sa 
după chipul lui Dumnezeu acesta fiind baza legii morale naturale sădită în om de 
Dumnezeu din primul moment al apariţiei omului în creaţie. Pe lângă caracterul 
ei spiritual munca are un caracter material socio-moralizator pentru că omul prin 
trup trăieşte în lume, fiind legat de cosmos. 

Legea morală naturală ca premisă a muncii creştine este baza activă a omului 
în lume pentru că ea aduce voia lui Dumnezeu în firea omului, prin ea omenirea 
este dinamică, dar această dinamică nu este supremă fiind ancorată de multe ori 
în lumea păcatului ce a devenit ca mod de viaţă sau ca o a doua natură a omului. 
„În urma neascultării primului om, a intrat în noi ceva străin de firea noastră, (a 
intrat) răutatea patimilor, care, prin mult exerciţiu ne-a devenit a doua fire”.6 

Munca este un mijloc spre un scop, nu un scop în sine. Munca aparţine 
condiţiei originale a omului, fiind deci parte a planului divin; chiar şi Fiul lui 
Dumnezeu S-a dedicat muncii timp de mai mulţi ani. Munca este de importanţă 
primară pentru împlinirea omului şi pentru dezvoltarea societăţii. 

II. Învăţătura despre muncă supă Sfânta Scriptură şi sfânta tradiţie

1. „Păzirea şi lucrarea Raiului” sau munca în starea originară

Crearea specială a omului îi conferă un statut deosebit. Omul chip al lui 
Dumnezeu se împlineşte pe sine prin relaţie şi conlucrare cu divinitatea trăind 
în har deplinătatea existenţei. Dumnezeu a poruncit omului: „Creşteţi, umpleţi 
pământul si-l stăpâniţi!” (Facere 1, 28). Porunca organizării si stăpânirii lumii nu 

5. Ibidem, p. 113
6. Sf. Macarie Egipteanul Omilia IV, Scrieri, trad. de Pr. Prof. Dr. Constantin 

Corniţescu, în P.S.B., vol. 4, E.I.B.M. al B.O.R., Bucureşti, 1982, p. 101
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se potriveşte cu o morala care absolutizează capriciile propriei biologii. Omul 
fiind creat de Dumnezeu printr-un act special, ceea ce-i conferă un statut special: 
„Si a zis Dumnezeu : Să Facem om după chipul şi asemănarea Noastră” (Facere 
1,26-27;5,1,3;9,6). 

Omul a primit poruncă de la Dumnezeu să lucreze în Rai: „Şi a luat Domnul 
Dumnezeu pe Adam şi 1-a pus în grădina Edenului ca s-o lucreze şi s-o păzească. Şi a 
poruncit Domnul Dumnezeu lui Adam, zicând: Din toţi pomii grădinii vei mânea. 
Dar din pomul cunoştinţei binelui şi al răului să nu mănânci, fiindcă în ziua în care 
vei mânca din el, vei muri” (Facere 2, 15-17). Păzirea şi lucrarea Raiului înseamnă 
ridicarea omului la Dumnezeu, contemplând pururi strălucirea Lui, prin care 
se stabilea în mişcarea vieţii eterne, atât omul, cât şi creaţia, căci : „Dumnezeu 
creează omul îndoit, văzut şi nevăzut, îl pune în Raiul văzut, pentru că el, Raiul, 
era înconjurat de un aer subţire, temperat şi preacurat, bogat… plin de lumină…. 
pe celălalt Rai, l-a sădit în lumea gândită cu mintea şi nevăzută, aflându-se şi fiind 
aşezat în mijlocul omului ca o lume mare în cea mică…”7. De aceea în baza unităţii 
pe care o avea primul om cu creaţia, toate se prezentau în armonie sub aspiraţia 
ascendentă în Dumnezeu. 

Omul în rai era liber de or ce patimă, mintea lui fiind liberă dar în acelaşi timp 
înrobită de Dumnezeu, „Aria libertăţii omului însă e atât de mare, încât există în ea 
posibilitatea şi riscul de a spune nu chiar binelui”8, aşa se explică posibilitatea căderii 
în păcat. Omul este liber pentru că e chip al libertăţii absolute şi este responsabil 
pentru creaţie, ca unul ce este recapitulare şi conştiinţă a întregii creaţi, pentru că 
Arhetipul lui, Hristos, este Recapitularea şi Mântuitorul a toate. Prin înlăturarea 
oricărei concepţii substanţialiste, teologia chipului îngăduie extragerea câtorva 
concluzii fundamentale. Acesta nu este aşezat în noi ca o parte a fiinţei noastre, ci 
totalitatea fiinţei noastre e creată, sculptată „după chipul” lui Dumnezeu. „Chipul 
este elanul dinamic al întregii noastre fiinţe spre arhetipul ei divin (Origen), este 
aspiraţia irezistibilă a spiritului nostru spre Dumnezeu (Sfântul Vasile) ca persoană 
infinită, este erosul uman întins spre erosul divin (Sfântul Grigore Palama), care îi 
vine în întâmpinare cu infinitatea Sa, susţinând în spiritul uman tensiunea spre 
infinit. Pe scurt, este setea inepuizabilă, intimitatea dorului de Dumnezeu (Sfântul 
Grigore de Nazianz)”.9

7. Nichita Stitahul Cele 300 de capete..., 8,7, trad. Pr. D. Stăniloae, Filocalia, VI, 
I.B.M. al B.O.R., Bucureşti 1977, p356

8. Părintele Galeriu, Jertfă şi răscumpărare, Ed. Harisma, Bucureşti, 1991, p. 86
9. Pr. Tache Sterea, Dumnezeu, Omul şi Creaţia în teologia ortodoxă şi în preocupările 

ecumenismului contemporan, în „Ortodoxia”, anul XLIX (1998), nr. 1-2, p. 66
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Datorită acestui dar suprafiresc al harului lui Dumnezeu, trimis lui prin 
suflarea cea de viaţă, a putut Adam să vadă şi să înţeleagă pe Domnul, umblând 
prin rai, să priceapă cuvintele Lui şi convorbirea sfinţilor îngeri, şi graiul tuturor 
animalelor, al păsărilor şi al târâtoarelor trăitoare pe pământ, şi tot ceea ce e 
acum pentru noi, din cauza căderii din har şi a păcătoşeniei, este ascuns, iar lui 
Adam, până la cădere îi era atât de clar. Din starea privilegiată a lui Adam din Rai 
înţelegem că „omul este conştiinţă a creaţiei, capabil să o contemple şi chiar să o 
determine”10 prin crearea sa deosebită şi lucrarea lui harică.

2. Coordonatele muncii după Sfânta Scriptură a Vechiului Testament

Caracterul revelat al religiei Vechiului Testament, imprimă şi moralei sale 
o superioritate faţă de toate sistemele etice. Autoritatea preceptelor morale ale 
Vechiului Testament este fundamentată pe credinţa în Dumnezeul cel viu, unic şi 
adevărat. Astfel, Vechiul Testament cuprinde o întreagă legislaţie umanitară, pusă 
în slujba ajutorării văduvelor, orfanilor, sclavilor săracilor si străinilor. „Când vei 
secera holda în ţarina ta şi vei uita vreun snop în ţarina să nu te întorci să-l iei, lăsa-l 
să rămână al străinului, săracului, orfanului, văduvei, ca Domnul Dumnezeu să te 
binecuvânteze întru toate lucrurile mâinilor tale” (Deut. 24, 19).

După Vechiul Testamentul, munca este poruncă de la Dumnezeu şi lege 
fundamentală a vieţii omeneşti, existând ca atare de când există şi omul. Munca 
este o activitate conştientă şi voluntară, prin care omul, stăpânind şi transformând 
natura, produce bunuri materiale şi spirituale pentru satisfacerea nevoilor şi 
năzuinţelor sale. 

Munca, e condiţia existenţei omului. Munca apare ca voie a lui Dumnezeu, 
ca primă poruncă a lui Dumnezeu. Munca nu apare numai după căderea omului 
în păcat, ca o pedeapsă pentru păcat şi ca o condiţie a stării de păcat. Deci nu 
munca reprezintă blestemul rostit de Dumnezeu asupra omului (Facere 3, 17-
19), ci osteneala ce se adaugă la ea, pe de o parte din pricină că natura îşi dă după 
cădere mai anevoie rodul ei. 

Dar şi sudoarea şi osteneala care s-au adăugat la muncă prin căderea 
în păcat, primesc pentru creştin un rost pozitiv, în trucât ţin în frâu şi slăbesc 
patimile şi poftele egoiste. Cu aceste două caracteristici: ca poruncă divină şi ca 

10. Pr. Dr. Ciulei D. Marian, Antropologie patristică, ed. Sirona, Alexandria 1999, 
p.336
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lege fundamen tală a vieţii, apare munca şi în Decalog. Căci precum porunceşte 
Dumnezeu prin Decalog cinstirea Sâmbetei, aşa porunceşte ca celelalte şase zile 
să fie umplute de muncă. 

Prin muncă îşi îndeplineşte omul toate îndatoririle de viaţă, tot rostul în 
lume. „Şase zile să lucrezi şi să faci toate lucrurile tale” (Ieşire 20, 9). Ba mai mult, 
munca omului este pusă în legătură cu activitatea creatoare a lui Dumnezeu. „Că 
în şase zile a făcut Dumnezeu cerul şi pământul” (Ieşire 6, 11). Dumnezeu se dă pe 
Sine ca pildă de muncă şi odihnă pentru om. Munca este îmbrăcată astfel într-o 
supremă onoare, dar e şi una din cele mai mari datorii. Ea are un dublu aspect, 
fiind în acelaşi timp regulă religios-morală şi condiţie de viaţă: întrucât e poruncă 
a lui Dumnezeu şi prin împlinirea ei se cinsteşte pe Dumnezeu, e regulă religios-
morală; iar întrucât prin ea se susţine viaţa, e lege şi condiţie fundamentală a 
vieţii. Sub acest dublu aspect e văzut şi rodul muncii: el e şi binecuvântare de 
la Dumnezeu, dar şi rezultat ce decurge prin fire din munca însăşi, căci „lucrul 
mâinilor omului se răsfrânge asupra lui” (Prov. 12, 14). „Cea mai scumpă comoară 
pentru om este munca”, spun Proverbele lui Solomon (12, 27). Omul harnic are 
tot ce-i trebuie, leneşul e chinuit mereu de doruri neîmplinite. „Sufletul celui 
leneş pofteşte zadarnic, ci numai pofta celor silitori se împlineşte” (13, 4). „Toamna 
leneşul nu ară ogorul, iar când vine secerişul zadarnic caută rod” (20, 4). „Lenea 
cufundă pe om în toropeală şi sufletul trândav pă timeşte de foame” (Prov. 19, 15). 
Leneşul nu numai că nu construieşte dar şi pustieşte „Omul lăsător pentru lucrul său 
e frate cu cel care dărâmă” (18, 9).

Dar Proverbele arată într-un mod direct cum lenea este indisolubil legată cu 
o mulţime de păcate, iar munca cu o mulţime de virtuţi. Omul harnic este un om 
prevăzător şi chibzuit. El se ştie conduce singur. Lu crând, el învaţă atâtea lucruri, 
îşi câştigă experienţa de viaţă „Du-te la furnică leneşule, şi uită-te la hărnicia ei, ca 
să ajungi înţelept. Cu toate că n-are împărat, nici conducător şi nici stăpânitor, îşi 
strânge de cu vară hrana ei şi îşi adună la seceriş de-mâncarea ei” (6, 6-8). 

Astfel munca nu e numai poruncă dumnezeiască, prin a cărei împli nire se 
cinsteşte Dumnezeu şi numai o condiţie necesară de viaţă şi de bunăstare, ci mai 
e şi factorul principal prin care se formează, se educă omul pe linia virtuţilor. E al 
treilea sens pe care îl acordă muncii Vechiul Testament. Proorocii s-au recrutat, în 
general, dintre oamenii muncitori (I Regi 19, 19). Nici chiar regele nu se silea de 
muncă (I Sam. X, II, 5). „În istoria de mai târziu a poporului Israel, fiecare rabin 
trebuia să înveţe o meserie. Aceasta păzea poporul de împărţirea în două straturi: 
cărtu rarii şi oamenii simpli. Înţelepciunea rabinică spunea că cine nu învaţă pe fiul 
său o meserie, îl învaţă meseria de hoţ. În aceasta se exprimă ade vărul că cine trăieşte 
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din munca altuia, e un hoţ”11.
Munca în Vechiul Testament reprezintă nu numai împlinirea poruncilor 

divine dar şi modalitatea prin care omul se apropie de Dumnezeu, prin lucrarea 
sa depusă pentru aproapele său. Dragostea faţă de aproapele nu se rezumă la o 
simpla atitudine sentimentala sau la o participare emotivă, pasivă şi verbală faţă 
de suferinţele si greutăţile lui, ci aceasta implică o iubire activă concretizată prin 
fapte.

3. Coordonatele muncii după Sfânta Scriptură a Noului Testament

Din totdeauna omul s-a întrebat despre sensul lumii şi al vieţii, însă niciodată 
răspunsurile nu au fost depline, pentru că au fost limitate de conţinutul material 
al gândirii. Prin întruparea Mântuitorului Hristos „omul de acum care vă va spune 
adevărul (Ioan 8,40), este Dumnezeu, ce ne-a eliberat de sub legea păcatului şi a 
morţii. Mântuitorul este cel ce prin opera Sa ne conduce la înviere, dându-ne o 
viaţă nouă (Romani 6,4-5). 

Mântuitorul Iisus Hristos şi Sfinţii Apostoli pornesc în general în privinţa 
muncii de la doctrina Vechiului Testament, împlinind-o doar cu câteva, elemente 
specifice creştinismului, ca religie a harului şi a iubirii de oameni. „Munca κόπος 
este o activitate spirituală sau fizică, cu un scop constructiv sau utilitar. În Noul 
Testament, termenul este folosit atât pentru munca sau osteneala manuală, cât 
mai ales pentru cea apostolică sau misionară”12.

În Noul Testament împlinirea poruncilor divine aduce după sine dobândirea 
vieţii veşnice „Nu oricine Îmi zice : «Doamne, Doamne» va intra în împărăţia 
cerurilor, ci cel care face voia Tatălui Meu Celui din ceruri” (Matei 7, 21). 
Mântuitorul Iisus Hristos n-a rostit vreo sentinţă specială despre muncă, dar a 
arătat prin pilda Sa şi prin parabolele Sale înalta apreciere, ce o acordă muncii. 
Atitudinea Creştinismului faţă, de munca fizică este mărturisită de faptul, că Fiul 
lui Dumnezeu S-a întrupat în familia unui teslar şi El însuşi a practicat această 
meserie până la vârsta de 30 de ani. Iar cei trei ani de propovăduire au fost ani de 
efort încordat şi de mare osteneală (Luca 8, 23). 

11. Pr. Prof D. Stăniloae, Învăţătura creştină despre muncă, în S.T. V (1953), Nr. 
1-2, p.27

12. Pr. Dr. Ioan Mircea, Dicţionar al Noului Testament. Edit IBM al BOR, Bucureşti 
1984, p. 318
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Dintre Sfinţii Apostoli, cel care s-a ocupat în mod direct cu problema muncii, 
este Sfântul Apostol Pavel, care a dat sentinţe cu caracter de legi în privinţa ei. 
Preocuparea de mântuire începând să fie trăită în împrejură rile concrete ale vieţii, 
de membrii primelor comunităţi creştine, se punea problema atitudinii lor faţă 
de muncă, ca şi faţă de celelalte aspecte ale vieţii obişnuite. 

Poate şi trebuie să muncească un om preocupat intens de grija mântuirii? 
Aceasta era una din primele întrebări ce au trebuit să şi-o pună de la început 
în special creştinii dintre păgânii care nu aduceau tradiţia poporului evreu 
despre legătura dintre religie şi muncă. Şi Sfântul Apostol Pavel, întemeietorul 
şi îndrumătorul celor mai multe dintre comu nităţile creştine în lumea păgână, 
trebuia să dea răspuns la această între bare. El nu voia să înveţe comunităţile 
creştine să muncească numai cu cuvântul, ci şi cu pilda sa. El accentuează mereu 
că el nu-şi practică meseria numai pentru a-şi câştiga cele necesare întreţinerii, ci 
şi pentru a îi credincioşilor spre pildă. El urmăreşte prin aceasta, în chip conştient, 
un scop educativ. Pentru el munca manuală şi activitatea spirituală nu se exclud, 
cum se considera de obicei la păgâni, ci stau într-o legătură binecuvântată (I Tes. 
2, 10). Ceea ce-i ruşinos după el, este umblarea fără rost şi fără rânduială, fuga 
de muncă (II Tes. 3, 7).

Sfântul Apostol Pavel le porunceşte tesalonicenilor să muncească şi să 
mănânce din rodul muncii lor: „Unora ca acestora le poruncim şi-i îndemnăm în 
Domnul nostru Iisus Hristos ca să muncească în linişte şi să-şi mănânce pâinea de ei 
agonisită” (II Tes. 3, 12). Condiţionarea existenţii prin muncă este dată în mod 
just, le aminteşte că încă de când era la ei le dăduse porunca: „Cine nu vrea să 
muncească, acela să nu mănânce” (II Tes. 3, 10). El ştia că munca lui de apostol îl 
dispensează de munca fizică, dar din grija de a nu fi nimănui spre povară şi a da 
tuturor pildă de muncă îl face să pună alăturea de stu diul Scripturii, o meserie 
cu care-şi câştiga pâinea: era împletitor de cor turi (Fapte 18, 3). Îşi practică în 
orele libere meseria, câştigându-şi singur pâinea (II Tes. 3, 9): „Nu doar că n-avem 
puterea aceasta (de a vă îm povăra), ci ca să vă dăm o pildă cu noi înşine ca să faceţi 
ca noi” (II Tes.3, 9). 

Conform relatărilor respective ale Sfintelor Evanghelii, în afara de îndatoriri 
spirituale, predicarea Evangheliei, vindecarea de boli si alungarea demonilor, a lega 
si dezlega păcatele (Mt.10,5, Mc.6,7, Lc.9,1, In.20,23) – Hristos a încredinţat 
Apostolilor aleşi de El şi sarcini pur administrative chiar din primele zile, având ca 
scop îngrijirea de nevoile materiale ale credincioşilor (Mt.14,13-21, Mc.6,30-44, 
Lc. 9,10-17, In. 6,1-14). Toate acestea ii prezintă pe Apostoli ca pe: „adevăraţii 
pastori spirituali ai Bisericii si ca pe cei care constituiau cea mai înaltă autoritate în 
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problemele de credinţă şi de disciplină în Biserică.”13

Prin grija sociala se exprima, nu numai comuniunea si unitatea membrilor 
fiecărei comunitatea locale, ci si intercomunitara, încât se poate spune ca termenul 
societate constituie pentru Biserica expresia organizării spirituale si esenţiale a 
vieţii membrilor ei si a structurii divine a misiunii ei in lume.

4. Învăţătura despre muncă după teologia Sfinţilor Părinţi

Dumnezeu a creat lumea imprimându-I putinţa de a ajunge la desăvârşire; 
de aceea, ea va trebui sa primească un alt chip decât cel al lumii căzute pentru 
ca, la obştească înviere si după judecata universala, când fiecare om va fi răsplătit 
sau pedepsit in conformitate cu fapte sale, întreaga creatura, in solidaritate, sa fie 
ridicata la plenitudinea vieţii, potrivit planului divin, pentru ca „Dumnezeu sa fie 
totul în toate” (I Cor. 15, 28).

Constituţiile apostolice îndeamnă şi ele pe creştini la muncă fără preget, 
atât pentru îndestularea lor, cât şi pentru ajutorarea celor lipsiţi, dând ca pildă 
pe apostolii cari deşi s-au îndeletnicit cu predica Evanghe liei, n-au neglijat nici 
lucrul. „Pe leneşi îi urăşte şi Domnul Dumnezeul nostru. Leneş deci nu trebuie, să 
fie nici unul din cei ce se alipesc de Dum nezeu” (Cartea II, cap. 63). Nimeni nu 
trebuie să fie în comunitatea bisericească fără muncă. Da toria aceasta rezultă 
pentru toţi membrii în mod inevitabil din iubirea aproapelui. Ajutorarea celor 
lipsiţi era pentru comunitate un principiu de căpetenie. Dar comunitatea nu 
putea ajuta pe cei lipsiţi decât cu mijloa cele puse la dispoziţia ei de membrii care 
la rândul lor le câştigau prin muncă. „Dacă luaţi pârgă din produsele linului şi ale 
ariei, din boi şi din oi, daţi-o profeţilor, căci ei sunt arhiereii voştri, iar dacă n-aveţi 
profeţi, daţi săracilor. Dacă faci pâine, ia pârga şi dă-o după poruncă” (Didahia, 
cap. 12). 

Urmând Scripturii, Sfinţilor Părinţi şi scriitorii bisericeşti munca este 
apreciată şi lenea condamnă. Sfântul Ioan Gură de Aur înfruntând concepţia 
păgână, de clară că nu munca este ruşinoasă, ci inactivitatea: „Să nu se ruşineze 
nici unul din cei care au o meserie, ci cei ce mănâncă degeaba şi petrec în nelucrare, 
cei ce se folosesc de slujitori şi se bucură de o slujire negrăită. Căci a te hrăni muncind 
pururea, este o formă a filosofici. Sufletele acestea sunt mai curate, minţile acestora 

13. Robert Turcan, Arta şi convertirea, în Originile Creştinismului, Ed. Polirom, 
Iaşi, 2002, p.392
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mai ferme. Căci cel ce nu lucrează, grăieşte mai degrabă în deşert şi umblă mult 
fără rost şi toată ziua nu lucrează nimic, fiind împovărat de lâncezeală. Dar cel 
ce lucrează nu primeşte re pede nimic de prisos nici în fapte, nici în cuvinte, nici în 
gânduri. Căci tot sufletul lui e încordat spre o viaţă de osteneală”14.

Monahismul nu este nici el în afara poruncii muncii. Monahismul realizează 
deplin slujirea lui Hristos respectând şi practicând sfaturile evanghelice, 
transformate în voturile monahale: în sărăcia de bună-voie, castitatea sau fecioria 
şi ascultarea sau supunerea faţă de un conducător duhovnicesc.

Sfântul Vasile cel Mare vorbeşte despre necesitatea muncii pentru mo nahi 
în cap. 37 al Regulelor monahale15, aducând în sprijinul temeiurile: a) Munca 
porunca divină, b) Munca factor de edu caţie, c) Munca mijloc de întreţinere a vieţii 
şi d) Munca factor de activa re a iubirii aproapelui. Ascultarea sau supunerea faţă de 
un duhovnic şi munca reprezintă mijlocul prin care omul în general şi monahul în 
special pentru a scăpa de robia patimilor îşi supune voinţa sa legii morale pe care 
duhovnicul şi Hristos – Dumnezeu o cere. Monahismul ne arată că „Împărăţia 
cerurilor se ia prin stăruinţă şi cei ce se silesc pun mâna pe ea” (Mat. 11.12), 
aducându-se jertfă bineplăcută Lui Dumnezeu. Dar monahismul, cu râvna lui 
după realizarea unei vieţi creştine cât mai desăvârşite, aduce în domeniul muncii 
un principiu cu totul nou: munca de obşte pentru întreţinerea în comun.  

Mântuitorul cheamă permanent zicând: „Veniţi la Mine toţi cei osteniţi şi 
împovăraţi… şi veţi afla odihnă sufletelor voastre” (Matei 11, 28-29), această 
chemare o realizează astăzi monahismul, care aşteaptă cu dragoste ca orice 
om să ajungă la Hristos şi să trăiască în curăţie deplină. Monahismul în lume 
promovează viaţa lui Hristos care sfinţeşte Creaţia, prin slujire aşa cum ne arată 
Hristos, căci „Fiul Omului n-a venit să I se slujească, ci ca să slujească El şi să-Şi 
dea viaţa răscumpărarea pentru mulţi” (Matei 20, 28). Primul rost al muncii este 
şi pentru monah acela de câştiga prin ea cele necesare trupului. Ea este impusă 
de condiţia noastră de fiinţe tru peşti. 

Prin muncă, omul îşi câştigă în chip cinstit cele ale traiului şi îşi dezvoltă 
puterile trupeşti si sufleteşti. Munca este, apoi, izvor de virtuţi. Ea luminează 
mintea, întăreşte voinţa, înalţă simţămintele, aduce răbdare, bărbăţie, stăpânire 
de sine, potoleşte patimile si înlătura ispitele. Munca este o îndatorire de viaţă, 

14. Sf. Ioan Gură de Aur, Omilia V la Ep. II către Cor., cap. 6, Migne, P.G. LXI, 
col. 47

15. Sfântul Vasile cel Mare Constituţiile ascetice, Scrieri Partea a II-a, trad. Pr. Iorgu 
D. Ivan, în P.S.B. Nr.37, edit. I.B.M. al B.O.R. Bucureşti 1989 p. 524
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dar grija pentru mântuirea sufletului este datoria cea mai mare a creştinului. 

III. Iubirea şi lucrarea ascetică, sau munca în viaţa creştină

1. Opera lui Hristos paradigma muncii supreme

Mântuitorul prin învăţătura Sa apropie lumea de Dumnezeu. Eficienţa 
învăţăturii creştine este maximă doar atunci când este trăită în viaţa de zi cu zi 
aşa cum ne arată Mântuitorul Hristos: „Pildă v-am dat vouă ca precum am făcut 
eu şi voi să faceţi” (Matei 11, 29; Ioan 13-5;). Această pildă vie a lui Hristos o 
recomandă Sfântul Apostol Pavel care armând la rândul său pe Hristos zice: „Vă 
rog deci, să-mi fiţi următori mie, precum şi eu sunt lui Hristos” (I Cor. 4,16), sau 
în altă parte îi spune ucenicului Timotei: „Arată-te pe tine pilă de fapte bune, sau 
va-ţi făcut pildă tuturor” (I Tesaloniceni 1,7).

Spiritualitatea creştină se arată în chip desăvârşit în modul de viaţă, trăire 
şi lucrare pe care îl întâlnim în opera şi lucrarea Mântuitorului Iisus Hristos. 
Morala socială a vieţii creştine este legată de misiunea realizată de Hristos prin 
care bunurile spirituale se revarsă prin harul lui Dumnezeu asupra întregii lumi 
prin biserică. 

O caracteristică esenţială a moralei creştine este hristocentrismul. Mântuitorul 
nostru Iisus Hristos întrupează în mod desăvârşit idealul moral creştin. Creştinul 
nu mai trăieşte pentru el, ci pentru Domnul, iar dacă trăieşte, nu mai trăieşte el, 
„ci Hristos trăieşte în el” (Gal. II, 20). Ordinea moral comunitară pe care o găsim 
în viaţa creştină este susţinută de împlinirea fără echivoc a credinţei, că toate 
sunt create spre a fi susţinute în unitate de Hristos. Îndemnul „Fiţi împreună 
următori mie fraţilor, dat de Sfântul Apostol Pavel” (Filipeni 3,17) este împlinit în 
mod cert din iubire, pentru a ajunge spre „a locui Hristos în inimile voastre fiind 
înrădăcinaţi şi întemeiaţi în dragoste ca să cunoaşteţi dragostea lui Hristos cea mai 
presus de orice cunoştinţă, ca să fiţi plini de toată plinătatea lui Dumnezeu” (Efeseni 
3, 17-19). 

Mântuitorul Iisus Hristos este paradigma supremă, „Mântuitorul a fost cel 
dintâi dintre toţi şi singurul care ne-a arătat în fiinţa Sa un chip de om adevărat şi 
fără scăderi”16. El lucrând şi învăţând ca Dumnezeu şi om. În acest sens Hristos 

16. Nicolae Cabasila, Despre viaţa în Hristos, trad. Pr. T. Bodogae, edit. Arhiepiscopiei 
Bucureşti 1989, p. 261
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este „plinirea Legii” (τέλος νόμου). Legea Vechiului Testament rămâne în general 
ceva exterior omului, cerându-i să lucreze adesea împotriva pornirilor si poftelor 
inimii. Prin aceasta se creează un dualism permanent între om şi Lege, aceasta 
rămânând departe de sufletul sau, ceva străin lui. Din aceasta cauză, Legea nu-l 
schimba lăuntric pe om. Mântuitorul ca desăvârşitor al Legii, arată că împlinirea 
ei, trebuie să pornească din inimă si este necesar ca Legea sa formeze o unitate 
fiinţială cu noi. Discrepanţa dintre Lege şi creatura exista în Vechiul Testament 
dar în Noul Testament dispare, datorita harului coborât în inimile celor ce-L 
iubesc pe Iisus Hristos (Ioan 14, 15- 61).

2. Mântuirea darul muncii şi conlucrării omului cu Dumnezeu

Întreaga activitate răscumpărătoare a Mântuitorului este definită prin 
termenul de mântuire – eliberare, salvare. Lucrarea răscumpărătoare realizată 
pentru toată firea prin jertfa de pe cruce, se numeşte mântuire obiectivă, care 
devine bun al nostru subiectiv, prin însuşirea în har a roadelor jertfei hristice, ea 
se numeşte mântuire subiectivă, sau simplu mântuire, sfinţire. Mântuirea constă 
pe de o parte, în eliberarea omului din păcat, iar pe de altă parte în refacerea 
comuniunii cu Dumnezeu şi în restaurarea firii umane. 

Mântuirea oamenilor se realizează prin încordarea si credinţa lor în Hristos 
până la măsura bărbatului desăvârşit care este Hristos (Ef. 4, 13). Hristos ne-a 
mântuit recapitulativ. Pilda slugilor nefolositoare (Luca 17, 7-10) arată că 
mântuirea este o lucrare continuă şi sinergică. În această parabolă Mântuitorul 
ne arată că mântuirea se realizează prin lucrare permanentă: „lucraţi cu frică şi cu 
cutremur la mântuirea voastră” (Filipeni 2,12).

Sfântul Ioan Gură de Aur arată că munca este o cale ce duce la desăvârşire, 
prin ea omul se purifică de patimi fiind antrenat şi legat de Dumnezeu. Dintre 
toate îndeletnicirile Sfântul Ioan Gură de Aur pune în frunte trei mari activităţi 
care au satisfăcut şi satisfac necesitatea omului pentru trebuinţele sale primordiale. 
Aceste trei mari activităţi ale omului sunt: 

- Agricultura prin care ne câştigăm hrana
- Ţesătoria prin care ne confecţionăm haine 
- Arhitectura prin care ne construim case.
Într-una din omiliile sale Despre Statui, Sfântul Ioan Gură de Aur face 

elogiul agriculturii prezentând-o ca pe una din cele mai nobile ocupaţii şi ca pe 
cea mai bună filosofie. Ţăranilor, spune el, „nu le e ruşine de lucru, ci le e ruşine 
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de trândăvie, fiindcă ei ştiu că aceasta e mama tuturor relelor şi că ea de la început a 
învăţat păcatul pe cei ce au îndrăgit-o”17.

În calitatea sa de celebru prieten şi ambasador al săracilor, Sfântul Ioan Gură 
de Aur, descrie, cu multă compătimire munca necontenită şi obositoare, cât şi 
suferinţele contemporanilor săi, care de cele mai multe ori erau exploataţi cu 
o rară cruzime. El zice: „ei muncesc toată viaţa fără încetare, copleşiţi de datorii 
intolerabile, condamnaţi la o muncă strivitoare, ca asinii sau catârii. Ce spun? Nu 
li se menajează trupurile, aşa cum nu se menajează pietrele. Nu sunt lăsaţi să răsufle 
şi fie că ogoarele au rodit sau nu, ei sunt strâmtoraţi. Nu se poate concepe o mizerie 
egală cu a lor, când, la sfârşitul iernii pe care au trecut-o în cele mai grele munci, 
epuizaţi de frig, de ploaie şi de vechi, sunt văzuţi reîntorcându-se acasă cu mâinile 
goale, ba încă şi datori; ei tremură de teama pedepselor tâlharilor”18.

Pe vremea Sfântului Ioan, muncitorii de toate categoriile erau socotiţi 
din clasa săracilor, a oamenilor de rând. Într-o frumoasă parabolă între cetatea 
săracilor şi a bogaţilor, Sfântul Ioan subliniază valoarea şi importanţa muncitorilor 
pentru existenţa societăţii omeneşti, făcând din muncă pivotul existenţei umane. 
El arată că muncitorii, deşi săraci şi dispreţuişi pot trăi fără bogaţi, pe când clasa 
bogaţilor n-ar putea trăi fără ei. 

Să presupunem, zice Sfântul Ioan, că există două oraşe: „unul locuit de bogaţi, 
celălalt de săraci; să admitem că în primul nu există nici un sărac, iar în cel de-al 
doilea nici un bogat, că populaţia fiecăreia dintre aceste două oraşe este triată foarte 
precis. Să vedem care dintre aceste două oraşe va putea să trăiască mai bine prin 
sine însuşi... În oraşul bogat nu va exista muncitori...nici un meseriaş de nici un fel. 
Care bogat va consimţi să exercite vreo meserie, când este ştiut că chiar aceia care le 
practică, nu vor să mai ducă munca grea de îndată ce s-au îmbogăţit.

Cum se va menţine acest oraş?
Veţi spune că bogaţii vor da bani la săraci, pentru a cumpăra de la ei produsele 

lor industriale. În acest caz, bogaţii nu vor fi suficienţi pentru că au nevoie de alţii.
Cum îşi vor construi case? Le vor cumpăra? Natura lucrurilor se opune acestora. 

Vor trebui să cheme la ei lucrători. Dar procedând astfel, ei vor leza legea pe care 
au stabilit-o la originea oraşului... când spuneau că nici un sărac nu trebuie să stea 
în acest oraş. Nevoia ne obligă ca vrând nevrând, să chemăm pe săraci pentru a-i 

17. Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilia Despre statui, IX,1, trad. D. Şt. Bezdechi, 
part. a II-a, Râmnicu Vâlcea 1938, p. 58

18. Idem, Omilia 56 la Matei,61, apud. Pr. Prof. Dr. I. Coman, Învăţătura creştină 
despre bunurile economice, în S.T.,1951, nr. 3-4, p. 227
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introduce în oraş... ca pe salvatori. Să vedem acum, dacă oraşul locuit de săraci se 
va găsi într-o situaţie asemănătoare în absenţa bogaţilor... în nici un fel. Pentru a 
construi o casă, nu e nevoie de aur, argint sau perle, ci de cunoştinţe tehnice şi de 
mâini, nu de orice mâini, ci de mâini bătătorite şi degete tari, de putere multă, de 
lemne şi de pietre... tot oamenii de jos sunt cei mai necesari”19.

Sfântul Ioan Gură de Aur arată că foloasele muncii sunt multiple, ea 
având în primul rând un rol practic, fiind un izvor de mulţumire trupească şi 
sufletească. „Nu aşternutul moale, nici patul argintat nu face somnul dulce şi liniştit 
ca munca şi oboseala... tocmai de aceea Dumnezeu a poruncit munca omului, nu ca 
să-l pedepsească şi să-l înfrunte, ci ca să-l îndrepte şi să-l înveţe. Când Adam ducea 
o viaţă fără muncă a fost dat afară din paradis; când Pavel ducea o viaţă plină de 
muncă şi de trudă, săvârşind în muncă şi trudă toată ziua şi noaptea (II Corinteni 
9,27) atunci a fost răpit în paradis şi s-a suit până la al doilea cer. Deci să nu 
dispreţuim munca, să nu ne lepădăm de osteneală.”20 

Munca, aşa cum arată Sfântul Ioan Gură de Aur este un scut împotriva 
păcatului şi o cale către mântuire. Prin muncă omul este conducător peste 
activitatea sa: „căci ceea ce este frâul pentru cal, aceea este activitatea pentru firea 
omenească”21. Munca şi roadele ei trebuie exploatată în beneficiul tuturor.

La aceste aspecte ale muncii trebuie să adăugăm desigur munca spirituală cea 
dătătoare de viaţă, cea mântuitoare. 

Îndreptarea e lucrarea libera a harului acordat de bunătatea dumnezeiasca, 
la care cel ce se pregăteşte pentru îndreptare nu se opune, consimte si doreşte sa 
se mântuiască. Îndreptarea e ştergerea păcatului şi a vinei, adică iertare, aspectul 
ei negativ; iar sub aspect pozitiv, sădire de viaţă nouă, de sfinţenie, adică sfinţire. 
Îndreptarea începe prin Taina Sfântului Botez şi se continuă prin lucrarea în 
Hristos pe parcursul întregii vieţi a creştinului, pentru a ajunge la starea de mărire 
sau îndumnezeire.

Mijloacele de ajungere la îndreptare sunt: credinţa şi faptele bune. Acestea 
constituie condiţiile subiective ale mântuirii, condiţia obiectiva fiind harul divin.

Credinţa e primirea adevărului mântuitor descoperit prin Hristos; 
devotamentul faţă de Hristos însemnând iubirea faţă de El, iubire ce se manifesta 
în fapte bune. Sfânta Scriptură pune în strânsa legătură credinţa si faptele bune ca 

19. Ibidem, pp. 228-229
20. Idem, Omilia Despre statui, II,8, trad. D. Şt. Bezdechi, part. a II-a, Râmnicu 

Vâlcea 1938, p. 60
21. Ibidem, pag. 64
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factori ai mântuirii, înfăţişând îndreptarea şi viaţa veşnica ca urmări ale credinţei 
(I Ioan V, 10 ; Rom. V, 2) sau ale iubirii (I Ioan III, 14), sau ale păzirii poruncilor 
divine (I Ioan III, 23-24) sau ale credinţei şi faptelor (Iac. II, 24), căci credinţa 
vie se arata în fapte (Iac, II, 26). Noţiunea de credinţa poate fi luata şi într-un 
sens mai îngust, anume ca primire strict intelectuala, simplist şi rece adevărului 
divin, adică, credinţa moartă (Iac. II, 26), dar omul se îndreaptă numai prin 
credinţa şi fapte bune22.

Faptele bune sune acte omeneşti care izvorăsc din iubirea faţă de Dumnezeu 
şi faţă de aproapele în libera colaborare cu harul divin, anume : rugăciune, postul, 
milostenia şi toate faptele de caritate către aproapele.

Munca este o datorie a creştinului nu numai pentru viaţa de aici ci şi pentru 
câştigarea celei de dincolo. De aceea una din condiţiile indispensabile pentru 
dobândirea mântuirii o constituie faptele bune ca roade ale credinţei. Faptele 
bune nu sunt altceva decât rezultatul uni efort fizic şi spiritual, deci forma ale 
muncii. „Din acest punct de vedere, fapta, activitatea, munca desăvârşită în spiritul 
credinţei în Dumnezeu, constituie o condiţie indispensabilă pentru mântuire; iar 
fuga de muncă, inactivitatea, lenea, constituie un păcat de moarte”23. 

Munca este deci pentru creştini o cale legată de condiţiile mântuirii: harul, 
credinţa şi faptele bune. De aceea creştinismul a fost numit religia muncii.

Scopul vieţii creştine este dobândirea sfinţeniei sau desăvârşirii, aşa cum 
spune Mântuitorul: „Fiţi desăvârşiţi precum Tatăl vostru cel din ceruri desăvârşit 
este” (Matei 5,48). Desăvârşirea se realizează prin omorârea stării de pasivitate 
pe care o dă păcatul în firea umană, prin distrugerea faptelor rele printr-o luptă 
continuă cu egoismul şi mândria. Desăvârşirea este rezultatul eforturilor ascetice 
în urma cărora Hristos se uneşte intim cu firea umană arătând harul său în ea 
pentru ca şi ea să se arate deplin în Dumnezeu.

Ora et labora – roagă-te şi munceşte, a fost şi este sintagma patristică a 
adevăraţilor asceţi. Nu trebuie să ne mire că Patericul şi Vieţilor Sfinţilor sunt 
pline de exemple în care munca fizică este împletită cu cea spirituală. Eforturile 
ascetice depuse de orice om, urmăresc însufleţirea cu harul lui Dumnezeu a omului 
şi a lumii. Lucrarea de mântuire trebuie însoţită cu rugăciunea. Fericitul Ieronim 
zice: „Lucrează în fiecare clipă ceva, pentru ca diavolul să te găsească întotdeauna 
ocupat... nu atât pentru promovarea hranei, cât pentru mântuirea sufletului. Mintea 

22. Pr. Prof. Dumitru Radu, Păstrarea dreptei credinţe condiţie a dobândiri mântuirii, 
în rev. BOR. Nr. 1-2, (1983), p. 51

23. Pr. D. I. Belu, Ortodoxia şi activismul omului, în S.T., Nr.1, an. 1959, p. 75
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să nu se piardă în gânduri rele”24.
Munca creştinului trebuie să fie realizată cu foarte multă conştiinţă, ea fiind 

nu un mijloc de întreţinere personală a vieţii, ci un mijloc de ajutorare şi întreţinere 
a altor vieţi, a fraţilor şi a surorilor din toată lumea. Prin muncă se împlineşte 
„sensul existenţei umane – comuniunea cu Dumnezeu. Această comuniune implică 
spiritualizarea (înduhovnicirea) omului...Concret, în acest proces sunt trei etape 
într-o strânsă legătură între ele:1. Curăţirea de patimi prin dobândirea virtuţilor; 2. 
Contemplare (concentrarea vederii spiritului spre Dumnezeu): 3. Unirea (experienţa 
imediată, stadiul ultim al îndumnezeirii).”25

Munca şi sârguinţa în creştinism este o metodă ascetică prin care se urmăreşte 
atingerea sfinţeniei, ea alungă gândurile urâte, ispitele şi păcatele, prin ea omul 
fiind înălţat la Dumnezeu. 

IV. Principiul muncii ca misiune şi slujire a bisericii în societatea timpului

1. Dreptul la muncă şi echitate sau slujirea lui Dumnezeu astăzi

Astăzi când asistăm la o afirmare a muncii ca principiu existenţial, desigur 
munca fizică nu cea spirituală. Dar cu toate aceste observăm că foarte mulţi 
oameni trăiesc într-o amorţire totală, într-o stare de lene, datorită lipsei de 
conştientizare a scopului pentru care trăiesc. Alţii însă pretind că doresc să 
muncească dar societatea nu le oferă această oportunitate, alţii se fac că muncesc, 
iar alţii vor să muncească dar din cauza unor handicapuri nu pot. Majoritatea 
oamenilor muncii în societatea contemporană lucrează în ogorul lumii acesteia, 
doar material, uitând de munca spirituală care rodeşte în împărăţia cerească.

În CODUL MUNCII „libertatea muncii este garantată prin Constituţie. 
Dreptul la muncă nu poate fi îngrădit. Orice persoană este liberă în alegerea locului 
de muncă şi a profesiei, meseriei sau activităţii pe care urmează să o presteze... Munca 
forţată este interzisă.”26 Dar cu tot acest cadru legal munca este de cele mai mute 
ori ignorată fiind privită ca un lucru ieftin pentru că nu este împletită cu munca 

24. Fericitul Ieronim, Epistola CXXV,11,ad Rusticum monachum, trad. G. Popescu 
Zimnicea, Bucureşti 1933, p. 52

25. Pr. Dr. Ciulei D. Marian, op. cit., p. 345
26. CODUL MUNCII (art. 3-4) LEGE Nr. 53 Emitor: PARLAMENT Dată act: 

24/01/2003 Publicaţie: Monitorul Oficial Nr. 72 Data apariţiei: 05/02/2003
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spirituală, cu rugăciunea şi mulţumirea adusă lui Dumnezeu în Biserică.
Patriarhul Justinian este unul din ierarhii Bisericii noastre ce pus în evidenţă 

principul muncii, prin implicarea socială a bisericii, prim Apostolatul Social, de 
aceea el zice: „Moneda de mare preţ azi, care întreţine viaţa popoarelor şi a 
neamurilor este munca”27. „Fiecare care om trebuie să muncească. Munca asigură 
viaţa, iar când munca este apărată, când ea nu este furată prin silnicie sau vicleşug, 
poporul întreg prosperă şi fiecare om este mulţumit şi fericit”28.

Munca are un sens social şi contribuie la întărirea păcii. Citând textul din a 
doua epistolă a Sfântului Apostol Pavel către Corinteni „Pentru că ne îngrijim de 
cele bune nu numai înaintea lui Dumnezeu, ci înaintea oamenilor” (8,21), I.P.S. 
Justinian adaugă: „Munca bine îndrumată şi bine săvârşită de către toţi, va asigura 
belşugul întregului popor şi va întării pacea a toată lumea.”29

Sustragerea de la legea muncii este o faptă păcătoasă, pentru că cel leneş 
„păcătuieşte împotriva mulţimii cetăţii” (Isus Sirah 7,8). Sfântul Apostol Pavel 
arătând că omul este o fiinţă socială ne îndeamnă să ne purtăm sarcinile noastre 
înaintea lui Dumnezeu şi a oamenilor (Galateni 6, 3-5), pentru că numai aşa 
vom putea urma lui Hristos.

Dreptul al muncă şi echitate în societatea contemporană iată că este o 
îndatorire reglementată atât prin legea civilă cât şi prin legea bisericească. Fiecare 
creştin este dator să lucreze pentru mântuirea sa atât fizic cât şi spiritual, pentru 
că numai prin muncă va devenii împreună locuitor cu Sfinţii şi cetăţean al 
împărăţiei cereşti.

2. Permisivitatea, toleranţa şi lejeritatea contemporană, piedici 
secularizate împotriva muncii creştine

În secolul nostru, în ultimii 50 de ani, sub dictatul unei ideologii de 
clasă, oameni de ştiinţa – mai mult sau mai puţin competenţi – au încercat să 
compromită Biserica şi adevărurile Revelaţiei dumnezeieşti, propunând diferite 
teorii potrivnice credinţei în Dumnezeu si formulând critici la adresa unora dintre 
adevărurile biblice. Marxismul şi materialismul ştiinţific si istoric au contribuit în 
cea mai mare măsură la descreştinarea şi ateizarea societăţii şi culturii moderne, 

27. Apostolat Social, ed. II, p. 169
28. Ibidem, p. 95 
29. Pastorala pentru muncile de primăvară, 1952, în Rev. BOR, 1952, nr.1-3, p.10
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atrăgând adepţi din rândul scriitorilor si filosofilor, incitându-i şi încurajându-I 
să creeze falsa dogmă a unei ştiinţe atotputernice, capabile să explice totul şi să 
înlocuiască religia. Dar încercarea aceasta diabolică a dat greş, imboldul eliberării 
popoarelor de sub tirania comunista fiind tocmai credinţa în Dumnezeu.

Se observă o emancipare, o autonomizare a diferitelor domenii ale existenţei: 
politic, social, cultural, în raport cu religia creştină. Domeniul ştiinţei, al 
tehnologiilor, al instrucţiei, al artelor, al autoritarii de Stat, al vieţii economice, 
toate se situează în afara sferei cu adevărat creştine. 

Pentru a vedea cum sunt înţelese şi respectate perceptele Moralei creştine în 
spaţiul noului curent cultural-social numit de cei mai mulţi postmodernism sau 
modernitate trebuie să explicăm ce este modernismul, ce înseamnă a fi modern. 
În Dicţionarul explicativ al limbii române prin „modern” se înţelege ceva „care 
aparţine epocii actuale sau trecutului apropiat; care corespunde nivelului actual al 
progresului”, iar prin „modernism”, „preferinţa pentru ceea ce este nou, modern”.30 

Permisivitatea şi lejeritatea contemporană constituie piedici împotriva 
muncii creştine, fiind consecinţe al secularizării, ale tehnologizării exagerate ce 
au automatizat, standardizat şi formalizat viaţa umană sub sloganurile libertăţilor 
depline ce au făcut pe omul contemporan să uite de ascultare, de smerenie, de 
milostenie, de scopul pentru care le trăieşte.

Păcatul în general este o stare pasivă ce se opune muncii creştine. Păcatul 
sub toate formele lui duce distrugerea firii umane pentru că omul a fost creat pentru 
a trăii veşnic, omul fiind astfel o fiinţă a muncii şi iubirii în şi cu Dumnezeu.

Lenea sau trândăvia, un păcat capital împotriva muncii, este un defect al 
voinţei, o lipsă de energie fizică şi morală, care se arată prin dezgustul şi nepăsarea 
pe care o simte cineva faţă de orice acţiune, fizică dau intelectuală.

Duhul trândăviei, spune Sfântul Casian31, pricinuieşte „moleşeală, întristare 
şi scârbă” faţă de orice „lucrare şi de însăşi cetirea dumnezeieştilor Scripturi”. El 
pune în mintea leneşului gânduri de mutate, „şoptindu-i că de nu se muta într-
alte locuri deşartă îi va fi toată vremea şi osteneala”; stârneşte foamea în el, „câtă 
nu i s-ar fi întâmplat după un post de trei zile”; „iar dacă nu-l poate înşela numai 
cu acestea, îl scufundă în somn greu şi se năpusteşte şi mai furios asupra lui, 

30. Ana Canarache, Vasile Breban, Mic dicţionar al limbii române, Editura 
Ştiinţifică, Bucureşti, 1974, p. 450

31. A se vedea, Sfântul Ioan Casian, Scrieri alese, în Colecţia „P.S.B.”, traducere 
de Prof. Vasile Cojocaru şi Prof. David Popescu, prefaţă, studiu introductiv şi note de 
profesor Nicolae Chiţescu, IBM al BOR, Bucureşti, 1990, pp. 59-60
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neputând fi alungat într-alt fel, fără numai prin rugăciune, prin reţinerea de la 
vorbele deşarte, prin cugetate la cuvintele dumnezeieşti şi prin răbdarea în ispite”. 
Leneşii arată sfântul Vasile cel Mare îşi îndreaptă mintea spre păcate, pentru că ea 
este inactivă în Dumnezeu, ei „visează când deşi le este treaz timpul”32.

Unul dintre cele mai mari păcate contra muncii din care se nasc celelalte 
păcate este mândria. Acest păcat a dus la căderea îngerilor şi a oamenilor din 
starea de fericire. Mândria a fost condamnata de Mântuitorul Iisus Hristos 
prin cuvintele: „Învăţaţi de la Mine ca sunt blând şi smerit cu inima şi veţi afla 
odihna sufletelor voastre” (Matei 11, 29) „Mândria” – spune Sfântul Maxim 
Mărturisitorul – produce o cugetare confuza constând din doua neştiinţe: a 
ajutorului dumnezeiesc si a neputinţei proprii33. 

Sfântul Apostol Pavel scriindu-le creştinilor din Filipi le spune : „Nu faceţi 
nimic din duh de cearta, nici din mărire deşartă, ci cu smerenie unul pe altul 
socotească-l mai in cinste decât pe el însuşi” (Filipeni 2, 3), iar Apostolul Iacob 
spune ca „Dumnezeu celor mândri le sta împotriva, iar celor smeriţi le da har” 
(Iacov 4, 6). Mândria e închidere faţă de Dumnezeu, e suficientă faţă de sine si 
ca atare, pricina de sărăcie a existenţei. Pentru a scăpa de acest păcat, creştinul 
trebuie sa fie smerit cu inima precum a fost si Domnul, căci „Cel ce se înalţă pe 
sine se va smeri, iar cel ce se smereşte pe sine se va înălţa” (Luca 18, 14). 

Cel lipsit de smerenie nu se poate supune poruncilor, nici nu realizează 
vreun bine, cum a spus Ava Marcu : „ Fără zdrobirea inimii e cu neputinţa sa se 
izbăvească cineva de păcat si sa dobândească virtutea”34.

Un alt păcat împotriva muncii căruia trebuie sa lupte creştinul pentru 
realizarea scopului său, este lăcomia pântecelui. 

Hrana este o condiţie esenţială a vieţii, ceea ce ne face ca o parte importantă 
din timpul nostru să-l consacram pentru procurarea ei. Însuşi Mântuitorul Iisus 
Hristos ne îndeamnă sa ne rugam pentru primirea ei : „Pâinea noastră cea de toate 
zilele dă-ne-o noua astăzi”. Deci hrana este un lucru firesc, necesar vieţii; totuşi când 
se abuzează de ea, când devenim robii pântecelui, neavând alta preocupare decât 
mâncarea, atunci acest lucru firesc se transforma în păcat35, aşa cum observăm 

32. Sfântul Vasile cel Mare Omilii şi cuvântări, 8,V, traducere Pr. Prof. D. Fecioru, 
în col. P.S.B., nr. 17, I.B.M., Bucureşti 1986, p.370

33. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Răspunsul către Talasie, Filocalia vol. III, trad. de 
Pr. Prof. D. Stăniloae, Bucureşti, 1948, p.295.

34. Filocalia vol. IX, trad. de Pr. Prof. D. Stăniloae, Bucureşti, 1980, p.486.
35. Pr. Vasile Petrică, Cumpătarea – Izvor de viaţă şi virtute, în „Mitropolia 

Banatului”, XXI, 1971, nr. 10-12, p. 574.
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că se întâmplă în societatea contemporană unde oamenii trăiesc doar pentru a 
mânca şi a-şi stânge comori materiale. Domnul Iisus Hristos ne îndeamnă sa nu 
ne îmbuibam cu mâncare si băutură, ci mai bine să ne îngrijim de mântuirea 
sufletelor noastre, pentru a nu fii găsiţi nepregătiţi în ziua cea mare a judecaţii. 
„Luaţi seama la voi înşivă, să nu se îngreuieze inimile voastre cu mâncare şi băutura 
peste măsură şi de grijile vieţii acesteia şi ziua aceea sa vina peste voi fără de veste” 
(Luca 21, 34). Sfântul Ioan Scăraru zice: „în inima lacomilor se mişcă visuri de 
mâncăruri... stăpâneşte-ţi pântecele până nu te stăpâneşte el pe tine...Cunoaşte că de 
multe ori dracul se aşează în stomac şi nu lasă pe om să se sature chiar dacă ar mânca 
tot Egiptul şi ar bea tot Nilul”36, adică posteşte cu inima curată locaş al Duhului 
Sfânt, pentru că numai aşa vei primii hrana ce adevărată ce alungă setea şi foamea 
nebună după cele ce nu au în ele hrană, adică nimicul. Lăcomia atrage după sine 
osânda veşnica. „Vai vouă celor ce sunteţi sătui acum, ca veţi flamanzii” (Luca 
6,25). Sfântul Apostol Pavel spune că: „Nici furii, nici lacomii, nici beţivii… nu 
vor moştenii împărăţia lui Dumnezeu” (1 Corinteni 4, 10). 

În strânsa legătura cu lăcomia este avariţia sau iubirea de arginţi un păcat 
forte des întâlnit în societatea contemporană, pentru care de cele mai multe ori 
omul uită de muncă, de demnitate făcând foarte multe concesii meschine. Păcatul 
acesta se manifestă prin dorinţa şi preocuparea continuă a arghirofilului de a-şi 
spori mereu averea şi de a păstra cu tenacitate cele adunate numai pentru el, 
refuzând să împartă şi celor lipsiţi de ele. Mântuitorul consideră avariţia un mare 
păcat, şi cei care au căzut în mrejele ei cu greu vor intra în împărăţia cerurilor. 
„Cât de greu vor intra cei ce au averi în împărăţia lui Dumnezeu. Că mai lesne e 
trece cămila prin urechile acului, decât să intre bogatul în împărăţia lui Dumnezeu” 
(Luca 18, 24-25). De aceea ne îndeamnă să ne păzim de toată lăcomia, căci viaţa 
cuiva nu stă în prisosul avuţiilor sale (Luca 12, 15). 

Poporul român care a transformat în zicale învăţăturile fundamentale ale 
creştinismului are o vorbă: „Cine dă, lui îşi dă”, sau sintagma patristică „dăruind 
vei dobândii”. Faptele bune izvorăsc din dragoste şi îl fac pe Dumnezeu dator 
faţă de noi: „în această viziune a faptei bune, formată în folosul aproapelui, aici 
pe pământ stă marea noutate socială a creştinismului. De aici porneşte Biserica 
slujitoare.”37

36. Sfântul Ioan Scăraru, Scara raiului, Cuv.14, 13,14,23, în Filocalia IX, trad. Pr. 
D. Stăniloae, IBM. Al BOR. Bucureşti 1980, pp. 216-217

37. Antonie Plămădeală, Biserica slujitoare, în „Studii Teologice”, XXIV (1972), nr. 
5-8, p. 392
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Bogăţia în Dumnezeu este cea pe care o aduce Fiul Omului pentru ca cei 
săraci cu puterea lui să se îmbogăţească, împlinindu-se astfel cuvintele Scripturii 
care afirmă: „Nu te teme, turmă mică, pentru că Tatăl vostru a binevoit să vă dea 
împărăţia” (Luca 12,32). Sfântul Apostol Pavel îl îndeamnă pe ucenicul sau, 
Timotei, ca sa înveţe pe credincioşii săi, despre pericolele la care se expun cei 
doritori de avuţie: „Cei care vor să se îmbogăţească, dimpotrivă, cad în ispită şi în 
cursă şi în multe pofte nebuneşti şi vătămătoare, ca unele care cufundă pe oameni 
în ruina şi în pierzare. Că iubirea de argint este rădăcina tuturor relelor şi cei ce 
au poftit-o cu înfocare au rătăcit de la credinţă şi s-au străpuns cu multe dureri” (1 
Timotei 6,9-10). Avarul este un idolatru (Efeseni 5,5). Bunurile pământeşti devin 
zeul lui, căruia îi aduce un adevărat cult religios: îi consacră toate preocupările şi 
gândurile, sudoarea frunţii lui şi chiar sufletul şi veşnicia, remarcă Tertulian38.

Desfrânarea este unul dintre păcatele cele mai de întâlnite astăzi, fiind 
născut din permisivitate şi toleranţă. Lumea modernă face demersuri consistente 
pentru a legaliza acest păcat sub toate formele lui fără a ţine cont că degradează 
firea umană. 

După cuvintele Sfântului Apostol Pavel, trupul este mădular al lui Hristos 
si templu al Duhului Sfânt (1 Corinteni 6, 15 şi 19). Având o importanţă aşa de 
mare, trupul nu trebuie întinat prin desfrânare. In urcuşul sau spre Dumnezeu, 
orice creştin trebuie sa se ferească de căderea în păcat. El este mai grav decât 
celelalte păcate, datorită faptului că se păcătuieşte în trup nu în afară de trup. 
„Orice păcat pe care-l va săvârşi omul este în afară de trup. Cine se dedă însă 
desfrânării păcătuieşte în însuşi trupul sau” (1 Corinteni 6, 18). 

Alte păcate de care trebuie să se lepede creştinul doritor de muncă creştină, 
sunt : mânia şi invidia. „Mânia este pornirea dezordonată după răzbunare, o 
dorinţă aprinsă prin care cel mâniat caută să se răzbune asupra celui ce l-a întristat 
în adevăr, sau numai i se pare aşa”39. Mântuitorul Iisus Hristos ne învaţă că cel 
care se mânie pe fratele său este vrednic de osândă (Matei 5, 22). Mânia întunecă 
mintea celui stăpânit de ea, să nu-şi mai dea seama ce face. De aceea Sfântul 
Apostol Pavel ne îndeamnă să nu ţinem mânie când zice : „Să nu apună soarele 
peste mânia voastră” (Efeseni 4, 26). 

Invidia sau pizma este părerea de rău faţă de binele şi fericirea aproapelui 

38. Asistent Constantin C. Pavel, Lăcomia, patima dăunătoare vieţii individuale şi 
obşteşti, în „Studii teologice”, VII, 1955, nr. 7-8, p. 480

39. Mărturisirea Ortodoxă, partea a III-a, întrebările 3-4, p.156, la Mitropolit Dr. 
Nicolae Mladin, Prof. Diac. Dr. Orest Bucevschi, Op.cit., vol. I, p.434.
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şi părerea de bine faţă de nenorocirile şi suferinţele lui. Cea mai gravă formă a 
invidiei este atunci când cineva nu se bucură de înaintarea aproapelui în virtute, 
„tulburatu-s-a de mânie ochiul meu, sufletul meu şi inima mea” (Psalmul 30, 9), 
„mânia pierde pe cei înţelepţi” (Prov. 15, 1). 

Societatea modernă influenţată de curentele existenţiale umaniste 
promovează în rândul tinerilor, din păcate „un fel de muncă a lenei”. Tinerii 
sunt învăţaţi de cele mai multe ori să primească totul de-a gata, fără efort şi fără 
nici un merit. Satisfacţia vieţii erijată de tabuurile vremii cum ar fi: distracţii 
la maxim, plăceri fără frontieră, consum de narcotice, desfrânare, este o formă 
îmbrăcată cu frumuseţi efemere a păcatului. Iluzia existenţei dată de pasivitate, 
de trândăvie este ca un vierme distrugător, ce devorează încet dar sigur omul 
din interior, făcându-l fără sens înaintea propriei sale fiinţe, înaintea societăţii şi 
înaintea Divinităţii. 

Biserica creştină a combătut tot timpul lenea, cerşetoria şi parazitismul 
social şi toate îndeletnicirile şi practicile imorale necinstite şi inutile prin care 
omul fără simţ moral speculează slăbiciunile, pasiunile, simplitatea sau ignoranţa 
şi vanitatea omenească şi care nu contribuie cu nimic la progresul material, moral 
sau social al omenirii.

Concluzii

Munca din toate punctele de vedere prezintă o importanţă deosebită pentru 
viaţa umană. În viaţa şi opera Sfinţilor Părinţi munca ocupă un loc de frunte fiind 
tratată ca o virtute necesară mântuirii şi sfinţirii. Sintetizând logic şi sistematic, 
învăţătura creştină despre muncă, formulăm următoarele principii generale, care 
includ şi îmbunătăţesc principiile muncii întâlnite în istoria religioasă a lumii, 
întâlnite în sociologie, psihologie şi în filosofia existenţială a societăţii moderne:

1. În viaţa şi opera scrisă a sfinţilor părinţi munca a fost preţuită şi recomandată 
mai întâi pentru utilitatea şi necesitatea ei practică, materială. Prin muncă omul 
îşi agoniseşte cele necesare existenţei lui materiale: hrană, adăpost, îmbrăcăminte 
etc. Munca este un izvor nesecat de belşug de mulţumire şi de putere, lucru 
afirmat la unison de teologia Sfinţilor părinţi. Dar tot prin muncă se asigură şi se 
satisfac necesităţile superioare de ordin sufletesc ale omenirii: nevoia şi setea de 
a cunoaşte, care este izvorul ştiinţei, dragostea pentru frumos, care stă la temelia 
creaţiei artistice etc. Munca ordonată şi disciplinată este legea fundamentală a 
existenţei umane.
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2. Munca este privită şi promovată în literatura patristică din orice timp 
ca mijloc de educare, dezvoltare şi perfecţionare a personalităţii omeneşti. 
Forţele psiho-fizice cu care e înzestrat omul de la natură, nu se pot păstra şi 
dezvolta decât prin activitate, prin muncă. Altfel, ele se atrofiază, se pierd pentru 
că inactivitatea duce la lene, lenea la boală şi moarte, după cum munca este izvor 
de sănătate trupească şi sufletească pentru că primeşte energia de viaţă a harului, 
lenea refuză harul şi deci se apropie de moarte.

3. În al treilea rând, dincolo de valoarea şi importanţa ei personală, aşa cum 
afirmă sociologia şi psihologia, munca are şi un sens psiho-social. Beneficiile 
muncii trebuie să se răsfrângă nu numai asupra noastră, ci şi asupra societăţii în 
care trăim. Societatea şi statul urmăresc să garanteze şi realizeze binele comun sau 
obştesc. Condamnând egoismul şi avariţia, setea nebună de acumulare de bogăţii 
Sfinţii Părinţi ne îndeamnă ca prisosul nostru să-l punem la dispoziţia societăţii 
în care trăim. 

4. Munca are o valoare religios morală pentru viaţa umană. Virtutea 
muncii este un mijloc spre desăvârşirea omului. Munca este un scut de apărare 
împotriva patimilor trupeşti. Hrana consistentă oferită trupului, dacă nu este 
epuizată prin munca creştină (post, rugăciune, priveghere, milostenie), este 
cheltuită cu plăceri distrugătoare ale lumii materiale. Dacă nu este canalizată 
spre scopuri spirituale devine un factor al păcatului.

Munca este deci o condiţie a desăvârşirii morale: „nulla sine labore virtos 
quia labor processus virtutis est – nici o virtute fără muncă pentru că munca este 
înainte mergătorul virtuţii” zice Sfântul Ambrozie40.

5. Principiu soteriologic al muncii creştine este cel mai important 
pentru că realizează desăvârşit scopul omului în lume. Mântuirea este rezultatul 
efortului uman în colaborare cu harul divin. Munca este concretizarea mântuirii, 
de aceea creştinul trebuie să lucreze neîncetat la mântuirea sa (Filipeni 2,12). 
Persoana şi opera Mântuitorului Hristos sunt exemplul cel mai elocvent pentru 
muncă. Numai în Hristos şi Biserica Sa omul lucrează deplin, trăind în Hristos 
adevărata sa existenţă, pătimind şi înviind o dată cu el pentru a primi la judecata 
obştească bucuria cerească fiind prin muncă de toate acestea deoarece: „vrednic 
este lucrătorul de plata sa...” (Timotei 5,18).

Sfinţii părinţi şi scriitorii bisericeşti susţin valoarea, nobleţea şi demnitatea 
muncii, dar toate acestea trebuie realizate prin biserică pentru a dobândi un 

40. Sfântul Ambrozie, De Cain et Abel, II, 2, P.L., t. XXXII, col. 362, apud. I. G. 
Coman, Învăţătura creştină despre bunurile economice, în S.T., 1951, nr. 3-4, p. 231 
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caracter religios – moral, bun şi pentru a ajunge la sfinţenie sau desăvârşire. 
Munca este deci condiţia mântuirii şi dovada libertăţii şi responsabilităţii umane 
care tânjeşte şi primeşte de la Dumnezeu posibilitatea de a deveni asemenea Lui, 
trăind veşnic alături de el în împărăţia cerească. 

Bibliografie

1. Biblia sau Sfânta Scriptură,tipărită cu binecuvântarea Prea Fericitului 
Părinte Teoctist, Patriarhul Biserici Ortodoxe Române, cu aprobarea Sfântului 
Sinod, I.B.M, Bucureşti 1993

 Autori patristici

1. SFÂNTUL IOAN CASIAN, Scrieri alese, în Colecţia „P.S.B.”, traducere 
de Prof. Vasile Cojocaru şi Prof. David Popescu, prefaţă, studiu introductiv şi 
note de profesor Nicolae Chiţescu, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al 
Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1990

2. FERICITUL IERONIM, Epistola. ad Rusticum monachum,trad. G. 
Popescu Zimnicea, Bucureşti 1933

3. SFÂNTUL IOAN GURĂ DE AUR, Omilia V la Ep. II către Cor., cap. 6, 
Migne, P.G. LXI, col. 47

4. IDEM, Omilia Despre statui, IX,1, trad. D. Şt. Bezdechi, part. a II-a, 
Râmnicu Vâlcea 1938

5. SFÂNTUL IOAN SCĂRARU, Scara Raiului,în Filocalia, vol. IX, traducere, 
introducere şi note de Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, I.B.M. al BOR, Bucureşti 1980

6. NICHITA STITAHUL, Cele 300 de capete despre făptuire, despre fire şi 
cunoştinţă,Vederea duhovnicească a Raiului, în Filocalia nr. VI, traducere, de Pr. 
Prof. Dumitru Stăniloae, I.B.M. al BOR, Bucureşti 1977

7. SFÂNTUL MACARIE EGIPTEANUL Scrieri. Omilii duhovniceşti, 
traducere Pr. Prof. Dr. Constantin Corniţescu, introducere, note şi indici, Pr. 
Prof. Dr. N. Chiţescu, în col. P.S.B. nr. 34, I.B.M., Bucureşti 1992

 8. SFÂNTUL MAXIM MĂRTURISITORUL, Răspunsul către Talasie, 
în Filocalia, nr. III, traducere, de Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, ed. a II-a, Edit. 
Harisma, Bucureşti 1994

9. SFÂNTUL NICOLAE CABASILA Tâlcuirea dumnezeieştii liturghii; şi 

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ62

Despre viaţa în Hristos, traducere Pr. Prof. Dr. Ene Branişte, şi Pr. Prof. Dr. T. 
Bodogae, Edit. Arhiepiscopiei Bucureşti, 1989

10. SFÂNTUL VASILE CEL MARE, Scrieri Partea a II-a, Asceticele traducere 
Pr. Prof. Iorgu D. Ivan, în col. P.S.B., nr. 18, I.B.M., Bucureşti 1989

11. IDEM, Scrieri Partea I, Omilii la Hexaimeron, Omilii la Psalmi, Omilii 
şi cuvântări, traducere Pr. Prof. D. Fecioru, în col. P.S.B., nr. 17, I.B.M. al BOR, 
Bucureşti 1986

 Articole şi lucrări

1. BASTIAT, Frédéric, „Statul”, în „Viaţa românească”, anul LXXXIX, nr. 
11-12/1994

2. BELU, Pr. prof. DUMITRU, Ortodoxia şi activismul omului, în S.T., 
Nr.1, an. 1959

3. BRYAN WILSON, Religia din perspectivă sociologică, trad. Maria Străinu, 
edit. Trei, Bucureşti 2000

4. CANARACHE, Ana,*, Mic dicţionar al limbii române, Editura Ştiinţifică, 
Bucureşti, 1974

5. CIULEI Pr. Dr. D. MARIAN, Antropologie patristică, edit. Sirona, 
Alexandria 1999

6. CODUL MUNCII (art. 3-4) LEGE Nr. 53 Emitor: PARLAMENT 
Dată act: 24/01/2003 Publicaţie: Monitorul Oficial Nr. 72 Data apariţiei: 
05/02/2003

7. COMAN, PR. PROF. G. IOAN, Învăţătura creştină despre bunurile 
economice, în S.T.,1951,nr.3-4

8. GALERIU, PĂRINTELE Jertfă şi Răscumpărare, Editura Harisma 
Bucureşti 1991

9. JUSTINIAN, Patriarhul, MARINA, Apostolat social, vol. VIII, Bucureşti 
1966

10. IDEM, Pastorala pentru muncile de primăvară, 1952, în Rev. B.O.R., 
1952, nr. 1-3,

11. MARX, Karl, Capitalul Critica economiei politice, Bucureşti 1947
12. MIRCEA, Pr. Dr. IOAN, Dicţionar al Noului Testament, edit. IBM al 

BOR., Bucureşti 1984. 
13. MLADIN, Mitropolit Dr. Nicolae, Prof. Diac. Dr. O. BUCEVSCHI, 

Prof. Dr. Constantin Pavel, Prof. Diac. Dr. Ioan Zăgrean, Teologia morala ortodoxa, 

https://biblioteca-digitala.ro



PAGINI DE SPIRITUALITATE ORTODOXÃ 63

vol. I, Ed. Institutului Biblic si de Misiune Ortodoxa al Bisericii Ortodoxe 
Romane , Bucureşti, 1979 şi ed. a II-a, edit. Reîntregirea, Alba Iulia, 2003, 

14. PAVEL, Asistent Constantin, Lăcomia, patima dăunătoare vieţii 
individuale si obşteşti, in „Studii teologice”, VII, 1955, nr. 7-8

15. PETRICĂ, Pr. Vasile, Cumpătarea – Izvor de viaţă şi virtute, în „Mitropolia 
Banatului”, XXI, 1971, nr. 10-12

16. PLĂMĂDEALĂ, IPS. Antonie, Biserica slujitoare, în „Studii Teologice”, 
XXIV (1972), nr. 5-8

17. RADU, Pr. Prof. Dr. DUMITRU, „Caracterul eclezial al Sfintelor Taine 
şi problema ciâomuniunii” (Teză de doctorat), în „O.” (1978), nr. 1-2

18. IDEM, Păstrarea dreptei credinţe condiţie a dobândiri mântuirii, în rev. 
BOR Nr. 1-2, (1983)

19. STĂNILOAE, Pr. Prof. DR. DUMITRU, Teologia dogmatică, vol. I-III, 
E.I.B., Bucureşti 1996, 1997

20. IDEM, Învăţătura creştină despre muncă, în S.T. V(1953) Nr. 1-2
21. STEREA, PR. TAGHE, Dumnezeu, Omul şi Creaţia în teologia ortodoxă 

şi în preocupările ecumenismului contemporan, în „Ortodoxia”, anul XLIX (1998), 
nr. 1-2.

22. TURCAN, Robert, Arta şi convertirea, în Originile Creştinismului, Ed. 
Polirom, Iaşi, 2002

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ64

TERAPEUTICA MÂNDRIEI
DUPĂ ÎNVĂŢĂTURA SFINŢILOR PĂRINŢI

 Lect. Univ. Dr. Gavril Trifa

Atunci când vorbim despre slava deşartă şi mândrie, vedem că aceste patimi 
sunt atât de apropiate una de cealaltă, încât unii Părinţi nu fac deosebire între ele. 

Tămăduirea mândriei, ca şi cea a slavei deşarte, începe printr-o cunoaşte-
re amănunţită mai dinainte a acestei patimi, cu toate că mândria nu este nici 
atât de subţire, nici atât de felurită şi nici aşa de înşelătoare ca slava deşartă. De 
aceea, Sfântul Ioan Casian care socoteşte recunoaşterea şi prezentarea bolii ca un 
element fundamental în tămăduirea ei, în ceea ce priveşte mân dria subliniază că 
este deosebit de important să-i fie cunoscute cauzele: „Vom putea fi preveniţi 
însă cum să ne punem la adăpost de veninul foarte primejdios al acestei boli dacă 
vom cerceta cauzele si originea căderii înseşi. Negreşit, niciodată nu vor putea fi 
tratate bolile, găsindu-se leacuri pentru suferinţe, mai înainte de a afla printr-o 
atentă cercetare originile şi cauzele acestora”.

Cunoaşterea în general a bolii îi dă omului posibilitatea de a recunoaşte că 
suferă de ea, această patimă putând uşor să rămână neştiută şi uitată. Şi pen tru 
că cel care nu ştie că este bolnav nu va căuta să se vindece, negreşit recu noaşterea 
bolii este începutul tămăduirii de ea. Sfântul Ioan Scărarul spune că este „mică 
nădejde de mântuire pentru cei ce bolesc de patima aceasta” fără să ştie că o au.1

Trezvia şi discernământul duhovnicesc sunt cele care-l fac pe om să-şi vadă 

1. Sfântul Ioan Scăraru, Scara.
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boala de la primele ei manifestări, ferindu-se astfel de înteţirea şi întări rea ei, 
care o face aproape de nevindecat. Astfel, Sfântul Ioan Casian scrie: „Boala 
aceasta ucigătoare va putea fi ocolită sigur dacă împotriva asalturilor ei violente 
şi primejdioase se vor lua măsuri nu târziu, când deja a ajuns stă până pe noi, ci 
când, recunoscându-i liniile înaintate de luptă, ca să zic aşa, îi vom ieşi înainte 
cu fin şi prevăzător discernământ”. Tămăduirea ei se poate face prin străduinţa 
omului, care trebuie să se îndrepte în mai multe direcţii.

Mai întâi, dacă va cunoaşte omul că mândria, ca şi slava deşartă, face deşarte 
toate strădaniile duhovniceşti şi lipsite de orice preţ virtuţile noastre; dacă înţelege 
cât de aspră va fi judecata dumnezeiască pentru cei mândri, câte chinuri şi 
suferinţe îi aşteaptă şi că mândria îl lipseşte pe om de harul lui Dumnezeu, atunci 
va lupta mai cu râvnă la biruirea ei. Astfel, la întrebarea: „Cum se vindecă (cel 
mândru)?”, Sfântul Vasile cel Mare răspunde: „Se vindecă dacă crede în judecata 
celui care a spus: «Domnul celor mândri le stă împotrivă, iar celor smeriţi le dă 
har» (Iac. 4, 6), altfel spus dacă se te me de judecata la care va fi supusă mândria.” 
Mântuitorul însuşi vorbeşte despre urmările nenorocite ale mândriei, spunând 
în repetate rânduri: „Oricine se înalţă pe sine se va smeri” (Mt. 23, 12; Le. 14, 
11); iar prin pilda vameşului şi a fariseului arată că la nimic nu-i folosesc omului 
virtuţile, dacă se mândreşte cu ele (cf. Le. 18, 9-14).

Dar, aşa cum spune Sfântul Vasile cel Mare, numai frica de judecată nu este de 
ajuns pentru a-l tămădui pe om de mândrie. Şi pentru că mândria stă în înălţarea 
de sine înaintea celorlalţi şi faţă de Dumnezeu, omul nu se poate tămădui de ea 
decât ferindu-se în orice împrejurare de a se înălţa pe sine, nimicind obişnuinţa 
prin renunţarea încetul cu încetul la manifestările ei pătimaşe, ceea ce implică 
trezvie lăuntrică neîncetată şi, de asemenea, ferirea de oamenii care se află în chip 
vădit sub stăpânirea acestei patimi. De aceea, Sfântul Vasile cel Mare adaugă: 
„Nu poate cineva să se vindece de boală dacă nu s-a lepădat mai înainte de toate 
strădaniile lui pentru înălţare; aşa cum nu poate cineva să uite o limbă străină sau 
o oarecare meserie dacă nu încetează cu totul nu numai să facă sau să spună ceva 
în legătură cu acea meserie, ci chiar dacă nu încetează să audă pe cei care vorbesc 
şi să vadă pe cei care lucrează”.

Mândria se vădeşte prin anumite atitudini: încrederea în sine, mulţumirea 
de sine, semeţia, îndrăzneala, credinţa că le ştii pe toate, încrederea în propria 
judecată, convingerea că ai avut dreptate, îndreptăţirea de sine, împotrivirea în 
cuvânt, voinţa de a-i învăţa pe alţii, de a porunci, nesupunerea. La acest nivel, 
omul poate lupta contra mândriei adoptând atitudini cu totul opuse acestora, 
adică: urarea voii proprii, neîncrederea în propria înţelepciune, lepădarea 
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îndreptăţirii de sine şi, dimpotrivă, învinovăţirea de sine, lepădarea împotrivirii 
în cuvânt, ferire; de a învăţa şi de a porunci altora, care, toate, se împlinesc prin 
ascultarea de părintele duhovnicesc, prin care, cum arată Avva Dorotei, poate 
omul „a se regăsi pe sine si a reveni la ceea ce e după fire”.

Pentru a se feri de prima formă de mândrie, care stă în a te socoti mai presus 
de ceilalţi oameni, sau cel puţin faţă de unii, şi a-i dispreţui, omul trebuie să 
se străduiască să vadă numai ceea ce este bun şi frumos în semenul său şi să-şi 
întoarcă privirea de la defectele şi greşelile lui. Acesta este înţelesul cuvintelor 
Sfântului Maxim Mărturisitorul: „dragostea împrăştie... închipui rea de sine”.2 Se 
cuvine ca omul să meargă până la a se socoti pe sine însuşi mai prejos decât toţi, 
cum învaţă Avva Dorotei: „A se socoti mai prejos de toţi se opune mândriei celei 
dintâi. Căci cum se poate socoti pe sine mai mare decât fratele său, sau înălţa în 
ceva, sau defăima, sau dispreţui pe cineva, cel ce se socoteşte pe sine mai prejos 
de toţi”.

Aducerea-aminte de păcatele proprii, îndepărtează înălţarea de sine, prin ea 
ajungând omul să-si vadă propria ticăloşie şi sărăcia duhovnicească. Înălţa rea de 
sine se regăseşte într-o măsură şi mai mică dacă amintirea greşelilor este însoţită 
de zdrobirea inimii şi defăimarea de sine.

Tot aşa, a trăi neştiut de oameni si în întristare ajută la tămăduirea de mândria 
„cea văzută”, după cum arată Sfântul Ioan Scărarul.

Patima aceasta mai este biruită şi printr-o „vieţuire îngreuiată şi supusă 
necinstirilor”. De aceea, necazurile si suferinţele trupeşti, ca şi încercările pe care 
omul le suferă cu trupul îl curăţesc de această patimă, pentru că prin ele omul 
ajunge să-şi cunoască neputinţa şi slăbiciunea, şi-i piere amăgitoarea mulţumire 
de sine adusă de mândrie.

Atunci când mândria îl face pe om să se trufească cu însuşirile sale natu rale, 
lecuirea stă în recunoaşterea că tot binele vine de la Dumnezeu şi orice e bun 
în om îşi are izvorul în Ziditorul firii noastre. Se cuvine atunci să cu getăm la 
cuvintele Apostolului: „Căci cine te deosebeşte pe tine ? Şi ce ai, pe care să nu-l 
fi primit ? Iar dacă l-ai primit, de ce te făleşti, ca şi cum nu l-ai fi primit ?” (I 
Cor. 4, 7). La fel, Evagrie îi spune celui mândru: „Tu eşti făptura lui Dumnezeu, 
nu te lepăda de Cel ce te-a creat”. Iar Sfântul Ioan Scărarul zice: „E nebunia cea 
mai de pe urmă să se fălească cineva, prin închipuirea de sine, cu darurile lui 
Dumnezeu... Cele de după naştere, ca şi naşterea însăşi, Dumnezeu ţi le-a dat”. 
Şi tot el spune, în altă parte: „când gândul nu se mai făleşte cu darurile fireşti, e 

2. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua.
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semn că a început să se însănătoşeze”.
Mândria însă stă îndeosebi, pentru omul duhovnicesc, în lăudarea cu virtuţile 

sale. Pentru aceasta, leacul este aducerea-aminte de greşelile şi căderile din trecut. 
Şi dacă într-adevăr este virtuos, va ve dea uşor cât de mică şi neînsemnată este 
nevoinţa sa faţă de desăvârşirea sfinţilor, mai stingând astfel din patima sa. 
De mare folos este şi citirea deasă, cu luare-aminte a Vieţilor Părinţilor celor 
îmbunătăţiţi.

Leacul esenţial stă însă în a înţelege omul că „toată darea cea bună şi tot 
darul desăvârşit de sus este, pogorându-se de la Părintele luminilor” (Iac. l, 17) şi 
a pune pe seama lui Dumnezeu tot binele pe care s-a învrednicit să-l facă, virtuţile 
sale şi toată fapta bună şi orice gând curat aduse de ele. Şi din nou este de folos să 
cugetăm la cuvintele Apostolului pe care le-am amintit mai sus, după cum învaţă 
Sfântul Ioan Scărarul, care într-un fel le parafra zează: „Ce ai ce nu ai luat în dar, 
sau de la Dumnezeu, sau din împreună-lu crarea şi rugăciunea altora ?”. Tot aşa 
spune şi Evagrie: „Nu ai nimic care să nu fi primit de la Dumnezeu (...). Cunoaşte 
că de la El ai primit, şi nu te înălţa cu inima (...). Dumnezeu este ajutorul tău, nu 
te lepăda de binefăcăto rul tău”. Iar Sfântul Ioan Casian învaţă: „Vom putea scăpa 
de laţul celui mai ticălos duh dacă la fiecare virtute în care simţim că am sporit 
vom spune acest cuvânt al Apostolului: «Nu eu, ci harul lui Dumnezeu, care este 
în mi ne» (l Cor. 15, 10) şi: «prin harul lui Dumnezeu sunt ceea ce sunt» (I Cor. 
15, IO)”. Înseşi puterile sufleteşti şi trupeşti prin care împlinim nevoinţa noastră 
şi lucrarea virtuţilor, tot ale lui Dumnezeu sunt. De aceea, Sfântul Ioan Scărarul 
spune cu ironie: „Numai virtuţile ce le-ai înfăptuit fără minte sunt ale tale. Căci 
mintea ţi-a dăruit-o Dumnezeu. Arată nevoinţele purtate fără trup, numai din 
sârguinţa ta, căci trupul nu e al tău, ci al lui Dumnezeu”. Forţa care mişcă aceste 
puteri, principiul însuşi al tuturor faptelor noastre bune este de la Dumnezeu, 
după cum învaţă Apostolul: „Căci Dum nezeu este Cel ce lucrează în voi ca să 
voiţi şi ca să săvârşiţi după a Lui bunăvoinţă” (Filip. 2, 13).

Tot aşa, leac bun este să cunoască omul că numai prin harul lui Dumne zeu 
poate spori duhovniceşte; să priceapă că fără ajutorul Lui nu poate face nimic 
care să se cheme bun şi nu poate stărui în virtute; să înţeleagă că desăvârşirea nu 
poate fi atinsă cu nici un preţ fără nevoinţele şi străduinţele sale, dar că numai ele 
nu sunt de ajuns, că toate ne sunt dăruite de Dumne zeu, iar fără harul lui suntem 
cu totul neputincioşi în a face binele; să fie pururea conştient că „nu este nici de 
la cel care voieşte, nici de la cel ce aleargă, ci de la Dumnezeu Care miluieşte” 
(Rom. 9, 16), şi că „De n-ar zidi Domnul casa, în zadar s-ar osteni cei ce o zidesc; 
de n-ar păzi Domnul ceta tea, în zadar ar priveghea cel ce o păzeşte” (Ps. 126, 
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1). Sfântul Ioan Casian învaţă ca „în tot ce săvârşim, aşa cum spune Autorul 
mântuirii noastre, se cuvine nu numai să simţim, dar chiar să mărturisim: «Eu nu 
pot să fac, zice, de la Mine nimic» (In 5, 30), ci «Tatăl, Care rămâne în Mine, face 
lucrurile Lui» (In 14, IO)”. Şi tot aşa, leac bun este să înţelegem că fără ajutorul lui 
Dumnezeu, care să ne scape de lucrarea celui rău, ne-am îneca în marea patimilor 
şi am cădea sub loviturile cu care în tot ceasul ne lovesc duşmanii mântuirii 
noastre. Sfântul Ioan Casian învaţă astfel: „Dându-ne seama în orice lucrare şi 
de slăbiciunea noastră, şi de ajutorul Lui, să învăţăm să strigăm zilnic împreună 
cu sfinţii: «împingându-mă m-au împins să cad, dar Domnul m-a sprijinit. Tăria 
mea şi lauda mea este Domnul şi mi-a fost mie spre izbăvire» (Ps. 117, 13-14)”. 
Îndeosebi rugăciunea neîncetată este de cel mai mare folos pentru tămăduirea 
mândriei. Căci, atunci când se roagă, omul cere ajutorul lui Dumnezeu, ca să-l 
scape şi să-l păzească de tot răul şi să-l ajute să împlinească binele; şi aşa cunoaşte 
că nu prin puterile sale, nici după vrednicia sa primeşte cele cerute în rugăciune, 
ci din mila lui Dumnezeu, ca dar al Lui. De asemenea, rugăciunea prin care se 
cere harul lui Dumnezeu este şi ea de folos pentru biruirea patimii; dacă se face 
cu o inimă zdrobită şi întristată, iar nu în chip fariseic, îndată cunoaşte omul că 
nu el, ci Dumnezeu este începutul şi sfârşitul a tot binele din el, şi se socoteşte 
doar un nevrednic iconom al lor. Acest lucru îl arată Avva Dorotei, spunând: 
„Rugăciunea neîncetată e vădit că se împotriveşte celei de a doua mândrii. (...) 
Cel ce se roagă totdeauna lui Dumnezeu, de se învredniceşte să izbutească în ceva, 
ştie de unde i-a venit ajutorul ca să izbutească şi nu se poate mândri, nici nu-şi 
pune cele izbândite pe seama puterii sale, ci le pune pe seama lui Dumnezeu si 
Lui îi mulţumeşte pururea şi pe El îl roagă pururea, tremurând să nu cadă de la 
ajutorul Lui şi să se arate slăbiciunea şi neputinţa lui”. Fireşte că omul poate cere 
prin rugăciune ajutorul lui Dumnezeu special pentru a scăpa de mândrie, care 
mai mult decât oricare altă patimă nu se lasă biruită de strădania omenească, 
după cum arată în repetate rânduri Sfântul Ioan Scărarul: ,,Mândria nevăzută o 
tămăduieşte Cel dinainte de veacuri nevăzut”; „pe cei neînfrânaţi poate că-i vor 
tămădui oamenii; pe cei vicleni, îngerii; iar pe cei mândri, singur Dumnezeu”.

Cele mai multe dintre mijloacele de lecuire a mândriei arătate mai sus sunt 
în acelaşi timp, chipuri în care se poate câştiga smerenia. Căci smerenia este mare 
leac al mândriei, căci ea este virtutea care i se împotriveşte şi care vine să-i ia locul 
în sufletul omului. Sfântul Grigorie de Nyssa arată că „smerita cugetare va mistui 
îngâmfarea; simplitatea va tămădui boala mândriei”. Sfântul Varsanufie scrie: 
„Marele şi cerescul nostru Doctor ne-a dat leacurile şi cataplasmele (...). Înainte 
de toate, ne-a dat smerenia, care alungă din noi toată mândria”. În acelaşi sens, 
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Sfântul Ioan Casian spune: „Dumnezeu, Ziditorul a toată făptura şi medicul 
ei, ştiind că semeţia este cauza şi rădăcina bolilor, s-a îngrijit să vindece cele 
contrare prin contrariile lor, astfel încât pe cei căzuţi pentru trufie să-i ridice prin 
umilinţă”; iar în altă parte zice: „Dacă este infectată de viciu partea raţională, va 
da naştere la slava deşartă, trufie, mândrie, înfumurare (...). De aceea... trebuie să 
îngrijiţi prin dreapta judecată a discernământului si prin virtutea umilinţei acel 
mădular infectat, ca să zic aşa, al sufletului (...) Avva Dorotei foloseşte aceiaşi 
termeni, spunând: Stăpânul nostru, Hristos, „ne arată pricina de unde vine cineva 
la dispreţuirea şi neascultarea poruncilor lui Dumnezeu. Şi astfel ne dăruieşte şi 
leacul acesteia, ca sa putem să ascultăm şi să ne mântuim. Care este deci leacul 
acesta şi care e pricina dispreţuirii ?, zice Domnul nostru: «învăţaţi de la Mine că 
sunt blând si smerit cu inima şi veţi afla odihnă sufletelor voastre» (Mt. 11, 28), 
căci este cu neputinţă să fim miluiţi altfel decât prin ceea ce este contrar ei: prin 
smerita cugetare”.

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ70

PREŢUIREA, ÎNŢELES ASUMAT
ALTRUITĂŢII NEROSTITE

Preot Adrian Drăghici

Renaştem din fericirea de-a dărui bucuriei ceasurilor nesfârşite de pace ca din 
măsura necesarului naşterii din apă şi din Duh Sfânt pentru înrudirea cu gândul 
în care putem nădăjdui cele cereşti. Se întâmplă să fim surprinşi de omisiuni 
nedorite ale aplecării spre nerodire. Ca o anatemă, s-au chiar aşa, ne împresoară 
aceeaşi năpastă a neştiinţei sau a uitării, … a indiferenţei, pentru nepreţuirea 
celor încă în viaţă. Mulţumirea, minim necesar al certificării conştiinţei fără 
reproş. Şi nu întâmplător realităţile ne recomandă mai mult cereşti, aplecaţi 
bucuriei, nădejde vitală. Unde ne aflăm sau ce fel de încălţăminte ne trebuie 
pentru a păşi mai sus? Există un mâine, ce ar fi necesar astăzi şi aici şi dincolo, 
căci dragostea are picioare şi mâini, poate aceleaşi şi în cer care lucrează harnice 
aici; fapte ale înălţării, iar ceea ce poţi face astăzi, nu merită un mâine, involuntar 
pentru care părerile de rău ulterioare nu şi-au găsit locul potrivit în nici o scuză 
îmbrăcată explicaţiei. Explicaţia vinovăţiei nu repară. Părerea de rău ar fi primul 
pas al păşirilor desculţe sau nu pe drumul arid, de multe ori îngust sau îngustat 
dar sigur – unic şi necesar. O altă cale, deşi aceeaşi, atâta vreme cât toate sunt de 
la Dumnezeu. Valorizarea post-mortem este în viaţă! Timpul începe să încapă în 
măsura dragostei, când, răstignirile măsurate se apropie de ceasul unsprezece al 
părerilor de rău, când dragostea începe să lăcrimeze de bucuria cerului. Înnoiri 
dorite dobândirii. Şi nu este singură şi nici singura care n-a apucat să aţipească 
calculând obiceiul unora de a putea să rămână fii ai lui Dumnezeu, dar oameni. 
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Modelul, măsurase şi naştere şi înviere şi în înălţimile temniţei şi în deşertăciunea 
libertăţii neînţelese, ca cea dintâi şi cea mai mare cuprindere a pământului dorit 
înnoit de omul înnoit pe măsura cerului permanent nou de Duhul Sfânt. Calea 
modelului ca drum al înălţimilor. Ce zbor a cuprins necuprinderea şi noi am 
înţeles!? Dragostea Lui ne-a adus măsura iubirii aproapelui căzut sau nu între 
tâlhari – dar vie – şi pusă în mâna dragostei ce vindecă negreşit şi tâlhăria. Oricare 
ar fi întoarcerea, trebuie să mai subţiem din anatema nepreţuirii tributare. Când 
nu putem zbura, să întindem aripa. Uitarea nu adoarme, veghează întotdeauna 
trează visului, peste zboruri cu aripi de suflet; din alcătuirile sclipirilor care 
ştiu să ridice pasul pe treptele scării, când nu uităm să ridicăm scara căderilor 
din pivniţele cotidianului fără rimă, ritm şi măsură ostenit într-o stare călduţă 
de suficienţă ce ascunde virtutea vredniciei lui Iacob. Măsura dragostei nu s-a 
descoperit nici întâmplător nici de la sine. Uitând cuvântul spus, am ajuns măsură 
pentru sudoarea frunţii, din răsăriturile uitării … rămasă tot sudoare peste atâtea 
frunţi care îşi ascultă conştiinţa neobosită. Umbra recunoştinţei a înmugurit şi 
toiagul lui Aaron şi mântuirea casei lui Zaheu. Înţelesuri ale înţelegerii târzii 
descoperite permanenţei dar mai ales exerciţiului necesar. Însă porunca nouă 
nu poate învechi, ea schimbă, viază şi învie limanurile capacităţilor native dar 
cultivate conştiinţei înnăscute mai înainte de ea … În limitele accepţiei, dar şi 
ale necesarului, poate încăpea preţuirea celui căzut sau nu, sau încă nu, … în 
tâlhăria nepreţuirii. Ea ar trebui să ne facă să înţelegem de ce suntem mai săraci, 
de ce ne trezim cuprinşi însingurării sărăcite de sărbătoare şi sens. Doar amintirea 
conştiinţei că trăim ne poate dezmorţi uitarea de a preţui. Preţuirea, rămâne 
parte a dragostei care ne trebuie întâi acum şi aici în virtutea oricărui oriunde 
ca să putem spera că vom fi cereşti fără ca să fim în afara cerului sau cu capul în 
nori. Împăcarea cu noi, este preţul nădejdii să credem că este necesar să rămânem 
vii, trăind. Preţuirea celorlalţi nu rămâne numai apanajul obişnuinţei sau parte a 
manierelor comune ci cu siguranţă, liant esenţial a nevoii conştientizării că faptele 
se pot întoarce în cuvinte ca să putem trăi înviaţi de bucurie fără ca să zăbovim 
asupra cuvintelor sau explicaţiilor întâmplătoare. Ajunşi sărbătoare. Preţuirea 
celor vii este şi lauda adusă celor adormiţi; rămânem ai lui Hristos pentru că 
suntem. Doar optimismul ar trebui să trezească conştientizarea până când nu 
vom fi prea obosiţi de cotidianul însingurării capacităţii de a uita să oferim, pe 
măsura bucuriei de a primi orice dar, dar mai ales dimensiuni sufleteşti. Bucuria 
de a face rai are izvoare nebănuite, ele rămân totuşi deschise dorinţei de a bate, 
însă necercetate, sau puţin uzitate, din rătăcire, din alergarea pe lângă înţelesul 
cuvintelor, ele rămân deschise descoperirii, dorind! Apreciind cât mai devreme că 
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suntem, că suntem oameni, nu putem uita că ceea ce aşteptăm să ni se întâmple, 
trebuie să oferim! Minunea nu este accident. O altă minune care ne înrobeşte 
veşniciei ca jug uşor. Nuanţa cuvintelor smulse din realitatea învierii care nu 
poate înstrăina, care adună să fim! Pace şi bucurie. Cum vom fi neamintindu-ne 
să preţuim măcar din poruncă dacă nu din iubire. Ne trebuie exerciţiul iubirii 
cât vom trăi – avem nădejdea exerciţiului neobosit de rutină şi îngenuncheat de 
patimă,… avem nădejde că nu vom uita să preţuim viaţa şi valenţele ei pentru 
cei ce încă sunt în ea neuitând că trecerea ar fi şi zâmbetul sec al individualităţii 
rămas să exprime uimirea. Nu putem uita de noi. Şi credem ceea ce nu este nici 
uşor nici puţin lucru oricât de târziu am înţelege fericirea altruităţii care zideşte 
lumină în candela aşteptărilor existenţiale şi pace din izvorul bucuriilor oricât 
de scurte ar fi rugăciunile pentru ca întoarcerea noastră să fie întotdeauna în 
accepţia sensului capacităţilor care depăşesc cotidianul… Vorbim prea uşor despre 
moartea cuiva şi adesea foarte puţin despre viaţa noastră. Durerea şi bucuria 
în efervescenţă poartă cuvintele îndrăznelii premature în întârzierile rostirilor 
sărbătorite cu totul întâmplător – o viaţă şi o moarte, viaţă şi moarte numeralul 
devenit adverb în existenţa cuvântului rostit adesea prea uşor, … Jocul serios al 
naşterii rămâne darul oferit pentru care întrebările îşi caută limanurile rostului 
în toate înfloririle accentuate vital. Folosul lor, răsăritul temporal al putinţei de 
a muri trăind are acelaşi reper, înţeles sau nu dar înţeles. Neputinţa de a tăcea, 
insuccesul înţelegerii adânci al explicaţiilor netrebuincioase decât explicaţiei, ca 
o realitate trează sau adormită rămasă însă istorie pentru ochii mari şi sufletele 
mari ale copiilor. Învăţarea acestora, era atingerea lui Dumnezeu chiar şi din 
smerenie. Moştenisem iubire. Straja buzelor răsărea înţelepciunea lăuntrurilor 
unor limanuri înecate în pace şi doar neputinţa de a aşeza strajă rostirii descoperea 
nădejdea preţuirii în înţelesuri purtate către El, măcar ed dorul tainei.

Omeneşte era să recunoaştem recunoştinţa. Rămăseserăm fii ai lui Dumnezeu! 
Şi fără egoism preţuiam acest lucru. Mai aveam de învăţat ordinea lor.

Toate sunt cu putinţă credinciosului!
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CUVÂNTUL CARE ZIDEŞTE

NEGAŢII AREOPAGITICE

Drd. Olimpiu Dogaru

Negarea oricărei definiţii şi a oricărui conţinut, aflat la baza conceptului 
negativ, negaţia ca atare poate avea pe de o parte o energie distinctă iar pe 
de altă parte, origine şi sens diferite. Negaţia poate indica lipsa de expresie şi 
nedefinirea a ceea ce se dizolvă prin negare, coincizând în acest sens cu grecescul 
(a privativum) απειρον, dar poate să însemne şi lipsa unei definiţii, nedefinirea ca 
stare de potenţialitate, şi nu ca imposibilitate principală a definirii, corespunzând 
grecescului μή care poate fi redat ca (încă nu) sau deocamdată nu. Acest dublu 
Nu al gândirii negative marchează două posibilităţi, două căi pentru filozofia 
religioasă, cea antinomică şi cea evoluţional-dialectică. Incontestabilul Nu al 
teologiei negative nu oferă nici un fel de trecere logică către nici un fel de DA al 
învăţăturii pozitive despre Dumnezeu şi lume. De aceea opoziţia dintre NU şi 
DA nu este dialectică, ci antinomică, deasupra prăpastiei neexistând nici o punte. 
Dimpotrivă, opoziţia Nimic-Ceva nu ascunde nici o antinomie, aceasta fiind de 
fapt negată în gnoza raţional-mistică, şi înlocuită cu contradicţia dialectică.

În Creştinismul neoplatonic nimicul iese din potenţialitatea sa, şi devine 
perceptibil ca temelie întunecată a universului. Nimicul însuşi în sine, nu poate 
deveni principiul actual al universului, începutul a toate (ex nihilo, nihil fit), dar 
poate să pătrundă în universul deja construit, şi să se lipsească de el ca forţă haotică 
şi în acest caz lumea să primească caracterul său actual. Astfel posibilitatea răului, 
ca actualizare a nimicului a fost dată dinainte în univers. Binele şi dragostea care 
s-au manifestat în facerea lumii nu a încetat şi, înainte de a se împăca cu ideea, au 
făcut loc nimicului răzvrătit, haotic, care primeşte posibilitatea de autoafirmare 
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datorită Totului (Unului), precum întunericul şi umbra există numai datorită 
luminii, deşi încearcă să rivalizeze cu ea.

Actualitatea nimicului este un fel de răpire metafizică care avea însă dinnaite 
acordul Creatorului, şi presupune începutul acelei existente plurale, haotice care 
în toate celelalte privinţe este nefiinţa.

Părerea predominantă a scriitorilor bisericeşti despre natura răului se reduce 
la faptul că acesta este privit ca neexistent, el fiind negarea sau prejudicierea binelui 
στερήσίς. Acest curent este urmat încă din sec II de Clement Alexandrinul şi 
Origen, iar în sec al IV-lea devine predominant la părinţii bisericii Vasile cel Mare 
şi Grigorie de Nissa. Însă, această doctrină primeşte cea mai mare dezvoltare şi 
aprofundare la Sf. Dionisie Areopagitul. Toate cele existente provin din bine, 
iar nu din rău şi de aceea răul nu este în întregime rău, ci participă la bine. În 
comentariul său la această concepţie a areopagitului Sf. Maxim Mărturisitorul 
spune următoarele: Noi am zis că dacă Dumnezeu, cel existent peste toate fiinţele 
ύΠερόύσίως se numeşte cel fără de început şi făptuitorul a toate, atunci antiteza 
pretextul existenţei şi cel fără de fiinţă, precum Dumnezeu e mai presus de fiinţe 
este materia ύλή ea se numeşte şi neexistenţă şi existenţă în Dumnezeu.

Răul ca atare nu există însă nici inexistent care aspiră într-un fel sau altul 
către bine/nici în neexistent. Răul ca atare nu a existat, el există în materie numai 
din cauza insuficienţei binelui şi de aceea se prezintă ca impalpabil şi nevăzut. 
Aici este vădită influenţa gnosticismului care plasa originea răului în materie, 
aceasta fiind de proastă calitate.

Metafizica plotiniana cu privire la cunoaşterea Unului care devine cognoscibil 
prin multiplu este foarte apropiată, uneori aproape identică, cu Teologia numelor 
divine. Cunoaşterea – afirma Plotin – este dincolo de inteligenţă, Unul este şi 
dincolo de cunoaştere după cum nu are nevoie de nimic, tot astfel nu are nevoie să 
cunoască.1

În paralel teologia lui Dionisie afirmă că divinitatea nu poate fi cunoscută 
şi nici numită datorită transcendenţei absolute, şi a imposibilităţii minţii umane 
limitate de a cunoaşte pe cel nelimitat. „În fiinţa sa Dumnezeu nu poate fi 
cunoscut, iar ceea ce nu poate fi cunoscut nu poate fi nici numit. Trebuie să 
negăm toate. Noi urcăm în sus – zice autorul numelor divine – înaintând prin 
negare şi transcendenţă a toate spre ceea ce este mai presus de toate”. Autorul 
Enneadelor vorbeşte aproape în termeni identici în eneeada a V-a: „De aceea el 
este într-adevăr indicibil caci orice ai spune ai afirma ceva. Or dincolo de toate şi 

1. PLOTIN ENNEDE cartea a 5a pag 539
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dincolo de prea venerabila inteligenţa ea nu este un nume al sau, ci arată că Unul nu 
este dintre lucruri şi nici nu are nume pentru că nimic nu se spune despre el deşi pe 
cât se poate noi încercăm să ne oferim indicii despre el. Dar când ajungem în impas 
afirmând că nu se percepe pe sine, nu este conştient de sine şi nu se cunoaşte pe sine 
trebuie să chibzuim la faptul că spunem realităţi opuse lui”.2

După autorul corpului areopagitic căile care duc la cunoaşterea lui Dumnezeu 
sunt : calea catafatică pozitivă ce procedează prin afirmaţii, şi calea apofatică sau 
negativă care procedează prin negaţii. Cele două căi în cunoaşterea lui Dumnezeu 
sunt întemeiate pe distincţia misterioasă şi reală în Dumnezeu însuşi între ενώσίς 
şi δίάκρίσέίς, între fiinţa incognoscibilă şi energiile revelatoare. Prin latente 
δύνάμέίς Dumnezeu se comunică, dar în fiinţa sa rămâne incognoscibil fiind 
mai presus de orice cunoaştere. Atât la Plotin cât şi la Dionisie apare termenul 
(dinamis) – energie, putere, care emană din Dumnezeu, distincţa de fiinţă divină 
şi se revarsă spre noi, oferindu-ne posibilitatea de a ne ridica spre divinitate. La 
Plotin termenul respectiv are sensul de latenţe universale non – manifestata care 
în cazul intelectului se mai numeşte şi materie inteligibilă, iar la Aristotel are 
sensul de virtualitate indeterminare inactivă, sămânţă, plantă în virtualitate – 
Hermes se afla în piatră”.

Numele divine nu se raportează la fiinţa divină incognoscibilă, ci la energiile 
divine. Când spunem că Dumnezeu este viaţă, bunătate existentă, lumină, prin 
aceasta nu înţelegem nimic altceva decât puterile ce emană din fiinţa divină către 
noi.

„Energiile nu afectează cu nimic simplitatea naturii divine, căci deşi se revarsă 
în creaţie, fiinţa divină rămâne dincolo de orice împărtăşire de orice participare 
de orice cunoaştere”.

Pe argumentul acestei distincţii între όύσίά divină inaccesibilă oricărei 
cunoaşteri şi δύνάμέίς prin care misterul divin devine oarecum cognoscibil, lui 
Dumnezeu i se pot atribui toate numirile pozitive din lume el fiind cel cu multe 
nume (polionimos) şi în acelaşi timp nu i se poate atribui niciunul El fiind fără 
nume (anonimos) şi deasupra oricărui nume (iperonimos). Dionisie Areopagitul 
numeşte pe Dumnezeu cu denumirea de monada (monas) şi unitate (Enas) iar în 
explicarea acestor termeni el vede punctul de plecare al teologiei numelor divine. 
Daca autorul scrierilor areopagitice accentuează unitatea divină afirmând că el 
este Unul, atunci cum se poate vedea în Dumnezeu o pluralitate de energii, şi cu 
i se pot atribui o mulţime de nume?

2. Idem 1
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În gândirea dionisiacă Unul se revarsă prin energii dar substanţa lui rămâne 
imuabila iar pluralitatea de nume atribuită fiinţei divine cât şi unitatea şi lipsa 
oricărui nume nu sunt contradictorii. 

Antiteza şi pluralitatea nu există în Dumnezeu decât în mod unic, cele trei 
persoane treimice fiind în acelaşi timp unite împreună şi distincte.

Calea apofatică, ca atitudine religioasă de a cunoaşte divinitatea nu este 
specifică numai gândirii dionisiene şi plotiniene, o putem întâlni şi în gândirea 
indiană şi cea chineză: 

„Privind către TAO, nu se vede, se numeşte I – nevizibil. Ascultând, este 
vocea tăcerii ce nu se aude şi de aceea se numeşte HI – fără grai. Pipăit, deşi 
etern, nu se simte şi de aceea se numeşte VEI – imaterial. Aceste trei însuşiri sunt 
mistere de nepătruns pentru cel fără intuiţie şi ele întocmesc Unitatea Divină. 
Mai presus de TAO nu este lumină, dedesubt nu este umbră. E atotpătrunzător, 
veşnic şi fără nume. Duce toate lucrurile în nefiinţă. Este formă fără de formă, o 
închipuire fără de chip. Este taină de nepătruns pentru cel lipsit de înţelepciune. 
Nu i se vede nici faţa nici spatele; este infinit. Numai întemeiaţi pe eternul şi 
străvechiul TAO putem astăzi să ne desăvârşim viaţa. Cel ce cunoaşte această 
străveche Taină este orientat pe Suprema Cărare3. Se poate observa în mod 
indubitabil faptul că autorul scrierilor areopagitice, împrumută tehnica apofazei 
din gândirea plotiniană cu care a luat contact prin intermediul lui Procolos. Ca şi 
Plotin şi Procolos autorul scrierilor areopagitice, vorbeşte despre calea apofatică 
în cunoaşterea Unului, transcendent oricărei cunoaşteri accentuând că apofaticul 
ne spune despre Dumnezeu nu ceea ce este ci ceea ce nu este fiind deasupra a 
tot ce se afirmă despre el şi nu poate fi cunoscut prin analogie cu cele ce există în 
lumea creată.

Dacă Dumnezeu în sine nu poate fi cunoscut, nu înseamnă ca apofatismul 
se transformă în agnosticism; prin negarea negaţiilor calea apofatică ne conduce 
la supra-cunoaştere şi la o sesizare foarte paradoxala a necunoscutului.

Din perspectivă metafizică, negaţia nu constituie pur şi simplu negaţie ci ea 
presupune existenţa a ceea ce negăm.

Agnosticismul, cu care riscăm să confundăm apofatismul, are de asemenea 
două nuanţe; există un agnosticism ateist, potrivit căruia, divinitatea nu există şi 
nu putem şti nimic despre ea, şi varianta teistă, conform căreia există divinitate 
dar nu putem cunoaşte nimic despre existenţa ei. Prima variantă ne conduce 
către nihilism, având ca artizani pe Nietzche şi Heidegger iar varianta teistă ne 

3. LAO TZE, TAO THE KING, Cartea cărării supremului adevăr
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conduce către deism.4

 Această problemă a fost reluată în întreaga istorie a filosofiei de la Parmenide 
până în epoca modernă. În acest sens arătăm că o parte a filosofiei existenţialiste 
a fost şi este preocupată de problema fiinţei. Heidegger încearcă să demonstreze 
existenţa neantului sau a nefiinţei. Potrivit concepţiei deiste, Dumnezeu este o 
fiinţă transcendentă şi impersonală izolată de lume, transtemporal şi transspatial, 
această idee având rădăcini într-un apofatism deviat, dus la extrem care poate 
merge mai adânc în istoria filosofiei. Chiar la Aristotel întâlnim concepţia 
despre primum movens imobie în care lumea se conduce singură după cauzele ei 
secunde ce decurg în sens cauzal din cauza prima. Parmenide ne învaţă că doar 
fiinţa există iar nefiinţa nu există deloc, având în vedere Unicul absolut nemişcat 
substanţa lumii căreia îi aparţine fiinţa, în afara ei neexistând nimic. Aplicată 
unui astfel de concept al absolutului evident ideea fiinţei nu are însemnătate. 
Însă nu la fel de simplu stau lucrurile în privinţa lucrării absolutului, a actului 
creator care cheamă la fiinţă ceea ce nu a existat până atunci. Aici este necesar să 
ne oprim asupra analizei referitoare la creat, a lui nu.

Pot exista două semnificaţii ale acestui nu al nimicului creat căreia îi 
corespunde două aspecte ale gândirii greceşti on şi mi.

Primul corespunde negării totale a existenţei, al doilea este numai nevădirea 
şi nedeterminarea sa şi se referă la domeniul existenţei. Meonul ca posibilitate 
a posibilităţilor este natura comună a existenţei prin centrul căreia trece orice 
existenţă.

Nimicul este meonul există, iar între nimic şi ceva se aşterne o prăpastie 
incomparabil mai mare decât aceea dintre nimic şi ce.

Prin creaţie Dumnezeu presupune fiinţa cât şi nefiinţa, altfel spus prin acelaşi 
act prin care presupune fiinţa el presupune şi nefiinţa ca graniţă a acesteia, mediu 
sau umbra. Ominis definitio est negatio a spus Spinoza, orice fiinţă constă din 
da şi nu potrivit expresiei lui J. Bohme. De aceea deşi Parmenide are dreptate 
ca în Absolut care este mai presus de fiinţă, nu se află nefiinţa Dumnezeu însă 
presupunând relativul, fiinţa oferă indirect, fiinţă şi nefiinţă. Dumnezeu se face 
vinovat nu numai de fiinţă ci şi de nefiinţă afirmă autorul scrierilor areopagitice 
care se sprijină desigur pe filosofia antica si probabil mult mai înainte pe Platon 
care în scrierea sa Parmenide ca şi in Sofistul ne-a lăsat o analiză subtilă privind 
legătura dintre fiinţă şi nefiinţă. Această analiză a fost preluata parţial în nouă 

4. DEISM, Concepţie filozofică apărută în Anglia care în sec. XVII care promova 
ideea transcendenţei absolute a lui Dumnezeu
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filozofie a lui Hegel şi constituie o realizare a gândirii filozofice.
Este oare accesibilă experienţei şi gândirii noastre nefiinţa pură în afara 

oricărui conţinut pozitiv faţă de fiinţa indiscutabilului ouk on?
După el se poate alerga ca după propria umbră, nefiinţa există pentru noi 

numai ca limită a fiinţei, care îi stabileşte relativitatea.
În afara unei astfel de corelaţii cu fiinţa, nefiinţa sau ukonul nu poate fi 

gândita direct ci numai indirect printr-o judecată ilegitimă. Platon a remarcat ca 
inexistentul ca atare nici nu poate fi pronunţat corect nici rostit nici gândit dar 
este şi absurd şi de nerostit şi inexprimabil si ridicol5. Absolutul zero al existenţei 
doar ca pură posibilitate a ei fără nici un fel de actualizare, rămâne transcendent 
creaturii, care reprezintă totdeauna un aliaj de fiinţă şi nefiinţă ce nu poate fi 
descompus.

Dar această beznă a întunericului, potenţialitate goală din subterana creatului 
este un fel de al doilea centru al fiinţei ce rivalizează cu izvorul plinătăţii, şi 
care exercită o atracţie deosebită asupra erorilor subteranei, le provoacă dorinţa 
iraţională şi năzuinţa ameţitoare către abis.

Plotin şi Eriugena

În concepţia sa I SC Eriugena în ciuda dorinţei sincere de a se menţine 
în limitele viziunii religioase despre lume se abate de la panteismul emanativ 
plotinian şi prefigurează în termeni antinomici viitorul sistem mistic al lui Eckhart 
si Bohme. Imanentismul sau monismul lui eriugena se manifestă înainte de toate 
in concepţia generală a autorului lucrării De divisione naturae. El distinge patru 
forme de natura ce disting insine divinitatea şi creaţia : natura necreatoare şi 
necreată ; divinitatea în afara creaţiei – natura creatoare şi necreată ; divinitatea 
în creaţie ; natura creatoare şi creată ca multitudine a ideilor creatoare, şi în sfârşit 
natura necreatoare şi creată sau lumea. Toate aceste feluri de natura sunt numai 
aspecte momente sau situaţii diferite ale unei naturi unice, totul este una si totul 
este Dumnezeu, de aceea metafizica lui Eriugena se apropie de cea a lui Plotin 
în ceea ce priveşte relaţia Unul multiplu. Prăpastia ontologică dintre Dumnezeu 
si creatura se umple aici iar creatura e primită ca modus al substanţei unitare 
deschizându-se astfel calea către viitorul spinozism,,În primul rând natura divina 
este în aceeaşi măsură creata cât şi creatoare. Tocmai ea e creată de sine însăşi 

5. Platon, Sofistul pag. 238
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în cauzele primordiale, şi în mod corespunzător se creează pe sine începe să se 
manifeste în teofaniile sale, dorind sa iasă din ungherele cele mai tăinuite ale 
naturii proprii, în care îşi este încă necunoscuta sieşi, nemărginită supraesenţială 
şi supranaturală şi mai presus de tot ce poate si nu poate fi imaginat. De când 
ea urcă spre bazele primordiale ale lucrurilor si se creează singură, începe să se 
afle într-o oarecare ceva. Dar în al doilea rând cercetata în ultimele acţiuni ale 
cauzelor primordiale ea poate fi cercetata pe buna dreptate ca fiind creată, iar 
nu făcându-se pe sine. Tocmai creată este ea în măsura în care coboară către cele 
mai exterioare manifestări, mai departe de care deja nu mai creează nimic, drept 
pentru care în ea are putere numai facerea iar nu crearea,,8Ieşind din natura 
supraeesenţială în care Dumnezeu înseamnă nefiinţa el poate fi creat de către sine 
însuşi în cauzele sale primordiale şi devine începutul oricărei esenţe si oricărei 
vieţi. Pe baza acestei definiţii, Eurigena nu identifică nimicul teologiei negative, 
cu divinitatea transcendenta si apropiată de lume ci prima poziţie a divinităţii în 
autodesvăluirea sa – nimicul ce trece ceva.

Ţinând seama ca ideea facerii lumii îi lipseşte, fiindcă se contopeşte cu 
autocrearea lui Dumnezeu, nimicul din care se face sau mai exact ia naştere 
lumea este însuşi Nimicul divin. Pentru Eriugena e limpede ca Dumnezeu face 
totul din nimic izvorând din esenţa sa supraesenţială din supravitalitatea sa fiinţe 
vii, din unirea a tot ce este si ce nu este.

În problematica gândirii negative, Eriugena se înscrie pe linia 
neoplatonismului promovat de Plotin şi Dionisie care l-au influenţat in mod 
deosebit. Toate atributele cu care prin intermediul afirmaţiilor este îmbrăcată 
divinitatea, pot fi înlăturate prin intermediul negaţiilor.

Eriugena defineşte astfel conţinutul comun al teologiei negative dezvoltate 
cu precădere în prima şi parţial în a doua carte De divisione naturae în care se 
afirmă ca pe Dumnezeu, Nimic nu îl exprimă în esenţa sa ca nici el însuşi nu 
ştie deloc ce este el fiindcă el sub nici o forma nu poate fi definit ca mărime şi 
proprietăţi. Urmând calea deja cunoscuta noua a teologiei negative Eriugena arata 
insuficienţa tuturor definiţiilor despre Dumnezeu. Dar şi genul de definiţii date 
divinităţii cum sunt supraesenţa supra înţelepciune diferite îmbrăcări de cuvinte 
cu iper atât de îndrăgite şi întrebuinţate de Areopagit evident sunt tot nişte negaţii 
mascate, ca sunet sunt afirmaţii dar ca înţeles au semnificaţie negativă. 
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ÎNDUMNEZEIREA OMULUI ÎN GÂNDIREA 
TEOLOGICĂ A PĂRINTELUI DUMITRU STĂNILOAE

Ponea Gheorghiţă

I. Biografia Părintelui Dumitru Stăniloae

Părintele Dumitru Stăniloae s-a născut la 16 noiembrie 1903, din părinţii 
săi Irimia şi Reveca, fiind ultimul din cei cinci copii ai lor. Locul naşterii sale a 
fost comuna Vlădeni, de lângă Braşov, de care este legat nu numai natural, dar şi 
spiritual. „În satul Vlădeni din Transilvania, în care m-am născut, spune dânsul, 
am început să iubesc pe Dumnezeu şi lumea şi le iubesc şi acum”1. Se pare că de 
această dată se întâlneşte cu Lucian Blaga, care spunea că eternitatea s-a născut 
la sat. A urmat mai întâi cursurile unei şcoli confesionale ortodoxe, şi apoi pe 
cele ale Liceului „Andrei Şaguna” din Braşov, unde a învăţat germana şi franceza. 
După 1918, voieşte să devină preot şi se mută în Bucovina, la Facultatea de 
Teologie din Cernăuţi. Îşi continuă studiile la Facultatea de Litere din Bucureşti. 
În 1925 apare primul său articol în care tratează despre problema muncii şi a 
proprietăţii în Noul Testament. Din îndemnul mitropolitului Nicolae Bălan, 
care deschisese Academia Teologică din Sibiu, şi-a reluat studiile sale teologice 
în 1926. Ca licenţiat, tânărul Dumitru a elaborat, sub conducerea profesorului 

1. F. Strazzari – I. Prezzi, Una teologia filocalica. Intervista a padre Dumitru 
Stăniloae, Il Regno-attaulita 34 (1989), pg. 107 apud Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, 
Referat susţinut la simpozionul „Părintele Dumitru Stăniloae”, octombrie 2000, pg. 1
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Vasile Loichiţă, o teză despre „Botezul copiilor”, încheindu-şi astfel formarea 
teologică primară.

O schimbare semnificativă în viaţa sa a avut loc între anii 1927 şi 1929, 
când Dumitru Stăniloae a fost trimis la studii în Grecia, unde a audiat cursurile 
lui Hristu Andrutsos, personalitate cunoscută a teologiei greceşti. Deşi a rămas 
numai un an la Atena, totuşi tânărul Stăniloae consideră că „teologii acestei 
perioade, deşi trăiau într-o epocă tulbure a istoriei Greciei moderne, avea 
geniul, fantezia, curajul de a face o teologie creatoare, fiindcă a trebuit să creeze 
manuale şi să dea o orientare noilor ramuri ale ştiinţelor teologice. Cu Andrutsos 
şi Rosis, teologia acestei perioade a făcut mai mult decât un pas”2. În 1928, 
tânărul Stăniloae a sosit la München, unde, printre altele, a făcut cunoştinţă 
cu teologia dialectică protestantă, extrem de populară în acel timp, reprezentată 
de Gogarten, Thurneysen şi Barth. Aici s-a aplecat asupra ideii barthiene de 
diastază (A Celui cu Totul altul), prin care teologul protestant a căutat să reliefeze 
transcendenţa radicală a lui Dumnezeu şi incomprehensibilitatea Lui”. În spiritul 
gândirii palamite, Dumitru Stăniloae avea să ajungă la concluzia că Dumnezeu 
nu este numai transcendent, dar şi imanent creaţiei. A mai călătorit în 1929, la 
Paris, Berlin, Belgrad sau Constantinopol, dar experienţele teologice din Grecia 
şi Germania au pregătit calea pentru studiul teologiei Sfântului Grigore Palma3.

Dumitru Stăniloae şi-a susţinut, în mai 1928, teza de doctorat despre 
patriarhul Dositei al Ierusalimului, la Facultatea de Teologie din Cernăuţi, unde îşi 
începuse studiile teologice. În vârstă de 26 de ani, a început cariera sa de profesor 
de Dogmatică la Academia Teologică Andreiană din Sibiu. La 4 octombrie 1930 
s-a căsătorit cu Maria Mihu, care i-a fost tovarăşă de viaţă timp de 63 de ani. 
Singura fiică care a supravieţuit, Lidia, s-a născut la 8 octombrie 1933. La un an 
după căsătorie, a fost hirotonit ca diacon şi începând din ianuarie 1934 a devenit 
directorul ziarului Telegraful român, în care a publicat peste 350 de titluri. Pe lângă 
numeroasele articole din Telegraful român, care mergeau de la pietate şi cultură 
până la comentarii asupra evenimentelor vremii, Părintele Stăniloae a dedicat 
o bună parte a activităţii sale publicistice unei teme care i-a fost deosebit de 
scumpă, cea a românismului şi Ortodoxiei. O selecţie a articolelor sale pe această 
temă a fost publicată în 1939, sub titlul elocvent „Ortodoxie şi Românism”. 

2. Ibidem, pg. 108 apud Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, Referat susţinut la 
simpozionul „Părintele Dumitru Stăniloae”, octombrie 2000, pg. 1

3. Macoiej Bielawski, Părintele Dumitru Stăniloae. O viziune filocalică despre 
lume. Editura Deisis, Sibiu 1998, pg. 39
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În această perioadă apar însă şi primele sale cărţi, una în care se tratează despre 
„Viata şi învăţătura Sfântului Grigore Palama, cu trei tratate traduse” (Sibiu, 
1938), „Poziţia Domnului Lucian Blaga faţă de creştinism şi Ortodoxie”, (Sibiu, 
1942), şi „Iisus Hristos sau restaurarea omului”. (Sibiu, 1943).

Aceste cărţi, cu caracter teologic şi filosofic, privesc filosofia lui Lucian Blaga, 
teologia Sfântului Grigore Palma şi învăţătura ortodoxă despre Iisus Hristos. 
În cunoscutele sale lucrări, „Trilogia culturii” (1936-1937), „Artă şi valoare” 
(1939) şi „Diferenţele divine” (1940), Lucian Blaga pleda pentru imposibilitatea 
omului de a cunoaşte pe Dumnezeu, limitând oarecum viaţa şi cultura umană la 
dimensiunile ei orizontale. Metafizica lui includea un fel de dimensiune religioasă, 
dar mai mult estetică şi panteistă şi vorbea despre spiritul român-ortodox şi exalta 
Ortodoxia din raţiuni stilistice. Dispunând de o mare capacitate dogmatică şi 
apologetică, părintele Stăniloae a clarificat poziţia sa creştin ortodoxă faţă de 
gândirea acestui original şi apreciat filosof român, într-un volum intitulat „Poziţia 
Domnului Lucian Blaga faţă de Creştinism şi Ortodoxie”. În această lucrare se 
opune imanentismului cultural al lui Lucian Blaga, oferind în schimb o viziune 
asupra istoriei şi culturii în care elementul divin şi umanitatea se disting, dar 
conlucrează strâns4.

După zece ani de studii şi reflecţie, teologul român a publicat, la Sibiu, în 
1938, volumul „Viaţa şi învăţătura Sfântului Grigore Palama, cu trei tratate traduse 
din greceşte”. În acest studiu Părintele Stăniloae se dovedeşte un adevărat savant, 
care cercetează teologia palamită şi descoperă că numai tradiţia patristică poate 
da răspunsul la problemele epocii şi umanităţii moderne. Prin studiile asupra 
lui Grigore Palama, tânărul nostru teolog începe să se orienteze către Filocalie, 
care pune un accent deosebit pe idealul nepătimirii sau al unirii cu Dumnezeu5. 
Dintr-o astfel de orientare apare şi opera binecunoscută a marelui nostru teolog, 
„Iisus Hristos sau Restaurarea omului”. În această lucrare descoperim, pe de o 
parte, numele unor teologi şi filosofi occidentali ai vremii (Gogarten, Buber, 
Jaspers, Heidegger, Barth, Brunner, Blathasar, Guardini, Svelktov, Bulkgakov), pe 
de alta parte, se simte influenţa marilor Părinţi ai Bisericii, ca Atanasie cel Mare, 
Chiril al Alexandriei, Grigore al Nyssei, Maxim Mărturisitorul şi mulţi alţii6. 
Această puternică prezenţă a gândirii patristice în opera sa teologică, îl vor face pe 

4. Ibidem, pg. 39
5. Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, In Memoriam, în Ortodoxia, Anul XLV, Nr. 3-4, 

iulie-decembrie 1993, Bucureşti, pg. 6
6. Macoiej Bielawski, op. cit., pg. 45
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Părintele Stăniloae să împletească mai târziu dimensiunea verticală a comuniunii 
cu cea orizontală, punând astfel în evidenţă caracterul sobornicesc al Bisericii.

După cum se ştie, evenimentele istorice din anii 1939-1945 au provocat multe 
schimbări şi au avut un impact profund asupra vieţii oamenilor din ţările Europei 
centrale cum este România. Încă din toamna anului 1939, România a pierdut, în 
virtutea pactului germano-rus, Basarabia şi o parte din Bucovina, a renunţat la o 
parte din teritoriul ei de sud-est în favoarea Bulgariei, iar o parte din Transilvania 
a fost cedată Ungariei. Evenimentele vremii n-au rămas străine de activitatea 
publicistică a Părintelui Stăniloae. Încă din 1937, în timpul războiului spaniol, 
Părintele Stăniloae a publicat o serie de articole critice la adresa comunismului, 
iar după ce România a intrat în război, în 1941, au mai apărut şi alte articole 
îndreptate împotriva comunismului. Cu toate acestea, Părintele Stăniloae nu şi-a 
abandonat preocupările sale strict teologice, dând la iveală în 1944, în Revista 
Teologică din Sibiu, o traducere însoţită de ample comentarii la Mistagogia 
Sfântului Maxim Mărturisitorul. Cu toate dificultăţile războiului, între 1941 
şi 1945, tânărul Stăniloae a continuat să lucreze la traducerea şi aprofundarea 
Filocaliei, şi a publicat mai mult de o sută de articole, în Telegraful român, pe teme 
teologice variate şi mai cu seamă referitor la identitatea românească şi Ortodoxie. 
În tot acest timp, a continuat să fie rectorul Academiei Andreiene din Sibiu7.

O dată cu instaurarea regimului comunist în România, Părintele Stăniloae 
a avut de suferit. Din pricina activităţii sale academice, intelectuale şi teologice 
şi a relaţiilor sale cu anumite persoane, ca Nichifor Crainic spre exemplu, a 
devenit o persoană „neagreată” de noul regim. A pierdut toate funcţiile pe care 
le-a deţinut şi a trebuit să se mute la Bucureşti, unde a funcţionat ca profesor de 
teologie dogmatică la Institutul Teologic din Capitală8. În această perioadă de 
grea încercare pentru dânsul, a dat la iveală primele patru volume din „Filocalia” 
la Sibiu, iar în revistele centrale ale Patriarhiei Române a publicat mai mult de 
treizeci de articole de teologie comparată, asupra mariologiei sau eclesiologiei 
ortodoxe şi catolice. A contribuit la elaborarea unui Catehism ortodox, care a 
apărut Bucureşti, în 1952, ca şi la elaborarea Manualului de Teologie Dogmatică, 
împreună cu profesorii N. Chiţescu, I. Todoran şi I. Petreuţă. Din cauza adeziuni 
sale la grupul „Rugul nestins”, considerat ca mistic şi subversiv, Părintele Stăniloae 
a fost condamnat de regimul comunist, în 1958, la zece ani de închisoare, ca 

7. Ibidem, pg. 47
8. Pr. asist. Gheorghe I. Drăgulin, Etapele cuceririi celebrităţii teologului în Ortodoxia, 

Anul XLV, Nr. 3-4, iulie-decembrie 1993, Bucureşti, pg. 199
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delicvent politic. A fost amnestiat în 1963, datorită unor schimbări intervenite 
în orientarea regimului din acea vreme9. Experienţa tristă a anilor de închisoare 
s-a reflectat însă chiar şi în teologia sa, unde a vorbit nu numai de cunoaşterea 
naturală şi supranaturală a lui Dumnezeu, dar şi de cunoaşterea lui Dumnezeu 
din împrejurările şi suferinţele vieţii.

În următorii treizeci de ani a publicat mai mult de 150 de articole, în care a 
dezvoltat numeroase aspecte ale învăţăturii ortodoxe, şi a dat la iveală următoarele 
opt volume ale Filocaliei, care reprezintă una din cele mai importante realizări 
spirituale şi teologice din viaţa sa. A mai tradus numeroase opere ale unora din 
vestiţii Părinţi ai Bisericii, precum Grigore de Nyssa, Atanasie cel Mare, Grigore de 
Nazianz, Maxim Mărturisitorul sau Sfântul Simeon Noul Teolog. Comentariile 
sale la traducerile filocalice sau la cele patristice sunt adevărate comori de 
spiritualitate şi gândire teologică. În 1981, publică volumul „Spiritualitatea 
ortodoxă”, iar în 1986, o lucrare despre „Spiritualitate şi comuniune în Liturghia 
ortodoxă”. Pe lângă cursul de Teologie Dogmatică, a redactat un curs de Teologie 
mistică şi ascetică şi altul de Teologie Morală, pentru studenţii în teologie. A 
călătorit mult în străinătate, unde a ţinut numeroase conferinţe şi a fost distins 
cu multe titluri academice. A primit titlul de „Doctor honoris causa” din partea 
Facultăţii de Teologie din Atena, Tesalonic şi Belgrad, şi a Institutului „Saint 
Serge” din Paris. A fost recompensat cu premiul „Dr. Leopold Lukas” din partea 
Facultăţii de Teologie din Tübingen şi cu „Crucea Sfântului Augustin” de către 
Primatul Angliei. În 1990 a devenit membru al Academiei Române, iar în 1992 
a fost declarat „Doctor honoris causa” de către Universitatea din Bucureşti. După 
o intensă activitate, încununată de o impresionantă operă teologică, Părintele 
Stăniloae a adormit întru Domnul la 5 octombrie 199310.

În decursul prodigioasei sale activităţi, Părintele Stăniloae a dat la iveală o 
monumentală operă teologică, care însumează 90 de cărţi, 33 de traduceri, 275 
de articole teologice, 22 de recenzii, 16 prefeţe, 35 cuvântări comemorative, 
475 articole de ziar, 17 interviuri, 15 predici publicate şi 60 de convorbiri sau 
interviuri înregistrate la radio şi televiziune11. Pe parcursul acestei impresionate 
creaţii teologice, Părintele Stăniloae a trecut în revistă şi a comentat pe larg, în 

9. Gheorghe Anghelescu, Biografia părintelui prof. Dumitru Stăniloae în Ortodoxia, 
Anul XLV, Nr. 3-4, iulie-decembrie 1993, Bucureşti, pg. 199 

10. Gh. Vasilescu, Trecerea la cele veşnice a Părintelui Academician profesor doctor Dumitru 
Stăniloae în Ortodoxia, Anul XLV, Nr. 3-4, iulie-decembrie 1993, Bucureşti, pg.8

11. Macoiej Bielawski, op. cit., pg. 41
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perspectivă autentic patristică a Revelaţiei divine, toate capitolele ce constituie 
obiectul cuprinzător al unui tratat de teologie ortodoxă. În conţinutul acestei opere 
descoperim ideile scânteietoare, ale unui om inspirat de Duhul lui Dumnezeu, care 
au contribuit la înnoirea teologiei şi la impactul ei asupra culturii contemporane. 
Motivul principal care s-a aflat la originea uriaşei reconstrucţii teologice pe care a 
întreprins-o de-a lungul întregii sale vieţi, ni-l arată chiar Părintele Stăniloae atunci 
când purcede la comparaţia dintre teologia dialectică, pe care a cunoscut-o în 
perioada studiilor sale din Germania şi teologia Sfântului Grigore Palama însufleţită 
de duhul gândirii patristice, căruia i-a consacrat unul din primele sale volume 
importante, aşa cum am văzut mai sus. Iată ce ne spune eminentul nostru teolog, 
din acest punct de vedere: „În dialectică am găsit o imagine a unui Dumnezeu 
separat şi distant, în timp ce în teologia palamită am întâlnit un Dumnezeu care 
vine spre om, se deschide spre el ca lumina prin rugăciune. Îl umple de energiile 
Sale, rămânând incomunicabil în fiinţa Sa, necuprins, apofatic”12. Diferenţa 
fundamentală dintre aceste două moduri de a face teologie, una care închide pe 
Dumnezeu într-o transcendenţă inaccesibilă şi alta care Îl vede pe Dumnezeu 
coborând spre omul concentrat în rugăciune, constă în absenţa unui fundament 
spiritual la primul şi prezenţa lui în cel de-al doilea. Întreaga operă a Părintelui 
Stăniloae este străbătuta de dorinţa de a conferi învăţăturii dogmatice a Bisericii 
un fundament spiritual, de a crea o sinteză între teologie şi spiritualitate.

Iată ce ne spune ilustrul nostru teolog despre această operă de adevărată 
reconstrucţie teologică, în prefaţa tratatului său de teologie dogmatică: „Ne-
am străduit în sinteza noastră dogmatică ca şi în studiile noastre să descoperim 
semnificaţia duhovnicească a învăţăturilor dogmatice, să evidenţiem adevărul lor 
în corespondenţă cu trebuinţele adânci ale sufletului, care-şi caută mântuirea şi 
înaintează pe drumul ei în comuniunea cât mai pozitivă cu semenii, prin care 
ajunge la o anumită experienţă a lui Dumnezeu, ca suprem izvor al puterii de 
comuniune. Am părăsit în felul acesta metoda scolastica a tratării dogmelor ca 
propoziţii abstracte, de un interes pur teoretic şi în mare măsură depăşit, fără 
legătură cu viaţa adâncă duhovnicească a sufletului. Dacă o Teologie Dogmatică 
Ortodoxă înseamnă o interpretare a dogmelor – în sensul scoaterii la iveală a 
adâncului şi nesfârşit de bogatului conţinut mântuitor, adică viu şi duhovnicesc, 
cuprins în scurtele lor formulări – noi credem că o autentică Teologie Dogmatică 
Ortodoxă e cea care se angajează pe acest drum... Ne-am silit să înţelegem 
învăţătura Bisericii în spiritul Părinţilor, dar în acelaşi timp să o înţelegem aşa 

12. Ibidem, pg. 41
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cum credem că ar fi înţeles-o ei astăzi. Căci ei n-ar fi făcut abstracţie de timpul 
nostru, aşa cum nu au făcut de al lor”13.

După cum am arătat, Părintele Stăniloae a alcătuit o întreagă operă filocalică 
pe care a tradus-o în româneşte şi a însoţit-o cu ample comentarii extrem de 
edificatoare, prin care aprofundează gândirea filocalică sub aspecte inedite. Ei 
bine, această lucrare considerabilă nu constituie un domeniu de sine stătător al 
gândirii sale, ci constituie tocmai conţinutul spiritual, pe care dascălul nostru l-a 
inserat în câmpul teologiei dogmatice. A dat naştere unei fericite sinteze dintre 
spiritualitate şi teologie, care i-a îngăduit să depăşească dimensiunea pur teoretică 
a cunoaşterii lui Dumnezeu, a cunoaşterii la distanţă, cum repeta adesea şi să 
pună la baza acestei cunoaşteri experienţa întâlnirii duhovniceşti a credinciosului 
cu Dumnezeu, în vederea desăvârşirii lui morale şi spirituale. Cunoaşterea lui 
Dumnezeu nu are numai o simplă dimensiune intelectuală sau gnostică, ci 
îmbrăţişează omul în totalitatea fiinţei lui psiho-fizice, pentru a-l desăvârşi în 
Hristos. Omul creat după chipul lui Dumnezeu este menit să se înalţe spre 
asemănarea cu Creatorul său.

II. Sinteza teologică a Părintelui Dumitru Stăniloae

Spiritualitatea filocalică, specifică de altfel Orientului ortodox, implică 
purificarea continuă de patimi (asceza) şi creşterea prin virtuţi până la statura 
deplinătăţii lui Hristos (Efeseni IV, 13). Dar asceza nu înseamnă distrugerea uma-
nului, ci tocmai înaintarea spre profunzimile de taină ale acestuia, în care Hristos 
Însuşi sălăşluieşte începând din apele Botezului şi se dezvoltă prin împărtăşirea 
tot mai deasă şi cu vrednicie cu Trupul şi Sângele lui Hristos în Euharistie. 
Transfigurarea omului sub lucrarea Duhului Sfânt trebuie să se răsfrângă în 
relaţiile lui cu semenii în societate, precum şi în relaţiile cu lumea. Aceasta 
realizându-se plenar în Sfânta Împărtăşanie, pe bună dreptate Sfânta Euharistie 
şi împărtăşirea de aceasta constituie Jertfa şi Taina comuniunii depline şi tot mai 
depline cu Hristos şi cu toţi cei ce se împărtăşesc din acelaşi Sfânt Potir.

Spiritualitatea ortodoxă urmăreşte desăvârşirea credinciosului în Hristos 
pe calea unui urcuş continuu în care chipul umanităţii lui Hristos plină de tot 
Duhul lui Hristos, adică de viaţa şi harul Duhului Sfânt, se întipăreşte tot mai 

13. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, 
vol. I, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1996, pg. 7
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deplin în cel ce înaintează spre unirea cu Dumnezeu. „Dar cum Dumnezeu este 
nesfârşit, ţinta unirii cu El sau a desăvârşirii noastre nu corespunde niciodată unui 
capăt, de la care să nu se mai poată înainta. Toţi Părinţii răsăriteni spun, de aceea, 
că desăvârşirea nu are hotar. Astfel, desăvârşirea sau unirea noastră cu Dumnezeu 
este nu numai o ţintă, ci şi un progres nesfârşit. Totuşi pot fi distinse pe acest 
drum două mari etape: una a înaintării spre desăvârşire, prin eforturi de purificare 
de patimi şi de dobândire a virtuţilor şi o alta de viaţă mereu înaintată în unirea 
cu Dumnezeu, în care lucrarea omului este înlocuită cu lucrarea lui Dumnezeu, 
omul dând din partea sa mai mult receptivitatea sau deschiderea pentru umplerea 
lui de tot mai multă viaţă dumnezeiască”14. În concret, Părintele profesor Dumitru 
Stăniloae desprinde patru trăsături esenţiale ale spiritualităţii ortodoxe filocalice:

- starea culminantă a vieţii spirituale ca unire a sufletului cu Dumnezeu, 
trăită sau experimentată;

- unirea aceasta realizată prin lucrarea Duhului Sfânt la capătul unui 
îndelungat efort al credinciosului de purificare de patimi;

- unirea realizată fiind o asemănare tot mai mare cu Dumnezeu, cunoaştere 
şi iubire;

- efectul acestei uniri constând, între altele, într-o considerabilă intensificare 
a energiilor spirituale din om, însoţită de multe feluri de harisme15. 

Urmărind nu numai curăţirea de patimi, ci, în acelaşi timp, şi dobândirea 
virtuţilor, asceza realizează o fortificare a firii, precum şi o permeabilitate a ei 
pentru lucrarea Duhului Sfânt. De aceea, pentru ortodoxie „Ascetica este acea 
parte a spiritualităţii care se ocupă cu regulile şi cu eforturile ce duc pe om de 
la prima treaptă a urcuşului spre desăvârşire, până la contemplaţie şi unirea cu 
Dumnezeu. Ascetica indică partea activă a vieţii spirituale, partea de cooperare 
pe care Dumnezeu ne-o cere nouă, silinţele ce se cer din partea noastră; iar unirea 
tainică cu Dumnezeu, dimpotrivă, indică aspectul suportării pasive a lucrării 
harului în noi, iniţiativele lui Dumnezeu pe care noi trebuie să le urmăm şi care 
nu-I aparţin decât Lui”16.

În urcuşul ascetic, mintea trebuie să treacă prin etapa cunoaşterii „raţiunilor” 
lucrurilor create – cum zice Sfântul Maxim Mărturisitorul – şi numai după ce 

14. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia morală ortodoxă, pentru Institutele 
Teologice, vol. III, Spiritualitatea ortodoxă, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al 
Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1981, pg. 5-6

15. Ibidem, pg. 6
16. Ibidem, pg. 8
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a străbătut şi această fază, însuşindu-şi raţiunile create şi depăşindu-le, pătrunde 
în lumina unirii şi cunoaşterii tainice. „Întrucât această fază de cunoaştere a 
raţiunilor reale şi de depăşire a lor se înşiră şi ea pe scara ascezei, este evident 
că unirea tainică cu Dumnezeu nu este ceva iraţional, ci ceva supraraţional, nu 
este o stare dobândită de pe urma unei debilităţi a raţiunii şi a unei ignorări a 
raţiunilor lucrurilor, ci de pe urma depăşirii tuturor posibilităţilor raţiunii, dusă 
la suprema forţă şi agerime, ca şi de pe urma cunoaşterii complete a înţelesurilor 
raţionale ale lucrurilor”17.

Dar nimeni nu poate înainta spre unirea cu Dumnezeu pe o altă cale decât 
prin Hristos şi în Hristos. Căci Iisus Hristos este singurul „Mijlocitor” pe care L-a 
dat Dumnezeu oamenilor, ca scară spre Sine (I Timotei II, 5). „Prin El a binevoit 
să le împace pe toate cu Sine, fie cele de pe pământ, fie cele din Ceruri, făcând 
pace prin El, prin sângele crucii Lui” (Coloseni I, 20). „Căci prin El avem şi unii 
şi alţii apropiere către Tatăl” (Efeseni II, 18). Iar legătura noastră cu Hristos se 
realizează şi se întăreşte prin Duhul Sfânt. Prin Duhul Sfânt noi suntem ridicaţi 
în lumea dumnezeiască sau lumea dumnezeiască pătrunde în noi. Aceasta ne 
transformă, cu aceasta începe lucrarea îndumnezeirii noastre. În aceasta constă, 
de fapt, spiritualitatea ortodoxă sau viaţa noastră duhovnicească, filocalică, care 
are un întreit aspect teologic: hristologic, pnevmatologic şi bisericesc şi este 
disponibilă înnoirilor pe planul vieţii comunitare, dat fiind dinamismul creator 
al ascezei în slujba vieţii omului.

Spiritualitatea ortodoxă cuprinde într-un tot atât asceza, ca purificare continuă 
de păcate şi patimi şi creştere în virtuţi, cât şi mistica, adică iluminarea, contem-
plaţia lui Dumnezeu în creaţie, înţelegerea duhovnicească a Scripturii, cunoaşterea 
negativă şi apofatică a lui Dumnezeu în general; cunoaşterea catafatică a lui 
Dumnezeu şi odihna minţii în Dumnezeu prin unirea mistică cu El în rugăciune 
şi iubire, şi, în sfârşit, îndumnezeirea omului ca lucrare a harului dumnezeiesc.

Această spiritualitate implică deopotrivă şi participarea omului duhovnicesc 
la viaţa semenilor şi la păstrarea şi înfrumuseţarea creaţiei ca spaţiul în care omul 
există pe pământ şi îşi dobândeşte mântuirea, pentru comuniunea veşnică cu 
Dumnezeu în împărăţia Sa cerească. Căci dinamismul creaţiei şi lumii trebuie să 
răspundă dinamismului fiecăruia dintre noi. „Fiecare persoană este responsabilă 
de desfăşurarea întregului univers fizic şi spiritual. Cel mai mic gest al nostru 
pune lumea în vibraţie şi îi modifică starea. Totodată existenţa fiecărei persoane 
ca şi a fiecărui lucru este mereu în funcţie de convergenţa factorilor produşi 

17. Ibidem, pg. 12
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la desfăşurarea întregului”18. Participarea omului duhovnicesc la viaţa semenilor 
este cerută de faptul că pe Hristos noi Îl întâlnim nu numai în noi, ci şi în fiinţa 
semenilor şi uneori mai presant Îl întâlnim în fiinţa şi lucrarea semenilor noştri. 
Iar participarea noastră la viaţa semenilor, implicată în împlinirea poruncilor, se 
cristalizează, cum zice Părintele profesor Stăniloae, în virtuţi, care culminează în 
iubire. „Şi acestea (adică virtuţile – n.n.) sunt propriu-zis etapa necesară prin care 
trebuie să treacă fiinţa noastră înainte de-a ajunge la iluminare şi la unirea tainică 
cu Dumnezeu. Dar nu se poate face o separaţie netă între virtuţi şi activitatea 
orientată asupra naturii…”. Căci semnului „nu-i poţi face un dar, o milostenie, 
nu-l poţi ajuta fără o activitate productivă asupra naturii; şi prin aceasta dobândim 
anumite virtuţi de răbdare, de disciplinare, de abnegaţie”19.

Desigur, în centrul spiritualităţii ortodoxe stă drumul şi urcuşul tainic spre 
Hristos prin adâncul nostru, susţinut de harul dumnezeiesc împărtăşit nouă prin 
Sfintele Taine ale Bisericii. Dar aceasta după realizarea purificării de patimi şi 
creşterii în virtuţi. Astfel, în rugăciunea făcută de minte în inimă uităm total de 
lume cu toată fiinţa noastră. „Am rămas numai noi şi anume nu noi cei de la 
suprafaţă, cu însuşirile şi proprietăţile ce pot fi privite sau gândite, în concepte 
definite, ci eu-ul nostru din adânc, nedefinit, neîngustat de gândurile la lucruri, 
care nu poate fi privit şi îngustat de nici un concept, rămânând numai cu simpla 
conştiinţă a prezenţei lui, a realităţii noastre indefinite”20.

În inimă „ne străduim să ducem cugetarea prin rugăciune şi locul acela 
nu are o delimitare, ci deschide perspective indefinite; de aceea trebuie să ne 
silim să pătrundem mereu tot mai adânc, tot mai înăuntru. Iar aceasta o face 
cugetarea noastră părăsind toate imaginile sensibile, toate conceptele definite, 
toate închipuirile acestora”21. „În rugăciune, zice Sfântul Grigorie Palama, mintea 
leapădă treptat relaţiile cu cele ce există, întâi pe cele care o leagă de cele de ocară, 
de cele rele şi stricăcioase, apoi pe cele ce sunt la mijloc (creaţiunea în general, 
care e la mijloc între mine şi Dumnezeu – n. tr.), fiind un sfat al Părinţilor să nu 
primim cunoştinţa pe care o face duşmanul să apară în vremea rugăciunii, ca să 
nu fim jefuiţi de ce e mai înalt. Deci lepădând mintea treptat aceste relaţii, ca 
şi cele cu lucrurile mai înalte decât acestea, iese întreagă din toate cele ce sunt, 
în vremea rugăciunii curate. Această ieşire este cu mult mai înaltă decât teologia 

18. Ibidem, pg. 25 
19. Ibidem, pg. 27
20. Ibidem, pg. 237
21. Ibidem, pg. 238
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prin negaţie”22.
Depăşirea tuturor lucrurilor sensibile şi inteligibile este, cum afirmă toţi 

Sfinţii Părinţi, o condiţie sine qua non pentru apropierea minţii noastre de 
Dumnezeu. Acest lucru îl subliniază Sfântul Maxim Mărturisitorul într-o scolie, 
astfel: „Cele sensibile şi cele inteligibile sunt la mijloc între Dumnezeu şi oameni. 
Ridicându-ne deasupra lor, mintea se apropie de Dumnezeu nerobită de cele 
sensibile în activitate şi nereţinută de cele inteligibile în contemplaţie”23. Această 
depăşire se realizează mult mai deplin în rugăciune decât în teologia negativă.

Părintele profesor Dumitru Stăniloae ne arată şi de ce cugetarea trebuie să 
părăsească toate conţinuturile, şi anume ca să poată pătrunde în cămările inimii. 
În răspunsul dat, el pleacă de la definirea noţiunii de minte care trebuie să coboare 
în inimă. „Sfinţii Părinţi, spune el, fac o distincţie între minte şi raţiune. Raţiunea 
este facultatea care cugetă lucrurile, cuprinzându-le în concepte definite, numite 
şi raţiuni, pentru faptul că pot fi obiecte ale raţiunii. Mintea este facultatea care 
cugetă conţinuturi fără se le delimiteze în concepte. Raţiunea emană din minte, 
aşa cum se naşte pururi Logosul divin din Tatăl, care e Mintea primă. Deci precum 
mintea divină e principiul tuturor, aşa şi mintea din om e principiul ultim al 
tuturor celor din el, deci şi al raţiunii. Ea e, de aceea, baza subiectului uman, care 
e dincolo de toate conţinuturile delimitate, dincolo şi de raţiunea care le prinde 
în concepte. E baza indefinită a subiectului care se foloseşte şi de raţiune”24. Pe 
aceasta n-o poate sesiza raţiunea prin nici un concept, de îndată ce mintea este 
dincolo de orice concept. De aceea trebuie să părăsim toate conceptele şi să ne 
ridicăm mai presus şi de raţiunea care formează concepte, ca să putem sesiza baza 
indefinibilă a subiectului nostru, care este minte. Numai atunci mintea se cugetă 
pe ea însăşi şi ia act de ea însăşi. Lucrurile şi conceptele sunt o catapeteasmă care 
ne închide vederea nu numai spre Dumnezeu, ci şi spre baza subiectului nostru. 
De aici necesitatea depăşirii tuturor lucrurilor şi conceptelor acestora.

Atât din caracterul minţii umane, de chip al minţii divine, cât şi din definiţia 
obiectelor ca realităţi definite, cugetate de minte, rezultă că şi Dumnezeu este 

22. FILOCALIA sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi care arată cum se poate 
omul curăţa, lumina şi desăvârşi, volumul VII, traducere, introducere şi note de Pr. prof. 
dr. Dumitru Stăniloae, Editura I.B.M. al B.O.R., Bucureşti 1977, pg. 309-310 

23. Quaest. ad. Thalas, P.G. 90, col. 485, apud Pr. prof. dr. Dumitru Radu, O 
culme actualizată a teologiei patristice, în Ortodoxia, Anul XLV (1993), Nr. 3-4, Iulie-
Decembrie, pg. 64-65

24. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia morală ortodoxă, vol. III, Spiritualitatea 
ortodoxă, pg. 239
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subiect, şi anume Subiectul în înţelesul cel mai deplin al cuvântului.
Şi dacă Dumnezeu este Subiect, adică persoană de dialog, este necesar ca pentru 

a ne înălţa la înţelegerea Lui să părăsim toate obiectele şi, dând de subiectul nostru 
în adâncul de taină al fiinţei noastre, să ne apropiem de înţelegerea Subiectului 
divin însuşi. „Lucrurile externe şi conţinuturile cugetării, cu un cuvânt obiectele, 
opresc subiectul de a se întoarce spre el însuşi, atrăgându-l spre altceva decât spre 
sine. Numai cu mari eforturi, după lungi exerciţii ajunge subiectul capabil să se 
desfacă pentru mai multe clipe în şir de robia conţinuturilor, care îl reţin departe 
de casă, îl îngustează după limitele lor”25. 

Când ajunge să se privească pe sine însăşi, după ce a depăşit toate conţinuturile, 
adică obiectele lumii sensibile, mintea devine transparentă, privind prin ea pe 
Dumnezeu. Dumnezeu „se arată în mintea curată ca într-o oglindă, rămânând 
după ceea ce este în Sine, nevăzut”26. Relevant pentru transparenţa minţii noastre 
pentru Dumnezeu, este ceea ce remarcă şi Diadoh al Foticeii: „Nu încape îndoială 
că mintea, când începe să lucreze în ea stăruitor lumina dumnezeiască, ea devine 
cu totul transparentă, încât vede în chip abundent lumina din sine, iar aceasta 
are loc când puterea sufletului domină patimile”27. Pătrunzând în inima sa, prin 
lepădarea tuturor gândurilor, mintea dă de Hristos, Cel ce locuieşte în ea.

Rugăciunea mintală, căutând la început, cu numele lui Hristos, locul inimii 
sau centrul pur al subiectului, ne arată că mintea, deşi e preocupată în mod 
precumpănitor de Dumnezeu, Îl caută pe Dumnezeu prin intimitatea subiectului 
propriu. Rugăciunea minţii sau rugăciunea lui Iisus caută în inimă sau prin inimă 
pe Iisus şi cu cât pătrunde şi se statorniceşte în inimă mai deplin, cu atât e mai 
dominată de certitudinea că a dat de Iisus, că se află în faţa Lui. Prin rugăciunea 
mintală, adâncurile uluitoare care transpar prin minte după înlăturarea tuturor 
conţinuturilor din ea şi după întoarcerea ei asupra sa însăşi se revelează ca adâncimi 
ale subiectului suprem deosebit de noi, în faţa căruia ne smerim. Smerenia rugăciunii 
mintale creşte din conştiinţa simultană a subiectului nostru şi a Subiectului Suprem, 
deosebite unul de altul, dar aflate în legătură şi penetrare reciprocă.

Rugăciunea minţii coborâtă în inimă, după înlăturarea tuturor conţinuturilor 
din ea, este calea spre Iisus prin însuşi adâncul nostru, în care Hristos Însuşi a 

25. Ibidem, pg. 240
26. Sfântul Grigorie Palama, Cuvânt III, triada I, pg. 419, apud Pr. prof. dr. D. 

Stăniloae, Teologia morală ortodoxă, vol. III, pg. 241
27. P. G. 65, col. 1180 A, apud Pr. prof. dr. Dumitru Radu, O culme actualizată a 

teologiei patristice, pg. 66
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intrat ca înainte-mergător la Botez.
Desăvârşirea realizată prin unirea cu Dumnezeu sau prin îndumnezeire se 

datorează lucrării harului lui Dumnezeu cu care omul însuşi conlucrează în stadiul 
vieţii sale pământeşti, iar după acest stadiu, ea se datorează exclusiv lucrării harului 
lui Dumnezeu în om, acesta pătimind, cum zice Sfântul Maxim Mărturisitorul, 
îndumnezeirea. De aici cele două feluri de îndumnezeire a omului: îndumnezeirea 
în sens larg şi îndumnezeirea în sens restrâns. Îndumnezeirea în sens larg începe de 
la Botez şi se întinde de-a lungul întregului urcuş spiritual al omului, în care sunt 
active şi puterile lui, adică de-a lungul purificării de patimi, al dobândirii virtuţilor 
şi al iluminării. În acest urcuş puterile naturale ale omului sunt în continuă creştere, 
ca să atingă apogeul în clipa în care au ajuns apte să vadă lumina dumnezeiască, 
primind ca putere văzătoare lucrarea Duhului Sfânt. Dar îndumnezeirea nu se 
opreşte din creşterea ei niciodată, ci continuă şi dincolo de limita ei ultimă a 
puterilor naturii umane, şi anume după moartea firească a omului, la infinit. 
Aceasta este îndumnezeirea în sens restrâns, lucrată, după despărţirea sufletului de 
trup, exclusiv de harul dumnezeiesc în om, deci pătimită de om.

Cursul de spiritualitate ortodoxă, tipărit ca Manual de Teologie Ortodoxă, vol. 
III, prin cele trei mari secţiuni ale lui – I Purificarea (pg. 55-156), II. Iluminarea 
(pg. 157-253) şi III. Desăvârşirea (pg. 254-319) – nu numai că răspunde unor 
necesităţi de instrucţie teologică şi formare duhovnicească a viitorilor teologi şi 
preoţi ai Bisericii, ci oferă şi o imagine completă şi bine articulată a Asceticii şi 
Misticii creştine şi Spiritualităţii ortodoxe în special, plecând atât de la izvoarele 
patristice, postpatristice şi filocalice în general, cât şi de la o cunoaştere directă 
a vieţii duhovniceşti a celor care au luat asupra lor greaua sarcină a nevoinţelor 
ascetice şi mistice. De aici şi valoarea şi importanţa singulară a acestui curs ilustrat 
sub raportul ideilor prin bogate comentarii cu care Părintele Stăniloae a însoţit 
scrierile, în traducere românească, ale Sfântului Maxim Mărturisitorul, publicate 
în Filocalia românească (vol. II şi III) şi în colecţia „Părinţi şi Scriitori Bisericeşti” 
(Ambigua şi Scrieri şi epistole hristologice şi duhovniceşti), ale Sfântului Simeon 
Noul Teolog, Sfântului Grigorie Palama, Sfântului Chiril al Alexandriei şi ale lui 
Dionisie Pseudo-Areopagitul. Acest curs este un adevărat manual de spiritualitate 
ortodoxă, interesând nu numai pe cei avizaţi, ci şi pe cei din afara Teologiei, cu 
preocupări duhovniceşti şi filosofice în general.
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1. Părintele Stăniloae – creator al unei sinteze Neo-patristice în teologia 
ortodoxă contemporană

Părintele Dumitru Stăniloae este, aşa cum s-a spus, cel mai mare teolog al 
secolului al XX-lea, şi toată lucrarea sa poate fi definită ca o sinteză neo-patristică 
creatoare. Acest adevăr a fost remarcat de către teologi străini, care au constatat 
că Părintele Dumitru Stăniloae a împlinit, de fapt, un deziderat, un mesaj şi un 
program, fixat în 1936, la Atena, cu ocazia Primului Congres al Facultăţilor de 
Teologie Ortodoxă. Acolo s-a arătat foarte clar că teologia ortodoxă din toate 
ţările are nevoie de o eliberare de sub tutela teologiei scolastice, numită atunci 
„captivitate babilonică” de către patrologul rus George Florovsky. Deci programul 
era eliberarea teologiei ortodoxe de metoda scolasticii occidentale, care dădea în 
aparenţă o anumită siguranţă, dar care nu era o teologie legată de viaţa şi de 
misiunea Bisericii. De fapt, la Atena s-a cerut ca toţi teologii ortodocşi să se 
întoarcă la izvoare şi, mai ales, să lucreze pentru o sinteză neo-patristică.

Însă Părintele Stăniloae a realizat această sinteză neo-patristică, nu doar citind, 
citând şi traducând pe Sfinţii Părinţi, ci continuând în duhul Sfinţilor Părinţi 
reflecţia teologică ortodoxă într-un mod creator. El nu doar se referă la teologia 
Sfinţilor Părinţi, cum fac mai mulţi dintre teologi, ci el preia temele majore din 
literatura patristică, le adânceşte şi le continuă într-o formă creatoare în dialog cu 
contextul socio-cultural şi misionar al epocii noastre. Asemenea Sfântului Maxim 
Mărturisitorul, asemenea Sfinţilor Părinţi capadocieni Vasile cel Mare, Grigorie 
Teologul şi Grigorie de Nyssa, care cunoşteau cultura vremii lor şi prezentau 
Evanghelia ca lumină de mântuire pentru om, în integralitatea lui, şi pentru 
creaţie, Părintele Stăniloae cunoştea bine nu numai Tradiţia Bisericii, ci şi cultura 
răsăriteană şi occidentală contemporană. El a beneficiat de studii în România şi 
de burse în străinătate (Berlin, Paris, Atena), pe care le-a folosit cu multă rodnicie, 
cu multă eficienţă. Astăzi subliniem faptul că proiectul Congresului din 1936 a 
avut urmări benefice, roditoare. Mai mulţi teologi ortodocşi greci şi ruşi au lucrat 
în această direcţie, mai ales cei care, datorită motivelor istorice cunoscute, au 
mărturisit Ortodoxia în Occident, însă Părintele Stăniloae a reuşit să realizeze o 
amplă sinteză neo-patristică în spiritul dezideratului Congresului Facultăţilor de 
Teologie Ortodoxă din 1936 de la Atena.

Pentru Părintele Stăniloae, teologia este explicitarea planului lui Dumnezeu 
de mântuire şi îndumnezeire a lumii. Această definiţie însemnează că teologia se 
face, în primul rând, pe baza Revelaţiei divine. Ea nu creează adevăruri noi, ci 
explicitează, adânceşte adevărul revelat. Prin aceasta se deosebeşte teologia de 
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orice filosofie religioasă. Părintele Stăniloae cunoştea filosofia vremii, cunoştea 
mai ales filosofia germană, dar nu avea nici un complex în faţa filosofiei sau 
filosofiilor: întotdeauna el mărturiseşte unicitatea adevărului revelat, ca bază 
sigură şi de neînlocuit a teologiei autentice.

Potrivit moştenirii patristice care se vede în toată teologia Părintelui Stăniloae, 
mântuirea este unire cu Dumnezeu. Aşa cum ne învaţă mai ales Sfinţii Părinţi 
capadocieni: este mântuit ceea ce este unit cu Dumnezeu. În spiritul lor, teologia 
elaborată de Părintele Stăniloae este teologia persoanei în comuniune, întrucât 
mântuirea însemnează comuniunea omului şi a lumii cu Dumnezeu.

Dacă mântuirea este comuniune cu Dumnezeu, spaţiul concret şi privilegiat 
al acestei comuniuni este Biserica. În primul rând, teologia se bazează pe Revelaţie, 
iar în al doilea rând, ea se realizează în Biserică. Prin urmare, în afară de Biserică 
nu există teologie adevărată, pentru că teologia nu este numai reflecţie asupra lui 
Dumnezeu şi vorbire despre El, ci şi comuniune sau legătură vie cu Dumnezeu. 
Aceste două componente esenţiale, şi anume, Revelaţia ca bază a teologiei şi 
Biserica lui Hristos ca mediu al teologiei, trebuie reţinute permanent drept 
criterii de autenticitate a teologiei ortodoxe.

Sinteza neo-patristică creatoare a Părintelui Dumitru Stăniloae este imensă, 
bogată şi fascinantă, însă noi evidenţiem pentru acest Congres trei aspecte importante 
din această sinteză, şi anume, trei sinteze în interiorul sintezei celei mari.

Prima este sinteza dintre Tradiţie şi actualitate. În acest sens, este necesar 
să vedem modul în care Părintele Stăniloae defineşte Tradiţia – dimensiunea 
sa permanentă sau statornică şi dimensiunea sa dinamică sau mobilă, adică de 
adaptare şi de înnoire: un proces deschis, de creştere, de adâncire spirituală, care 
este însăşi viaţa Bisericii în comuniune cu Sfânta Treime. 

Tradiţia se afirmă una pe alta şi una în alta, nu una lângă alta, adică nu 
despărţite sau paralele. Tradiţia este desfăşurarea sau trăirea şi transmiterea 
Scripturii de-a lungul veacurilor, iar Scriptura este forma concentrată a Tradiţiei, 
care a devenit normă pentru creşterea sau dezvoltarea Tradiţiei. Deci raportul 
dintre ele este unul de perihoreză, de întrepătrundere şi de conţinere reciprocă. După 
cum ghinda se dezvoltă în stejar, iar stejarul produce ghinda ca o sinteză a lui, 
tot aşa Scriptura este sinteza Tradiţiei, iar Tradiţia este desfăşurarea Scripturii în 
viaţa Bisericii.

Părintele Stăniloae arăta că Sfânta Tradiţie este ermeneutică sau interpretarea 
Revelaţiei în Biserică. Acolo unde Tradiţia a fost înlăturată sau ignorată, nu mai 
există interpretare sigură a Revelaţiei. Siguranţa o dă interpretarea Revelaţiei în 
comuniunea sfinţilor. Deci consensus patrum (consensul Părinţilor Bisericii) şi 
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communio sanctorum (comuniunea sfinţilor Bisericii) sunt nedespărţite. Reţinem 
astfel, ca primă sinteză, sinteza dintre Tradiţie şi actualitate, ca fiind un program 
permanent al teologiei ortodoxe, în sensul de sinteză neo-patristică creatoare. În 
teologia Părintelui Stăniloae, Tradiţia este adusă în actualitate, iar actualitatea 
teologului ortodox este înrădăcinată în comuniunea de gândire şi viaţă a Sfinţilor 
Părinţi. De aceea, când citeşti opera Părintelui Stăniloae, ai impresia că el este 
contemporan cu Sfinţii Părinţi şi, în acelaşi timp, îi face pe Sfinţii Părinţi 
contemporani cu noi.

Fără să exagerăm, am putea spune că el este un Sfânt Părinte al secolului 
al XX-lea! Există o comuniune tainică între oamenii care gândesc la fel, deşi 
mărturisesc pe Hristos în timpuri diferite. Ei realizează o comuniune peste timp, 
deci nu numai sincronic, ci şi diacronic. Astfel, un teolog ortodox este mare când 
rămâne în comuniunea de gândire şi trăire a sfinţilor de-a lungul veacurilor. 
Atunci teologia lui devine şi una sigură, nu doar originală. El elaborează teologia 
pentru timpul său aşa cum Sfinţii Părinţi au elaborat-o pentru timpul lor, 
explicând într-o formă nouă acelaşi conţinut neschimbat al credinţei.

A doua sinteză realizată de Părintele Stăniloae în teologia sa este sinteza 
dintre sacru şi ştiinţific. Părintele Stăniloae a afirmat că ştiinţa nu se opune lui 
Dumnezeu, iar Dumnezeu nu se opune ştiinţei. Ca atare, astăzi, datorită faptului 
că facultăţile de teologie se află în universitate, este necesară aprofundarea relaţiei 
dintre sacru şi ştiinţific. Teologia este ştiinţa legăturii omului cu Dumnezeu 
creatorul; ştiinţele arată relaţia omului cu creaţia, cu universul văzut. Părintele 
Stăniloae, sintetizând gândirea patristică a Logosului creator, a lui Hristos Cel 
cosmic prezent în toată creaţia, a definit creaturile ca fiind raţiuni plasticizate ale 
gândirii Creatorului, ale lui Hristos, deoarece, prin El, întru El, şi pentru El au 
fost făcute toate cele ce există, cum ne spune Sfântul Apostol Pavel în Epistola 
către Coloseni (I, 16). Dar, şi mai semnificativ, Părintele Stăniloae defineşte 
întreaga creaţie ca fiind un limbaj multiplu şi tainic al Logosului creator, un 
limbaj vizual, dar tăcut, iar interpretarea întregului univers ca limbaj al Logosului 
creator permite dialogul cu ştiinţa, care descoperă legile universului, însă nu le 
creează ea. Mai mult, Părintele Stăniloae a interpretat creaţia ca dar, nu ca simplu 
limbaj informaţional, ci ca limbaj comunional al dăruirii: un dar al Preasfintei 
Treimi făcut pentru ca omul să dialogheze şi să coopereze cu Dumnezeu folosind 
toate cele create de Dumnezeu. Chiar şi atunci când nu vrea, omul este în dialog 
cu Dumnezeu, pentru că lumea este creaţie şi dar al lui Dumnezeu. Deci această 
perspectivă de convergenţă şi legătură dintre sacru şi ştiinţific, dintre Revelaţia 
supranaturală şi Revelaţia naturală, este un program pe termen lung al teologiei 
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ortodoxe, un program permanent aş zice, care devine din ce în ce mai actual 
acum când lumea devine din ce în ce mai secularizată, adică viaţa societăţii şi a 
individului se construieşte fără referinţă la Dumnezeu. Secularizării nu i se poate 
răspunde decât prin sfinţenia autentică a gândirii şi a trăirii, pentru că secularizarea 
nu este o soluţie, ci este un simptom al crizei, iar soluţia ieşirii din criză constă şi 
în refacerea legăturii dintre sacru şi ştiinţific. Închei această remarcă afirmând că 
ceea ce se descoperă din ce în ce mai mult ca fiind comun sfântului şi savantului 
autentic este smerenia. Sfântul, în lumina sfinţeniei lui Dumnezeu, vede cât de 
limitată şi instabilă este persoana umană în ceea ce priveşte progresul moral, 
comuniunea sa de iubire faţă de Dumnezeu şi faţă de oameni, ea fiind mereu 
marcată de păcat, şi astfel ajunge la smerenie, zicând: „Dumnezeule, curăţeşte-mă 
pe mine păcătosul!”.

Aceasta este atitudinea noastră când slujim lui Dumnezeu, copleşiţi fiind 
de sfinţenia şi iubirea Sa infinită. În paralel, oamenii de ştiinţă constată şi ei 
astăzi că toată cunoaşterea lor este „cunoaştere în necunoaştere”, că, pe măsură 
ce ştiinţa progresează şi cunoaşterea se amplifică, necunoscutul, nemărginitul 
şi complexitatea realităţii se extind şi devin copleşitoare. De aceea, nota sau 
trăsătura comună a sfântului şi savantului este, în mod inevitabil, smerenia. 
Iar smerenia este deodată şansa şi condiţia dialogului creator şi roditor. Numai 
în smerenie se poate duce un dialog între credinţă, care reprezintă adevărul 
concentrat, adică esenţialul despre originea şi scopul creaţiei, primit din Revelaţia 
divină supranaturală, şi ştiinţă, care cercetând mereu natura, descoperă adevărul 
desfăşurat sau semănat în ea, în univers.

A treia sinteză majoră prezentă în teologia Părintelui Stăniloae este sinteza 
dintre spiritual, social şi ecologic. Criza ecologică şi criza socială în lume sunt adesea 
reflexe ale unei crize spirituale. Se constată azi că, de fapt, criza ecologică exprimă 
o criză spirituală. Criza lumii înconjurătoare arată criza lumii interioare, adică a 
interiorităţii omului, a vieţii sale spirituale. Din acest punct de vedere, Părintele 
Stăniloae leagă spiritualul, socialul şi ecologicul, adică nevoia de a apăra, cultiva 
şi de a sfinţi creaţia, prin redescoperirea viziunii liturgice despre existenţă. Întreaga 
existenţă are vocaţia de a fi o liturghie sau preamărire cosmică a prezenţei lui 
Dumnezeu Cel necreat în creaţie şi a răspunsului creaţiei la iubirea Sa (cf. Psalmul 
XVIII, 1; Romani I, 18-20).

Această viziune biblică şi patristică despre creaţie a fost preluată de Părintele 
Stăniloae mai ales din teologia Sfântului Maxim Mărturisitorul, însă el o 
dezvoltă şi o explicitează în limbajul culturii contemporane, în mod creator. În 
teologia sa, viziunea ortodoxă despre creaţie şi istorie este, în primul rând, o 
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viziune liturgică, în care omul se întâlneşte cu Dumnezeu, care propune tainic, 
nu impune silnic, darurile Sale, iar omul răspunde liber, adăugând la darul lui 
Dumnezeu priceperea, inteligenţa şi răspunsul recunoştinţei sau al Euharistiei 
sale. Aparenta absenţă şi tăcere a lui Dumnezeu în creaţia Sa reprezintă, de fapt, 
spaţiul libertăţii omului şi al căutării sale permanente ca fiinţă văzută şi limitată, 
creată după chipul lui Dumnezeu Cel nevăzut şi nemărginit (cf. Facerea I, 26), 
pentru a creşte necontenit în relaţia de iubire dintre chip şi Arhetip.

În concluzie, considerăm că aceste trei sinteze majore realizate de Părintele 
Stăniloae sunt principalele sinteze care trebuie urmate în toată teologia noastră 
pentru a rămâne constant fideli Sfintei Evanghelii a lui Hristos, pentru a ne 
menţine neîntrerupt în comuniune cu Sfinţii Bisericii şi pentru a elabora astăzi 
o teologie cu adevărat misionară, în sensul că teologia misionară autentică leagă 
textul Sfintelor Scripturi cu contextul istoric a vieţii creştine în care şi pentru care 
se elaborează această teologie, ca ştiinţă a mântuirii şi a vieţii veşnice. Sintezele 
realizate de Părintele Stăniloae în teologie trebuie continuate, adâncite, amplificate 
ţinând seama de noile probleme, dar şi de noile şanse misionare ale timpului nostru. 
Părintele Stăniloae ne spunea adesea că se bucură mult nu doar când îl cităm în 
vorbirea sau scrisul nostru, ci mai ales când continuăm ceea ce a început el.

III. Antropologia Părintelui Dumitru Stăniloae

1. Raţionalitatea creaţiei

Întrupându-se, Fiul lui Dumnezeu a venit întru ale Sale şi la ai Săi, adică în 
mijlocul creaţiei şi la cei creaţi după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu. Omul 
este după chipul lui Dumnezeu (Facerea I, 26-27) şi în mod special după chipul 
Logosului, iar lumea şi lucrurile ei „sunt chipuri create ale raţiunilor divine 
plasticizate, chipuri pline de putere şi purtate de tendinţa unor nenumărate referiri 
între ele. În starea lor plasticizată se reflectă sensul, puterea şi viaţa raţiunilor 
divine în unitatea lor din Logosul divin”28.

Logosul divin dă acestor chipuri plasticizate caracterul unor unităţi raţionale 
gândite, proprii obiectelor. Deci în gândirea Părintelui profesor Stăniloae, bazată 
pe Sfinţii Părinţi şi infuzată de gândirea acestora, nu este vorba de o materie 

28. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, 
vol. II, Editura I.B.M. al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1997, pg. 7-8
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amorfă, care nu are nimic spiritual cum este în concepţia catolică. Ba mai 
mult, în consensul Părinţilor Bisericii, începând cu Sfântul Atanasie cel Mare şi 
culminând cu Sfântul Maxim Mărturisitorul, Părintele profesor vorbeşte despre 
o raţionalitate a lumii ca o consecinţă a faptului că ea este o plasticizare a acelor 
„logoi” care îşi au sursa în Logosul divin şi conduc la Logosul divin. Ultimul 
substrat al lucrurilor este energia care are în ea un sens sau o complexitate de 
sensuri şi include tendinţele unor indefinite interferări producătoare ale atâtor 
unităţi legate între ele. Iată aici mai întâi explicaţia faptului că Logosul sau 
Cuvântul lui Dumnezeu a fost în lume de la începutul ei, atât prin raţiunile 
lucrurilor care sunt chipuri create şi susţinute de raţiunile Lui eterne, cât şi prin 
persoanele umane care, în raţionalitatea lor vie, sunt chipurile ipostasului Lui 
Însuşi, create cu scopul de a gândi raţiunile lucrurilor împreună cu Raţiunea 
divină personală într-un dialog cu Ea. Iată aici arătată şi puntea dintre materie şi 
spirit, precum şi premisa întrupării Logosului.

Calitatea omului de chip al lui Dumnezeu este, în ultimă instanţă, caracterul 
de persoană al omului. Dar „persoana umană, implicând în ea toate persoanele 
umane, e chemată la existenţă ca un partener creat al Cuvântului lui Dumnezeu 
Cel personal, ca un chip al Lui Însuşi, pentru a gândi şi ea, în calitate de subiect, 
raţiunile obiective ale lucrurilor împreună cu Cuvântul dumnezeiesc, subiectul 
gânditor originar al lor. Fiecare om e un cuvânt gânditor şi în dialog cu Cuvântul 
personal dumnezeiesc şi cu celelalte cuvinte personale umane; fiecare soarbe 
putere din Cuvântul dumnezeiesc, dar şi din puterea lucrurilor, adună raţiunile 
lor în gândirea sa şi puterea lor în viaţa sa şi le comunică altora şi primeşte de la ei 
comunicarea lor şi prin aceasta adânceşte legătura sa cu Logosul divin şi înţelegerea 
originii şi sensului lor. Creând lucrurile ca chipuri raţionale ale raţiunilor sale 
pentru persoanele create ca chipuri ale Persoanei Sale aflate într-o referire faţă 
de Tatăl şi de Duhul Sfânt, Cuvântul le-a adresat pe acestea oamenilor ca nişte 
cuvinte raţionale plasticizate”29. 

Iată aici exprimată foarte concis relaţia lui Dumnezeu cu omul, cu lumea, 
dar şi relaţia omului cu semenii săi, cu natura, cu întreaga creaţie, tocmai datorită 
acestei raţionalităţi imprimate de Logos în ea şi în lucrurile ei.

În raţionalitatea creaţiei şi a lucrurilor este dată relaţia omului cu Logosul 
şi cu creaţia Acestuia, dar şi creşterea lui material-spirituală: „Subiectul uman 
este invitat la o viaţă spiritual-materială conştientă în comuniune cu Logosul, e 
învăţat să adune în sine toate raţiunile create plasticizate, pentru ca în felul acesta 

29. Ibidem, pg. 8
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să aibă un conţinut de gândire şi de viaţă comun cu Logosul dumnezeiesc”30.
Şi atunci unde trebuie căutată raţiunea întâlnirii naturalului cu supranaturalul? 

În acele structuri spirituale ale materiei puse de Logosul divin în ea. Deci, în 
ultimă instanţă, fundamentul materiei îl constituie spiritul, mai exact structurile 
spirituale infuzate materiei, pentru care Părintele profesor Stăniloae vorbeşte 
despre raţionalitatea creaţiei şi a lucrurilor ei. Iar raţionalitatea creaţiei ca efect 
al infuzării ei de energiile divine necreate explică apoi prezenţa şi lucrarea lui 
Dumnezeu în om, în lume, în creaţie, precum şi providenţa lui Dumnezeu.

Pe de altă parte, raţionalitatea lumii explică cunoaşterea lui Dumnezeu de către 
om prin făpturile Sale, precum şi o anumită comuniune a omului cu Dumnezeu 
prin lumea lucrurilor create. Lumea, creaţia întreagă, prin raţionalitatea infuzată 
ei mijloceşte dialogul omului cu Dumnezeu, Creatorul şi Proniatorul acesteia şi 
al lui. Ba mai mult, „lumea ca natură se doreşte a fi o realitate unitară raţională 
existând pentru dialogul interuman, ca o condiţie pentru creşterea spirituală a 
omului, pentru dezvoltarea umanităţii. După Părinţii Bisericii, toate lucrurile îşi 
au raţiunile lor, în Logosul dumnezeiesc sau în raţiunea supremă. Dacă ar fi numai 
pentru mâncare, nu ar fi necesar caracterul ei raţional. E drept că animalele se 
folosesc şi ele de raţionalitatea proceselor fizico-biologice ale naturii, deşi numai 
pentru creşterea lor biologică inconştientă. Dar dacă aceasta nu ar avea scopul de 
a servi omului, ar fi şi ea fără sens”31.

Raţionalitatea lumii are virtualităţi multiple. Ea este maleabilă, contingentă 
şi omul se foloseşte de ea. Folosindu-se de raţionalitatea naturii şi făcând uz în 
mod conştient de procesele ei prin munca sa animată de responsabilitate, omul 
urcă spre o viaţă de comuniune spirituală şi ajunge la cunoştinţa unor sensuri şi 
scopuri mai înalte ale naturii.

Dar raţionalitatea lumii îşi descoperă un sens prin faptul că se completează cu 
raţionalitatea subiectului uman, care e conştientă şi de o bogăţie inepuizabilă fiindcă 
ea nu este o repetare monotonă. Raţionalitatea subiectului uman descoperă, alege 
şi urmăreşte ţinte mereu mai înalte, spre care înaintează folosind natura însăşi, dar 
nu într-o repetiţie monotonă, ci cu o înţelegere continuu nouă a lucrurilor şi prin 
alegerea liberă a altor şi altor moduri din cele tot mai mult cunoscute, prin noi 
aplicări ale legilor naturii, urmărind rezultate din ce în ce mai de folos.

Deci raţionalitatea lumii şi lucrurile ca plasticizări şi sensibilizări ale raţiunilor 

30. Ibidem, pg. 8 
31. Pr. prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, 

vol. I, pg. 345
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divine se adresează omului care are raţiunea ca organ de cunoaştere a lor. Pe de altă 
parte, „omul este chiar obligat să cunoască aceste raţiuni ale lucrurilor, căci altfel 
nu se poate folosi de ele şi nu poate trăi între ele. Dar tot ca să poată trăi şi ca să se 
poată folosi de ele, lucrurile au în organizările sau raţiunile lor solitare, o anumită 
permanenţă, adecvată permanenţei raţiunii umane, care depinde de ele”32.

În acelaşi timp, omul foloseşte raţiunea sa pentru adaptarea lucrurilor la 
trebuinţele sale multiple şi în continuă mişcare. El găseşte alte şi alte conformităţi 
între lucruri şi trebuinţele sale şi, prin aceasta, alte şi alte armonii ale lumii, 
alte frumuseţi, alte dimensiuni ale ei. Precum natura este în mişcare şi omul se 
poate folosi de mişcarea ei, la fel trebuinţele lui sunt într-o continuă mişcare. 
Omul descoperă astfel sensurile lucrurilor care pe de o parte sunt aceleaşi prin 
continuitatea lor şi deci pot fi cunoscute în comun, pe de alta sunt mereu noi în 
dezvoltarea şi aspectele descoperite şi ca atare îl pot ridica pe om la o înţelegere 
spirituală tot mai înaltă.

Raţionalitatea lumii este pentru om şi culminează în om, nu omul este pentru 
raţionalitatea lumii. „Dumnezeu a dat oamenilor prin lucruri atât posibilitatea 
să gândească şi să vorbească, prin faptul că El a gândit raţiunile lor şi le-a dat 
creându-le mai întâi o îmbrăcăminte plastică la nivelul lor, cât şi trebuinţa să 
le gândească şi să le exprime., ca să poată face uz de le în relaţiile dintre ei şi, 
prin aceasta, să se realizeze între ei şi El dialogul pe care l-a voit El cu ei, adică 
pentru ca ei să răspundă Lui prin gândirea şi vorbirea lor. În aceasta îşi găsească 
toate sensul lor. Omul descoperă alternative mereu noi ale lucrurilor nu numai 
prin raţiune şi prin noi combinări şi întrebuinţări ale lor, ci şi prin simţirile şi 
gândurile mereu noi produse în trupul lui prin contactul cu ele şi prin relaţiile 
mereu noi mijlocite de ele între el şi semenii săi. Toate acestea se cer exprimate şi 
comunicate printr-un limbaj mereu îmbogăţit”33. 

Prin urmare, din aprofundările făcute de Părintele profesor D. Stăniloae, 
rezultă clar că lumea este o operă raţională a lui Dumnezeu, pe măsura raţiunii 
umane, în progres continuu spre sensuri tot mai înalte ale ei, spre binele omului 
şi pentru dialogul lui cu Dumnezeu, dar şi cu semenii săi. Raţionalitatea lumii 
şi a firii omeneşti este o altă permanenţă teologică majoră a gândirii teologice 
şi filosofice a Părintelui profesor D. Stăniloae, aprofundată şi ilustrată atât în 
tratatul său Teologia Dogmatică Ortodoxă (vol. I, pg. 345-388; vol. III, pg. 17), 
cât şi în comentariile foarte bogate din subsolul paginilor la lucrările Sfântului 

32. Ibidem, pg. 349
33. Ibidem, pg. 351
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Atanasie cel Mare şi Sfântului Maxim Mărturisitorul, traduse în româneşte şi 
tipărite în P.S.B.34

2. Legătura dintre Logos şi trupul omenesc

Trupului omenesc i s-au imprimat raţiunile divine, prin crearea sa de către 
Logosul divin din pământ, care avea în el raţiunile provenite din Acelaşi Logos. 
Valoarea pe care o atribuie teologia ortodoxă materiei în general şi trupului în 
special se întemeiază pe raţionalitatea pusă în creaţie prin Logosul creator, pe 
învăţătura că Dumnezeu creează necontenit prin Logosul Său, de unde rezultă 
că este compatibilitate între Persoana Logosului şi trupul omenesc pe care l-a 
asumat. Astfel, valoarea pe care o dobândeşte trupul prin preţuirea lui de către 
Fiul lui Dumnezeu, provine din valoarea trupului ca purtător al raţiunilor 
divine. „Pentru că Cuvântul, fiind Creator, a fost El însuşi Făcătorul creaturilor, 
a îmbrăcat la sfârşitul veacurilor El însuşi creatul, ca Creator, ca să-l poată învia” 
– zice Sf. Atanasie cel Mare35.

Sf. Maxim Mărturisitorul arată că „în El sunt fixate ferme raţiunile tuturor şi 
despre aceste raţiuni se spune că El le cunoaşte pe toate înainte de facerea lor, în 
însuşi adevărul lor, ca pe unele ce sunt toate, în El şi la El, chiar dacă acestea toate, 
cele ce sunt şi cele ce vor fi, nu au fost aduse la existenţă deodată cu raţiunile 
lor, sau de când sunt cunoscute de Dumnezeu, ci fiecare îşi primeşte existenţa 
efectivă şi de sine la timpul potrivit, după înţelepciunea Creatorului, toate fiind 
create conform cu raţiunile lor36. Cel ce nu-şi corupe „raţiunea fiinţei sale este 

34. Sfântul Atanasie cel Mare, Scrieri, partea I, (Cuvânt împotriva elinilor, Cuvânt 
despre întruparea Cuvântului, Trei cuvinte împotriva arienilor), Traducere din greceşte, 
introducere şi note de Pr. prof. dr. D. Stăniloae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune 
al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1987, pg. 75, 76, 80, 84, 85, 91-95, 99, 150-
151; Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua în Sfântul Maxim Mărturisitorul, Scrieri, 
Partea I, în colecţia P.S.B., nr. 80, traducere de Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Editura 
Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1983, pg. 
155-158, 175, 183-185, 195, 221, 229. 

35. Sfântul Atanasie ce Mare, Epistola către episcopul Adelfie, împotriva arienilor 
în Sfântul Atanasie ce Mare, Scrieri, Partea a II-a, traducere din greceşte, introducere şi 
note de Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, colecţia P.S.B. nr. 16, Editura Institutului Biblic 
şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1988, pg. 185

36. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua în op. cit., pg. 83
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în Dumnezeu, adică „se mişcă” în Dumnezeu potrivit cu „raţiunea fiinţării sale 
bune”, „iubind şi îmbrăţişând raţiunile amintite ce preexistă în Dumnezeu, mai 
bine-zis, pe Dumnezeu, în care sunt fixate raţiunile bunătăţilor... Şi astfel, este... 
parte a Lui, ca unul ce a cinstit aceste raţiuni, a lucrat conform cu ele şi prin ele 
s-a sălăşluit pe sine cu totul numai în Dumnezeu aşa cum numai pe Dumnezeu 
L-a întipărit şi L-a format în sine...”37.

Pentru Sf. Maxim Mărturisitorul „întotdeauna şi în tot Cuvântul Său 
Dumnezeu a voit să săvârşească taina întrupării Sale”38, aşa încât şi constituţia 
creată a omului a avut în vedere această perspectivă, iar raţionalitatea trupului, care 
îl leagă de natură şi împreună cu ea de Logos, era menită să asigure convergenţa 
tuturor celor create întru Logosul divin. Ideea acestei convergenţe este însă mult 
mai veche. Iată cum argumentează Sfântul Atanasie cel Mare legătura Fiului 
lui Dumnezeu cu omul prin intermediul creaţiei în general: „Iar dacă ar spune 
(filosofii elini) că nu socotesc potrivit să se vorbească de arătarea Mântuitorului 
în trup, pentru motivul că acesta e făcut şi creat din nimic, prin aceasta îl scot pe 
El din creaţiune. Căci şi ea a fost adusă de către Cuvântul la existenţă din nimic. 
Iar dacă, creată fiind zidirea, nu e neraţional să fie în ea Cuvântul, nu e neraţional 
să fie El şi în om. Căci cele ce le cugetă despre întreaga lume, e de trebuinţă să le 
cugete ei şi despre o parte a ei. Iar omul e, cum am spus mai înainte, şi el o parte a 
întregului. Deci nu e necuvenit să fie Cuvântul şi în om, şi că totul să fie luminat, 
şi să fie mişcat de către El şi în El, şi să vieţuiască în El, precum au zis şi scriitorii 
lor că: „în El vieţuim şi ne mişcăm şi suntem” (Faptele Apostolilor XVII, 28)39. În 
acest fel, bazele întrupării se găsesc şi în creaţie, fiindcă aflându-Se în ea Cuvântul 
lui Dumnezeu, întruparea va marca doar începutul unui nou mod de existenţă a 
Cuvântului în lume. întruparea a fost anticipată de Cuvântul lui Dumnezeu prin 
faptul că Şi-a asigurat, în omul creat de El, mediul potrivit de vieţuire pentru El 
însuşi. De aceea, Hristos are în Sine şi raţiunea trupului, iar trupul Său omenesc 
a putut deveni trup al ipostasului Său dumnezeiesc.

Cu mult înainte de vremea Sfântului Maxim Mărturisitorul găsim şi la 
Origen exprimată ideea prezenţei Logosului în toate şi participarea tuturor la 
existenţă în baza raţiunii, care „avându-şi principiul în Logosul divin, Acesta nu 

37. Ibidem, pg. 86-87
38. Lars Thunberg, Omul şi cosmosul în viziunea Sfântului Maxim Mărturisitorul, 

traducere de Prof. dr. Remus Rus, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii 
Ortodoxe Române, Bucureşti 1999, pg. 69-70

39. Sfântul Atanasie ce Mare, Tratat despre Întruparea Cuvântului şi despre arătarea 
Lui în Trup, I, 4 în Sfântul Atanasie ce Mare, Scrieri, Partea I, pg. 137
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îngăduie ca fiinţa raţională să fie considerată cu totul străină de Dumnezeu”40.
La Origen, însă, nu găsim o învăţătură limpede cu privire la raţiunile divine, 

ci mai degrabă ideea generală de raţiune care provenind din Logosul creator se 
află în toate cele create. De aceea, în concepţia lui, Logosul îşi manifestă prezenţa 
în toate ca urmare a faptului că este fiinţă netrupească la care „nu se poate vorbi 
de o parte sau de o diviziune; ci ea se află „în toate” şi „prin toate” şi „mai 
presus de toate” (Efeseni I, 22)..., categoria celor netrupeşti trebuind înţeleasă 
ca şi înţelepciunea, Cuvântul, Viaţa şi Adevărul, concepţie care exclude orice 
mărginire spaţială”41. La rândul lor, făpturile sunt legate de Logos prin iubire: „El 
a chemat în chip nevăzut la părtăşie toate făpturile cugetătoare, rânduind în aşa 
fel măsura acestei participări, încât fiecare din ele să fie legate de El după măsura 
în care le îndemna sentimentul iubirii”42.

Din cele afirmate de Sfinţii Părinţi rezultă că „trupul omului este o raţionalitate 
palpabilă, concretă, specială, în legătură cu raţionalitatea palpabilă, concretă a 
naturii. El reprezintă cel mai complex sistem de raţionalitate plasticizată... Trupul 
omenesc e raţionalitate palpabilă specială, prin faptul că are de la început în sine 
lucrarea specială a sufletului, imprimată în el cu toată complexitatea activităţilor 
raţionale şi a formelor lui de sensibilitate”43. Aceasta înseamnă că omul nu se 
raportează la Logosul divin doar prin raţiunile divine existente în întreaga natură 
şi care constituie raţionalitatea naturii, ci prin suflet o depăşeşte pe aceasta.

Dar şi în ceea ce priveşte relaţia omului cu lumea, deşi ea se manifestă prin 
trup, datorită sufletului trupul în întregimea lui se prezintă ca un aparat de o 
sensibilitate nesfârşit de complexă. în suflet e percepută de om toată vibraţia 
lumii, precum tot prin el se exprimă relaţia complexă a persoanei umane cu 
lumea44. De altfel, sufletul se află în tot trupul, el nu ocupă o parte sau alta a 
trupului, ci fiecare părticică a omului este şi trup şi suflet. Astfel stând lucrurile, 
ne este mai uşor să înţelegem unitatea fiinţei umane în relaţia ei cu Dumnezeu.

40. Origen, Contra lui Celsus în Origen, Scrieri, Partea a II-a, în colecţia P.S.B., nr. 
9, traducere de Pr. prof. T. Bodogae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii 
Ortodoxe Române, Bucureşti 1984, pg. 249

41. Origen, Despre Principii în Origen, Scrieri, Partea I, în colecţia P.S.B., nr. 8, 
traducere de Pr. prof. T. Bodogae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii 
Ortodoxe Române, Bucureşti 1982, pg. 301

42. Ibidem, pg. 143
43. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 375-376
44. Mihai D. Vasile, Tradiţia simbolică a Logosului creştin, Editura Punct, Bucureşti, 

2000, pg. 56
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Într-adevăr, de la Macarie Egipteanul şi până la Serafim de Sarov, misticii 
Răsăritului creştin au afirmat că comuniunea cu Dumnezeu o realizează compusul 
uman în întregime, că lumina dumnezeiască ţâşneşte uneori chiar din trupul 
omului îndumnezeit45. Teologia ortodoxă nu cunoaşte opoziţia dintre creat şi 
necreat dintre materie şi har, şi de aceea, potrivit ei, harul pătrunde în corpul 
uman, ba mai mult, „numai omul întreg poate să primească harul şi nu una sau 
alta din părţile componente ale compusului uman: imaginaţia sa, sufletul său, 
trupul său, luate separat”46. Omul întreg este alcătuit din trup şi suflet unite 
intim, atât de intim încât nu putem şti vreo părticică a trupului în care să nu 
existe sufletul. Chiar şi rădăcinile trupului sunt în suflet. Numai dacă trupul 
este pătruns – ca şi întreaga materie a lumii – de energiile necreate dumnezeieşti 
prin care Dumnezeu este prezent în fiecare părticică a universului ca putere 
sfinţitoare, transformatoare şi păstrătoare, numai dacă Dumnezeu nu este exclus 
şi considerat absent din creaţie, numai aşa putem avea o perspectivă teologică 
asupra creaţiei care să ne permită să vedem în aceasta darul din Dumnezeu şi să 
o percepem ca mijloc de sfinţire şi mântuire pentru om.

Dacă trupul omului a fot pătruns atât de adânc de suflet şi har din 
momentul creării omului, înseamnă că atunci când vorbim despre chipul lui 
Dumnezeu în om ne referim şi la trup. Dacă nu există părticică materială în 
om în care să nu fie imprimate elementele nemateriale, în cazul fiecărui om, nu 
numai sufletul ci şi corpul uman participă la caracterul de chip, adică omul în 
întregimea fiinţei lui este „după chipul lui Dumnezeu”. Căci subliniază Sfântul 
Grigorie Palama: „Numele de om nu este aplicat sufletului sau trupului în mod 
separat, ci amândurora împreună, deoarece împreună au fost create după chipul 
lui Dumnezeu”47. Poate din aceleaşi motive ale unirii intime dintre suflet şi trup, 
Tertulian şi Fericitul Augustin vedeau chipul lui Dumnezeu din om, asemănarea 
omului cu Dumnezeu, tocmai în trupul omului48. De altfel, în cultul ortodox este 
exprimată clar această idee în rânduiala înmormântării: „Plâng şi mă tânguiesc 
când mă gândesc la moarte şi văd frumuseţea noastră zidită după chipului lui 
Dumnezeu zăcând fără chip şi fără suflare”, sau: „Chipul slavei Tale negrăite sunt 

45. John Meyendorff, Sf. Grigorie Palamas şi mistica ortodoxă, traducere de Angela 
Pagu, Editura Enciclopedică, Bucureşti, 1995, pg. 140-141

46. Ibidem, pg. 140
47. După Pr. prof. Dumitru Radu, Mântuirea, a doua creaţie a lumii, în Ortodoxia, 

Anul XXXVIII (1986), nr. 2, Bucureşti, pg. 47
48. cf. Pavel Florensky, Stâlpul şi Temelia Adevărului, traducere de Emil Iordache, 

Pr. Iulian Friptu şi Pr. Dimitrie Popescu, Editura Polirom, Iaşi, 1999, pg. 191
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deşi port rănile păcatelor”. Frumuseţea zidită după chipul lui Dumnezeu este, 
desigur, cea care zace în mormânturi, adică trupul nostru49.

Toate făpturile au fost create de Logos în înţelesurile lor legate între ele cu 
înţelesul comun al tuturor, iar pe om l-a creat cu o raţiune prin care să fie capabil 
să le cuprindă. în această capacitate stă calitatea omului de chip al Logosului prin 
Care s-au creat toate. Logosul divin Şi-a pus pecetea înţelesurilor Sale pe întregul 
cosmos şi a înţelegerii în om. Dar l-a făcut pe om cu trup ca prin acesta să-i dea 
putinţa de a exprima înţelesurile plasticizate material ale lucrurilor prin organul 
vocal material. În actul exprimării omului prin viu-grai se vede legătura intimă 
dintre suflet şi trup, implicit imprimarea lor deopotrivă cu „chipul”, fiindcă dacă 
vocea este a trupului, ea exprimă trăirile sufleteşti şi trupeşti, evidenţiind pecetea 
„chipului” din om.

Conformitatea dintre Cuvântul lui Dumnezeu şi umanitate sau legătura 
dintre Logos şi trupul omenesc se întemeiază şi pe această capacitate dată omului 
de a se folosi de cuvânt. După cum observă părintele Stăniloae, Sfântul Maxim 
Mărturisitorul repetă mereu că asumarea trupului, sau unirea Cuvântului cu 
trupul s-a făcut în mod negrăit, minunat, între Cuvântul, Creatorul umanităţii 
după chipul Lui, şi această umanitate există o conformitate. Cuvântul dumnezeiesc 
se poate folosi de cuvântul omenesc. Gândirea dumnezeiască se poate comunica 
prin gândirea omenească. Simţirea omenească nu e cu totul incapabilă să 
comunice simţirea plină de milă a Dumnezeirii50. Capacitatea comunicării prin 
cuvinte dată omului este un element constitutiv al „chipului” din el, prin care se 
şi exprimă în cadrul dialogului conţinutul întreg al chipului sau legătura specială 
a omului prin chipul din El cu Fiul lui Dumnezeu.

În gândirea teologică a Părintelui Dumitru Stăniloae învăţătura cu privire la 
creaţie este solidară cu cea privind Întruparea în special şi mântuirea în general, 
fiindcă întruparea Fiului lui Dumnezeu a fost posibilă întrucât „toate prin El s-au 
făcut, şi fără El nimic nu s-a făcut” (Ioan I, 3) şi „întru Acesta au fost făcute toate” 
(Coloseni I, 16). Astfel, identificându-L pe Iisus Hristos Mântuitorul lumii cu 
Logosul divin prin Care au fost făcute toate, poate susţine eficienţa şi realitatea 
mântuirii, fiindcă numai Cel ce le-a creat toate şi Şi-a pus în ele raţionalitatea, 
se cuvenea să le readucă din dezordinea în care au căzut prin slăbirea legăturii 
cu izvorul vieţii. „Căci oamenii creaţi de Dumnezeu nu puteau primi decât un 

49. Ibidem, pg. 191
50. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Chipul lui Dumnezeu şi responsabilitatea lui în 

lume, în Ortodoxia, Anul XXV (1973), nr. 3, Bucureşti, pg. 355-359
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chip: al Fiului lui Dumnezeu! Ca unii ce nu sunt de la ei, ci de la Dumnezeu şi 
au fost făcuţi pentru a trăi acest sentiment al provenienţei lor de la Dumnezeu, 
sentimentul oarecum filial”. „Chipul” din om fiind al Fiului lui Dumnezeu, el 
trebuia restabilit de Modelul omului. Aceasta este esenţa legăturii dintre creaţie 
şi mântuire.

Astfel, Hristos este nu numai Dumnezeu-Mântuitor, ci este înţeles ca 
Pantocrator, Atotţiitor al universului, prezent şi activ prin raţionalitatea internă 
a cosmosului, izvorând din Logos51. Iar Logosul întrupat este Hristos. Precizez 
identitatea dintre Logosul divin şi Hristos, întrucât unii teologi protestanţi 
au afirmat că mântuirea în Hristos nu are nici o legătură cu învăţătura despre 
Dumnezeu Creatorul şi deci s-ar putea elimina partea întâi din Simbolul credinţei. 
Dar o lume care nu e creată de Dumnezeu, ci există prin sine, nu poate fi nici 
ridicată din nonsensul planului în care se află, deci nu poate fi nici mântuită. însă 
odată ce e creată de Dumnezeu, nu e fără rost şi nedemn de Dumnezeu de a Se 
fi făcut Subiectul creatului, ca să-l ridice la viaţa veşnică în unire cu Sine. Ar fi 
nedemn şi nepotrivit pentru Fiul lui Dumnezeu să ia trup omenesc numai dacă 
acesta n-ar fi opera creată de El şi dacă omul constituit din trup şi suflet nu ar 
purta chipul Logosului.

Calitatea noastră de purtători ai chipului Logosului ne leagă prin El de 
Dumnezeu-Tatăl. Căci ne-am făcut împreună chipuri cu Hristos, ca om, întrucât e 
întâiul chip omenesc restabilit. N-ar fi însă întâiul chip omenesc restabilit (întâiul 
născut ca om), dacă n-ar fi chipul Unul-Născut al Tatălui ca Fiul lui Dumnezeu. 
În acest fel se reflectă şi în calitatea noastră de chipuri ale lui Hristos ca om, 
chipul Lui ca Fiu Unul-Născut al Tatălui. Legătura dintre creaţie şi mântuire o 
exprimă cel mai succint şi limpede Sfântul Ioan Evanghelistul, zicând că „întru 
ale Sale a venit” (Ioan I, 11). Comentând această sintagmă, părintele Stăniloae 
observă că sunt două sensuri în cuprinsul ei: 

a) „ale Sale” sunt create şi susţinute de El, sau prin El; 
b) „întru ale Sale a venit” înseamnă că a luat firea noastră omenească.
Dar aceasta înseamnă – zice Stăniloae – că „avea ceva în El apropiat nouă, 

fapt arătat în aceea că suntem creaţi „după chipul Lui”.... El e într-un fel modelul, 
sau prototipul nostru”. Fiind modelul nostru, S-a întrupat ca prin apropierea Sa 
de noi să restabilească în noi chipul care era al Lui şi se abătuse de la ceea ce 
trebuia să fie. De aceea a unit în Sine chipul cu modelul, sau firea noastră creată 

51. Pr. prof. Dumitru Popescu, Ştiinţa în contextul teologiei răsăritene şi al celei 
apusene, în vol. Ştiinţă şi teologie, Bucureşti, 2001, pg. 19
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cu firea Lui necreată. Pe bună dreptate observă un teolog ortodox că „lumea este 
o lume căzută pentru că s-a îndepărtat de conştiinţa că Dumnezeu este totul în 
toate”52, de unde deducem importanţa fundamentală a legăturii dintre Hristos şi 
crearea lumii, dintre Logos şi trupul creat de El.

Tot în Apus, unde nu a fost înţeleasă corect această legătură, a fost elaborată 
teoria evoluţionistă, care pleacă de la premisa că Dumnezeu nu există sau cel 
puţin este absent din actul creaţiei. Căci dacă ar exista ar trebui să se admită fie că 
nu poate să creeze în şase zile sau să aducă lumea întru fiinţă numai cu cuvântul 
Său53, fie că nu vrea şi atunci avem de-a face cu o concepţie despre Dumnezeu 
care nu este iubire. Astfel, Dumnezeu Care nu creează nu are motive să se implice 
nici în mântuire şi nu are nici condiţiile pe care El însuşi să le fi creat în vederea 
întrupării. De evoluţionism au avut nevoie învăţaţii atei pentru a argumenta 
autonomia omului prin însăşi originea lui.

În comparaţie cu orice concepţie evoluţionistă, pentru Părintele Dumitru 
Stăniloae omul este opera Logosului divin. El a modelat întreaga materie în mod 
progresiv, în timp, pornind de la lucrurile mai simple către cele mai complexe, 
pentru a sfârşi odată cu apariţia omului. De aceea şi Logosul întrupat, Iisus 
Hristos, a transfigurat trupul Său în mod progresiv, prin actele Sale mântuitoare: 
întrupare, moarte, jertfă, înviere şi înălţare la cer. Materia a fost creată de 
Dumnezeu şi Creatorul o modelează şi o dezvoltă în timp54.

Trupul omului are valoare numai dacă este creat şi numai crearea lui de 
către Dumnezeu justifică mântuirea omului prin întrupare. Sfântul Atanasie cel 
Mare, răspunzând unei obiecţii, potrivit căreia Dumnezeu putea să mântuiască 
pe oameni numai cu voinţa fără să Se îmbrace Cuvântul lui Dumnezeu în trup, 
arată că „stricăciunea care s-a produs nu era în afara trupului, ci străbătuse în 
el şi era nevoie ca, în locul stricăciunii, să pătrundă în el viaţa; precum intrase 
moartea în trup, aşa să intre şi viaţa în el. Dacă moartea ar fost în afara trupului, 
se cădea să rămână şi Viaţa în afara lui. Dar de vreme ce moartea pătrunsese în 
trup şi stăpânea asupra lui, fiind unită cu el, era nevoie ca şi viaţa să pătrundă 
în trup, ca, îmbrăcând Viaţa, trupul să lepede stricăciunea... Dacă moartea e 
oprită numai prin porunca de la el, el rămâne mai departe muritor şi stricăcios 

52. Al. Schmemann, Pentru viaţa lumii, traducere de Pr. prof. dr. Aurel Jivi, Editura 
Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 2001, pg. 15

53. Serafim Rose, Cartea Facerii, Crearea lumii şi omul începuturilor, traducere de 
Constantin Făgeţan, Editura Sofia, Bucureşti, 2001, pg. 295

54. Pr. prof. Dumitru Popescu, Omul fără rădăcini, Editura Nemira, Bucureşti, 
2001, pg. 63-64
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potrivit raţiunii trupului”55. Fiul lui Dumnezeu nu avea motive să rămână în afa-
ra trupului omenesc şi să-l vindece doar printr-o poruncă, fiindcă trupul purta în 
el raţionalitatea Logosului prin chip şi suflet, aşa încât El Se întrupează în ceea ce 
era al Său prin creare şi raţionalitate pentru a şi-L face al Său într-un mod nou.

Părinţii numesc trupul lui Hristos, templul Fiului lui Dumnezeu. Templul 
acesta El şi L-a zidit şi îi este atât de intim, cum este trupul omului pentru 
om ca persoană. Faptul că Fiul lui Dumnezeu şi-a putut organiza cu voia Sa 
un trup omenesc şi lucra prin cele omeneşti ale Lui, prin mijlocirea unor fapte 
trupeşti, arată că a creat El însuşi pe om cu trupul lui material, şi deci materia 
întreagă în stare de-a fi însuşită şi folosită ca mediu de manifestare a Persoanei 
Lui dumnezeieşti56. Omul fiind creat de Dumnezeu, El poate şi e demn de El să 
locuiască şi sesizabil în trup, aşa cum locuia prin chip şi raţiuni până la întrupare. 
„Afirmăm că trupul a fost zămislit în conlucrare cu Duhul – zice Sfântul Ioan 
Casian – şi adăugăm că Fiul lui Dumnezeu şi-a creat omul Său, aceasta spunând 
şi mărturisind în Scripturile Sfinte, însuşi Duhul Sfânt: „înţelepciunea şi-a zidit 
casă” (Pilde IX, 1)57.

Centrul hristologiei Sfântului Chiril al Alexandriei îl ocupă Logosul. Acest 
Logos, Dumnezeu desăvârşit, este identic cu Iisus Hristos58. În consens cu ceilalţi 
Sfinţi Părinţi, el învaţă că unirea între Logos şi trup este indisolubilă, deşi ea 
împreunează lucruri neasemănătoare59. Această unire a umanităţii cu eul divin 
este atât de reală, atât de intimă, încât ne dă impresia că Logosul ar fi întrupat 
din vecie, că ar fi adus trupul din cer, în loc de a-l fi luat din trupul Fecioarei60. 
Totuşi, Sf. Chiril al Alexandriei precizează că „Cuvântul S-a pogorât din cer şi 
S-a făcut ca noi, slujitor (liturghisitor) al celor sfinte şi în cortul adevărat pe 

55. Sfântul Atanasie ce Mare, Tratat despre Întruparea Cuvântului şi despre arătarea 
Lui în Trup în Sfântul Atanasie ce Mare, Scrieri, Partea I, pg. 104-141

56. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Sfânta Treime sau la început a fost iubirea, 
Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1993, 
pg. 61

57. Sfântul Ioan Casian, Despre Întruparea Domnului în Sfântul Ioan Casian, Scrieri, 
în colecţia P.S.B., nr. 57, traducere de Prof. Vasile Cojocaru şi Prof. David Popescu, 
Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1990, 
pg. 869

58. Pr. prof. Ioan G. Coman, Momente şi aspecte ale Hristologiei Precalcedoniene şi 
Calcedoniene, în Ortodoxia, nr. 1, 1965, Bucureşti, pg. 49

59. Ibidem, pg. 52
60. Ibidem, pg. 53
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care l-a zidit Domnul şi nu omul”61. Acest cort este trupul omenesc, care ca şi 
cortul mărturiei a fost ales ca loc special în care să se slujească lui Dumnezeu. în 
Vechiul Testament, misiunea şi semnificaţia cortului au trecut la templul sfânt 
şi de aceea şi Sf. Chiril al Alexandriei – ca şi alţi Părinţi – numeşte trupul lui 
Hristos templu: „Cel netrupesc S-a făcut vizibil, şi Cel inteligibil pipăibil, trupul 
Său cel pământesc nemaifiindu-I un veşmânt străin, ci făcându-Şi-l templul Său 
propriu şi împreună cu El făcându-Se cunoscut ca Dumnezeu şi Domn”62.

Sfântul Clement al Alexandriei a evidenţiat legătura dintre trup şi Logos 
prin termenul Prosopon (persoană) care e o noţiune centrală în hristologie. Lui 
Clement îi revine cinstea de a fi întrebuinţat pentru prima dată acest termen, în 
şcoala alexandrină. în viziunea lui, Hristos ca persoană este Faţă concretă umană 
a lui Dumnezeu, chipul Tatălui, El însuşi Dumnezeu63.

Aşadar, pentru Părintele Dumitru Stăniloae, sintetizator al tradiţiei teologice 
a Sfinţilor Părinţi, temeiul legăturii dintre Logos şi trupul omenesc se află în 
modelarea materiei în general şi trupului în special de către Logos, Care a pus în 
materie şi în trup raţiunile Sale, a îmbogăţit raţionalitatea trupului dându-i suflet 
raţional şi chipul Său, prin care sufletul şi trupul devin conforme cu Logosul 
divin. Prin chip şi prin logoi-i, Logosul divin era prezent în trup într-un mod 
nesesizabil şi nedescoperit încă înainte de întrupare, dar trupul omului purta 
pecetea Sa. Astfel, Logosul asumă trupul omenesc nu ca pe ceva străin, ci ca pe 
ceva ce îi aparţine: El este creatorul şi susţinătorul trupului omenesc.

Afirmaţia fundamentală privind legătura dintre Logos şi trupul omenesc este 
aceasta: trupul nostru a devenit trupul lui Hristos. De aici decurg toate conse-
cinţele privind eficienţa Răscumpărării. Căci dacă Hristos a luat trupul nostru, îl 
modelează şi îl sfinţeşte din interior, transformă firea umană fiindcă a asumat-o 
făcându-Şi-o proprie, actualizând-o şi personalizând-o, ceea ce face posibilă 
refacerea şi restaurarea cosmosului şi redeschiderea perspectivei îndumnezeirii. 
De aceea „întruparea este temelia îndumnezeirii”. „Pe de altă parte, Hristos 

61. Sfântul Chiril al Alexandriei, Închinarea şi slujirea în duh şi adevăr, în Sfântul 
Chiril al Alexandriei, Scrieri, Partea întâia, în colecţia PSB, nr. 38, Traducere, introducere 
şi note de Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al 
Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1991, pg. 339

62. Sfântul Chiril al Alexandriei, Despre Întruparea Unuia-Născut şi că Hristos unul 
este şi Domn după Scripturi traducere de Drd. Lucian Turcescu, în Ortodoxia, Anul XLV 
(1993), nr. 3-4, Bucureşti, pg. 44

63. Pr. prof. N. C. Buzescu, Logosul în „Protrepticul” lui Clement Alexandrinul, în 
Studii Teologice, Anul XXVIII (1976), nr. 1-2, Bucureşti, pg. 68
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păstrează trupul omenesc neschimbat pentru eternitate, încât se poate spune că 
în El, omul a umplut lumea de sus”64. Prin toate acestea, Hristos a revalorificat 
posibilităţile şi capacităţile pozitive ale trupului, l-a redescoperit ca valoare care 
depăşeşte cadrele lumii finite şi a reactivat îl el aspiraţiile spre veşnicie.

Aşa cum observă preotul profesor Dumitru Popescu, „singura alternativă 
viabilă pentru sănătatea spirituală şi fizică a omului de azi rămâne revenirea lui la 
o cosmologie teonomă, care îi dă posibilitatea să se ridice peste contingenţa lumii 
de aici şi să-şi dobândească adevărata libertate de fiu al lui Dumnezeu. Marele 
merit al acestei cosmologii teonome constă în faptul că ea permite teologiei 
creştine să vorbească de Hristos nu numai ca Logos Mântuitor, ci şi ca Logos 
Creator”65. În această perspectivă, trupul omului ţine de Logos pentru că El l-a 
creat şi tot El l-a îmbrăcat pentru a mântui omul şi cosmosul, aşa încât valoarea 
trupului se întemeiază atât pe actul creaţiei cât şi pe actul Întrupării.

3. Omul creat după chipul lui Dumnezeu are menirea de a ajunge la 
asemănarea cu Dumnezeu

Vorbind despre crearea omului, Sfânta Scriptură spune că Dumnezeu l-a făcut 
pe om „după chipul şi după asemănarea” Lui (Facere I, 26), pentru ca în versetul 
următor să se precizeze: „După chipul lui Dumnezeu l-a făcut...” (v. 27).

Pornind de aici, Părinţii disting chipul de asemănare, cu toate că între ele 
există o intercondiţionare desăvârşită. Prin această distincţie, ei au precizat ce este 
chipul şi în ce constă asemănarea.

Dumnezeu fiind spirit absolut, chipul Său din om se referă în special la natura 
spirituală a acestuia, adică la raţiune, voinţă şi sentiment, însuşiri sau calităţi ale 
sufletului omenesc, orientate chiar prin creaţie spre Dumnezeu, în calitate de 
Bine absolut. Sfântul Ioan Gură de Aur şi Teodoret al Cirului înţeleg chipul lui 
Dumnezeu din om ca putere de stăpânire asupra naturii. Dar stăpânirea aceasta 
nu este altceva decât manifestarea chipului, prin care omul se ridică deasupra 
celorlalte segmente ale creaţiei. Ţinând cont de faptul că funcţiile sau mişcările 
sufletului ome nesc nu pot fi despărţite de trup, Părinţii văd în chipul lui Dum-

64. Pr. prof. Ion Bria, Iisus Hristos – Dumnezeu Mântuitorul. Hristologia, în 
Ortodoxia, Anul 1991, nr. 2, Bucureşti, pg. 16-17

65. Dumitru Popescu, Ortodoxie şi contemporaneitate, Editura Diogene, Bucureşti, 
1996, pg. 195

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ112

nezeu din om manifestarea integrală a fiinţei omeneşti. Pentru acest motiv, unii din 
Părinţii Bisericii, printre care Sfântul Irineu, Sfântul Grigorie de Nyssa şi Sfântul 
Grigorie Palama, spun că nu numai sufletul participă la chip, ci şi trupul.

Chipul lui Dumnezeu în om e dat în vederea asemănării şi a îndumnezeirii, 
ca aspiraţie a omului spre modelul său absolut, fără ca asemănarea să presupună 
şi identitatea după natură cu Dumnezeu. În chip e implicată ca o poruncă 
dumnezeiască ten siunea omului spre îndumnezeire: „Omul este o creatură care 
a primit porunca să devină dumnezeu”66. Deci, chipul lui Dum nezeu aparţine 
naturii umane prin creaţie sau este un dat ontologic. Asemănarea presupune 
misiunea pe care omul trebuie s-o împlinească, prin conlucrarea sa liberă cu harul 
dumnezeiesc sau, cum spune Sfântul Vasile cel Mare, chipul este asemănarea în 
potentă, iar asemănarea – chipul în actualitate. Aceeaşi idee este evidenţiată şi de 
Sfântul Ioan Damaschin: „Cuvintele «după chipul» indică raţiunea şi libertatea, 
iar cuvintele «după asemă nare» arată asemănarea cu Dumnezeu în virtute, atât 
cât este cu putinţă”67.

Comentând textele din Facere I, 26-27, Sfântul Grigorie de Nyssa precizează 
atât distincţia, cât şi complementaritatea dintre chip şi asemănare: „Pentru ce dar 
nu s-a făcut ceea ce se proiec tase? Pentru ce nu zice: a creat Dumnezeu pe om 
după chipul şi asemănarea Sa? Oare a slăbit Creatorul? ... Sau poate Şi-a schimbat 
planul? Nicidecum ... Suntem după chip prin creaţie, iar după asemănare 
ajungem prin noi înşine, prin voinţa noastră liberă... Dar, de fapt, în creaţie noi 
am primit posibilitatea de a deveni asemenea lui Dumnezeu şi, dându-ne această 
posibilitate, Dum nezeu ne-a făcut pe noi înşine lucrători asemănării noastre cu 
El, spre a ne dărui răsplata pentru activitatea noastră şi pentru a ne deosebi de 
picturile lipsite de viaţă, ieşite din mâna artistului”68.

Ca fiinţă deosebită de restul creaţiei, omul este creat în mod simultan. 
Scriptura vorbeşte mai întâi de crearea trupului şi apoi de crearea sufletului 
pentru a preciza ideea că numai omul este constituit din două elemente: din 

66. Vezi Sfântul Grigore de Nazianz, Despre Întrupare, 10 în Sfântul Grigore de 
Nazianz, Opere Dogmatice, Traducere din limba greacă, studii şi note: Pr. dr. Gheorghe 
Tilea, Editura Herald, Bucureşti, 2002, pg. 184

67. Sfântul Ioan Damaschinul, Dogmatica, II, 12 în Sfântul Ioan Damaschinul, 
Dogmatica, ed. a III-a, trad. de Pr. D. Fecioru, Editura Scripta, Bucureşti 1993, pg.71

68. Apud Prof. N. Chiţescu, Pr. prof. Isidor Todoran, Pr. Prof. I. Petreuţă, Teologia 
Dogmatică şi Simbolică, Manual pentru Facultăţile Teologice, Tipărit cu binecuvântarea 
ÎPS Bartolomeu, Arhiepiscopul Vadului, Feleacului şi Clujului, Ediţia a II-a, Editura 
Renaşterea, Cluj-Napoca, 2004, pg. 392
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trup şi din suflet. Trupul este luat din materia generală, iar sufletul are o înrudire 
specială cu Dumnezeu: „Între om şi Dumnezeu există cea mai mare înrudire”69. 
„Înrudirea” sufletului omenesc cu Dumnezeu este o constantă a gândirii 
patristice. In sufletul înrudit cu Dumnezeu stă, de fapt, chipul lui Dumnezeu. 
Omul îşi menţine calitatea de chip numai dacă, pe baza acestei înrudiri, susţine 
între el şi Dumnezeu o comuniune continuă: „În calitate de pământ, sunt legat 
de viaţa de jos; dar fiind şi o părticică dumnezeiască, eu port în minte dorinţa 
vieţii viitoare”70.

Sfinţii Părinţi spun că prin suflare, Dumnezeu a sădit în om nu numai 
sufletul înţelegător, ci şi harul Său. Astfel, a fi „după chipul” presupune şi prezenţa 
indestructibilă a harului inerent naturii umane, prin care omul poate participa 
la Existenţa divină. Omul nu este numai „ordonat” moral sau „orientat” printr-
un decret spre divin, ci el este prin creaţie „neamul lui Dumnezeu” (Faptele 
Apostolilor XVII, 29). Pentru acest motiv, chipul anticipează îndumnezeirea71.

Prin „suflarea lui Dumnezeu” de care vorbeşte Scriptura, se sugerează 
relaţia specială a sufletului cu Dumnezeu, în sensul că fără această relaţie nu este 
posibil progresul spiritual. Acest pro gres angajează omul în totalitatea lui, trupul 
şi sufletul, împreună cu pământul din care a fost luat. Suflarea lui Dumnezeu 
sădeşte în om viaţa înţelegerii şi a comuniunii cu El, adică viaţa spiritu ală. Cu cât 
e mai dezvoltată înţelegerea, cu atât e mai dezvoltată şi comuniunea. Dumnezeu 
insuflă în organismul biologic supor tul spiritual al sufletului, căruia i se adresează 
chemarea Sa şi, în acelaşi timp, îi dă şi capacitatea de a răspunde. „Ce i-a insuflat? 
Suflarea vieţii. Căci s-a făcut primul om spre suflet viu. Dar ce înseamnă viu? 
Veşnic viu, nemuritor, adică raţional (cuvântător). Căci nemuritorul este 
raţional. Şi nu numai aceasta, ci înzestrat cu harul dumnezeiesc. Căci aşa este viu 
şi adevărat sufletul. Iar aceasta presupune identitatea cu «după chipul», iar, dacă 
vrei, şi după asemănare”72.

69. Sfântul Macarie Egipteanul, Omilii duhovniceşti, XLV în Sfântul Macarie 
Egipteanul, Scrieri, în colecţia P.S.B., nr. 34, Traducere Pr. prof. dr. Constantin 
Corniţescu, Introducere, indici şi note de Prof. dr. N. Chiţescu, Editura Institutului 
Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1992, pg. 266

70. Sf. Grigore de Nazianz, Poemata dogmatica, VIII, apud Paul Evdokimov, 
Ortodoxia, Traducere din limba franceză de Dr. Irineu Ioan Popa, arhiereu vicar, Editura 
Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1996, pg. 87

71. Ibidem, pg. 87
72. Sf. Grigore Palama, Despre purcederea Sfântului Duh, apud Pr. prof. dr. Dumitru 

Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 391
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Părintele Stăniloae spune că identificarea raţionalului cu nemurirea se va 
înţelege mai bine dacă vom considera că existenţa omului spre moarte este 
neraţională şi lipsită de sens, dar şi dacă vom privi raţionalul ca cuvântător. Omul 
vorbeşte pentru că este pus prin vorbire în relaţie cu Dumnezeu. Omul nu va 
termi na niciodată să răspundă „vorbirii” lui Dumnezeu, pentru că Dumnezeu nu 
va termina niciodată să-i spună ceea ce este El şi să-i arate iubirea Lui.

Suflarea lui Dumnezeu sădeşte în om nu atât viaţa biologică, pentru că aceasta 
există şi la animale, cu toate că acestea nu primesc o suflare de la Dumnezeu, ci 
viaţa înţelegerii şi a comu niunii cu Sine, adică viaţa spirituală73.

Acest dialog e menit să dureze continuu, chiar dacă nu cu aceeaşi intensitate. 
Sfântul Maxim Mărturisitorul declară că noi suntem „părticică” a lui Dumnezeu. 
Dar participarea aceasta nu este numai un fapt dat, ci şi unul care se cere dezvoltat. 
Sfântul Grigorie de Nyssa leagă participarea de înrudire: „E ceva care înrudeşte 
pe om cu Dumnezeu. Căci pentru a participa la Dum nezeu este indispensabil să 
posede în fiinţa sa ceva ce corespun de Celui participat”. Acest „ceva” este chipul74. 
Şi pentru acest motiv, chipul nu este numai un „dar”, ci şi o „misiune”.

În puritatea sa absolută de model, chipul este descoperit în Hristos, pe care 
Părinţii îl numesc „Arhetip”. În momentul întru pării, „chipul lui Dumnezeu 
nevăzut” (Coloseni I, 15) nu ia o formă oarecare şi nu se adaptează doar formei 
umane, ci Dumnezeu, creând omul, avea în vedere pe „Hristos prototipul”. 
Hristos, „chipul Tatălui” şi Hristos „Ecce homo” uneşte în El chipul lui Dumnezeu 
şi chipul omului. Dumnezeu se întrupează în icoana Sa vie sau omul este faţa 
umană a lui Dumnezeu75.

Din această cauză, ontologia omului nu ţine de el însuşi, aşa cum susţin 
teoriile materialiste sau sistemele filosofice antro pocentrice contemporane, 
nici nu îşi are suportul în partea supe rioară a sufletului, în minte sau intelect, 
cum credeau filosofii antici, ci se află în Arhetipul lui. De vreme ce omul este o 
„icoană”, existenţa lui nu este determinată în mod exclusiv de ele mentul creat din 
care e făcută icoana, ci de Arhetipul ei necreat. Iată motivul pentru care Părinţii 
numesc omul „fiinţă teologică”: ontologia lui este iconică. Creat după chipul lui 
Dumnezeu, omul tinde spre chipul său dumnezeiesc. Dezvoltarea sau evoluţia 
umanităţii şi în general a creaţiei se luminează din interior, iar înţelegerea ei nu 
se limitează la procesele de schimbare obser vate în materia chipului, ci fără ca 

73. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 392
74. Ibidem, pg. 393
75. Paul Evdokimov, Ortodoxia, pg. 86
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aceasta să fie desconsiderată, „ea se înţelege şi se extinde ca o evoluţie sau înălţare 
a chipului către Arhetip”76.

În gândirea Sfinţilor Părinţi, teologia chipului este foarte bogată şi nuanţată, 
cu toate că este evidentă lipsa oricărei ten dinţe de sistematizare. Este evitată 
orice concepţie substanţialistă despre chip. Acesta nu este o parte componentă 
a fiinţei noastre, ci totalitatea fiinţei omeneşti este creată după chip. „Chipul se 
manifestă în primul rând în structura ierarhică a omului, a cărui viaţă spirituală 
stă în centrul existenţei. Această centralitate, acest primat al vieţii spirituale 
condiţionează aspiraţia specifică spre spiritual, spre absolut. Este avântul dinamic 
al întregii noas tre fiinţe către Arhetipul divin (Origen); este aspiraţia irezistibilă 
a sufletului către Dumnezeu (Sfântul Vasile); este erosul ome nesc îndreptat spre 
Erosul divin (Sfântul Grigorie Palama). Pe scurt, este setea nepotolită, dorul 
înfocat după Dumnezeu, cum arată atât de minunat Sfântul Grigorie de Nazianz, 
când exclamă: „Pentru Tine trăiesc, vorbesc şi cânt!”.

În rezumat, fiecare facultate a sufletului omenesc reflectă chipul, „dar acesta 
este, mai presus de toate, omul întreg cu cen trul în ceea ce este spiritual, şi al 
cărui specific este să se depă şească, spre a se revărsa în oceanul nemărginit al 
Dumnezeirii, acolo unde îşi află potolirea dorului său. Este tendinţa icoanei spre 
originalul ei, a chipului spre tip”77.

În chip este dată, deci, posibilitatea asemănării sau a îndumnezeirii; sau 
chipul se dezvoltă în asemănare prin virtuţi, care sunt opera voinţei ajutată de 
har. Prin păcat, chipul nu se mai angajează pe calea asemănării, dar rămâne în 
om ca un chip slă bit din cauza neexersării virtuţilor. Pentru acest motiv, se spune 
că Hristos a restabilit chipul sau a aflat chipul pierdut, fără a-l crea din nou. 
Structurile naturii umane rămân în mod esenţial aceleaşi, dar sunt activate în 
mod contrar firii78.

Evidenţierea chipului lui Dumnezeu din noi sau drumul spre asemănare este 
condiţionat de comuniunea cu Dumnezeu, din care rezultă şi comuniunea cu 
semenii. Fiind creat după chipul lui Dumnezeu, omul este persoană. Din această 
cauză, în chipul nostru vedem „reproducerea misterului trinitar negrăit, până la 
nivelul profunzimii unde omul devine o enigmă pentru sine însuşi”79. Dacă se 

76. Dumitru Popescu, Ortodoxie şi contemporaneitate, Editura Diogene, Bucureşti, 
1996, pg. 72

77. Paul Evdokimov, Ortodoxia, pg. 90
78. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 398
79. Paul Evdokimov, Ortodoxia, pg. 87
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vorbeşte de un apofatism trinitar, putem vorbi şi de un apofatism antropologic. în 
comuniunea cu semenii se dezvăluie şi misterul prezenţei divine interpersonale. 
Căci numai din iubirea dintre Persoanele divine iradiază forţa iubirii noastre 
interpersonale. Comuniunea interpersonală e un chip al comu niunii treimice şi 
o participare la ea. „Deci, chipul dumnezeiesc în om e un chip al Treimii şi el se 
arată în comuniunea umană”80.

Aşa se explică grija deosebită a Bisericii pentru precizarea sensurilor cuvintelor 
„ipostas” şi „prosopon” care, amândouă, înseamnă „persoană”. Prosopon-ul este 
centrat pe aspectul psi hologic al fiinţei întoarse spre lumea sa interioară, spre 
conştiinţa de sine, şi în această calitate îşi urmează evoluţia, trecând prin vârstele 
propriei sale cunoaşteri şi prin etapele însuşirii firii pe care o poartă. Ipostasul 
defineşte fiinţa care se deschide şi transcende spre altul. Acest al doilea aspect este 
decisiv pentru a sesiza dimensiunea teandrică a persoanei, fără a uita că Persoana 
în sens absolut nu există decât în Dumnezeu şi că orice persoană umană nu este 
decât chipul Lui81.

Acest adevăr este exprimat foarte clar de Sfântul Maxim Mărturisitorul: 
persoana (prosopon), pentru a deveni ipostas, este chemată să reunească prin 
iubire firea creată cu firea necrea tă, „prin dobândirea harului”82.

Teandrismul acesta este conţinut în germene în chip. în funcţie de gradul 
său de actualizare răsare şi se dezvoltă ipostasul din prosopon, în care structura 
umană este remodelată după Arhetipul său – Hristos. În Hristos, Dumnezeu Se 
uneşte cu firea umană şi comuniunea este maximă şi unică, căci locul comuniu nii 
este Cuvântul şi Cel ce enipostaziază firea omenească este ipostasul dumnezeiesc. 
în orice om, „după chipul lui Hristos”, persoana sa umană este locul comuniunii, 
capătă o structură teandrică sau devine ipostas83. Mântuitorul însuşi a spus: 
„Dacă Mă iubeşte cineva, va păzi cuvântul Meu şi Tatăl Meu îl va iubi, şi vom 
veni la el şi vom face locaş” (Ioan XIV, 23), iar Apostolul Pavel exprimă aceeaşi 
idee astfel: „M-am răstignit împreună cu Hristos şi nu eu mai trăiesc, ci Hristos 
trăieşte în mine” (Galateni II, 20). Omul reuneşte în ipostasul său creat divinul 
şi umanul, după chipul lui Hristos, şi devine astfel dumnezeu prin har. „Chipul, 

80. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 402
81. Paul Evdokimov, Femeia şi mântuirea lumii, Prefaţa de Olivier Clement, 

Traducerea de Gabriela Moldoveanu, Verificarea şi îmbunătăţirea traducerii de Pr. lect. 
univ. dr. Vasile Răducă, Editura Asociaţia filantropică medicală „Christiana”, Bucureşti, 
1995, pg. 49

82. Idem, Ortodoxia, pg. 77
83. Idem, Femeia şi mântuirea lumii, pg. 51
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fundament obiectiv prin însăşi structura sa dinamică, cere ase mănarea subiectivă, 
personală. Germenele – „a fi fost creat după chip” – duce la această deschidere: 
„a exista după chip”84.

Situarea specifică a omului în creaţie evidenţiază şi menirea sau misiunea lui. 
Aceasta poate fi redefinită drept responsabili tate, ţinând cont de faptul că omul 
este singura existenţă raţională şi, implicit, responsabilă. Din această perspectivă, 
putem spune că menirea omului sau responsabilitatea sa are trei direcţii care se 
intercondiţionează: o direcţie orientată spre Dumnezeu, una spre sine şi spre 
semeni şi alta spre natură.

Responsabilitatea nu-şi poate căpăta adevărata dimensiu ne decât raportată 
la Dumnezeu, ca for suprem, şi eficienţa ei ast fel înţeleasă nu priveşte doar 
timpul vieţii pământeşti, ci se pre lungeşte în eternitate. Criteriile judecăţii de 
apoi se nasc tocmai din responsabilitatea raportată la Dumnezeu: ori de câte ori 
fa cem un bine semenului, trebuie să avem certitudinea că acel bine l-am făcut 
ca pentru Dumnezeu. În mâna întinsă spre milă sau în faţa chinuită de suferinţă 
a aproapelui trebuie să vedem chiar „mâna” sau „faţa” lui Dumnezeu. Lipsa de 
solicitudine faţă de aproapele înseamnă lipsa de solicitudine faţă de Dumnezeu, 
deci lipsa sau slăbirea responsabilităţii. Conştienţi de acest fapt, ne rugăm lui 
Dumnezeu să ne ajute să dăm „răspuns bun la înfricoşătoarea judecată”, adică să 
ne ajute să ne împlinim respon sabilitatea aici, cât trăim.

„Iată, ţi-am pus înainte binele şi răul, viaţa şi moartea. Alege!” – a spus 
Dumnezeu poporului ales. Acest fapt întăreşte ideea că forul suprem în faţa căruia 
omul devine responsabil este atât de intim legat de sine, încât nu se poate cugeta o 
viaţă con ştientă fără el şi fără răspunderea omului în faţa lui. În „chipul” pe care îl 
purtăm e dată prezenţa lui Dumnezeu, şi în legătură cu aceasta responsabilitatea. 
Prezenţa lui Dumnezeu impune atât autoritatea Lui, dar şi importanţa acordată 
de El omului.

Responsabilitatea raportată la Dumnezeu este descrisă foarte sugestiv în 
Sfânta Scriptură: „Dacă ... vei asculta glasul Dom nului Dumnezeului tău şi 
vei împlini cu băgare de seamă toate poruncile Lui, vor veni asupra ta toate 
binecuvântările ... şi se vor împlini asupra ta ... Iar dacă nu vei asculta ... şi nu 
te vei sili să împlineşti toate poruncile şi hotărârile Lui..., să vină asupra ta toate 
blestemele acestea şi să te ajungă...” (Deuteronom XXVII, 1-2; 15).

Mântuitorul însuşi ne îndeamnă: „Aşa să lumineze lumina voastră înaintea 
oamenilor, ca văzând ei faptele voastre cele bune să preamărească pe Tatăl vostru 

84. Idem, Ortodoxia, pg. 92
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Cel din ceruri” (Matei V, 16). Trăirea acestei responsabilităţi trebuie să fie o 
constantă a vieţii creştinului: „Preamăriţi, dar, pe dumnezeu în trupul vostru şi 
în duhul vostru, care sunt ale lui Dumnezeu” (I Corinteni VI, 20). Asumarea şi 
trăirea acestei responsabilităţi sunt sinonime cu starea de fericire pentru care a 
fost creat omul. Pentru acest mo tiv, spiritualitatea creştină leagă fericirea omului 
de preamărirea lui Dumnezeu.

Creaţi după chipul lui Dumnezeu, oamenii au un profund caracter comunitar, 
exprimat prin mijlocirea solicitării şi a răs punderii reciproce. în responsabilitatea 
pentru sine este implicată şi responsabilitatea pentru alţii şi invers. Caracterul 
comunitar uman, ca reflex al comuniunii supreme treimice, şi răspunderea care 
derivă de aici se prelungeşte în eternitate, după cum s-a observat. „Am văzut apoi 
un tron mare şi alb şi pe Cel care şede pe tron, iar dinaintea feţei Lui pământul şi 
cerul au fugit şi loc nu s-a mai găsit pentru ele. Şi am văzut pe morţi, pe cei mari 
şi pe cei mici stând înaintea tronului şi cărţile au fost deschise şi altă carte a fost 
deschisă, care este cartea vieţii, şi morţii au fost jude caţi din cele scrise în cărţi, 
potrivit cu faptele lor” (Apocalipsa XX, 11-12).

Fiecare om răspunde în faţa lui Dumnezeu atât pentru sine, cât şi pentru 
alţii. Fiecare persoană umană se manifestă într-un cadru întreit, în care fiinţează 
şi se manifestă în egală măsură atât eu, cât şi tu şi el. Iar deasupra acestui cadru şi 
transparent prin el, fiecare şi toţi împreună îl trăiesc pe Dumnezeu85.

Cu cât omul creşte în raportarea sa la Dumnezeu, cu atât conştiinţa valorii 
sale eterne şi a semenilor săi creşte. în acest caz, egoismul este depăşit uşor, iar 
responsabilitatea devine o constantă, omul nemaiprecupeţind nici un efort pentru 
a-şi în deplini îndatoririle impuse de orice împrejurare. Mai mult, omul devine 
conştient de faptul că nu poate ajunge prin el însuşi la desăvârşita împlinire a 
responsabilităţii, cu toate că umanitatea este chemată spre acest ţel. „Ea trebuie să 
fi ajuns la acest capăt într-o realizare concretă a ei, prin Dumnezeu. De aceea S-a 
făcut ipostasul Fiului lui Dumnezeu om, pentru ca în el umanitatea să-şi împli-
nească desăvârşit răspunderea ei şi să ne arate tuturor aceasta prin pilda vieţii şi 
prin jertfa totală pentru noi, în faţa lui Dumnezeu. Numai în unire cu El pot 
oamenii să urce la treapta unei cât mai înalte împliniri a răspunderii lor...”86.

Responsabilitatea omului nu se referă numai la el sau la ceilalţi, ci cuprinde 
cosmosul întreg, pentru că este nedespărţit de acesta, prin trupul său. El îşi 

85. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, volumul I, Ediţie 
îngrijită de Camil Marius Dădârlat, Editura Cristal, Bucureşti, 1995, pg. 74

86. Ibidem, pg. 77-78
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menţine trupul prin materie sau pre face materia cosmosului în trupul său, 
trăind-o în mod conştient în suflet, prin simţurile sale. Astfel, natura devine 
conţinut al vieţii lui sufleteşti, nerămânându-i în mod exclusiv exterioară87.

Când omul înţelege lumea ca răspunzând numai unor tre buinţe strict 
materiale, aceasta se opacizează pentru vederea lui spirituală. Mai mult, din 
mijloc de comuniune, ea devine prilej de dezbinare între oameni, fiecare căutând 
să obţină cât mai mult din ea, tratând-o ca pe o pradă. Alipirea exclusivă de 
ceea ce e „bun la gustare şi plăcut ochilor la vedere” l-a scos pe om din legătura 
cu Izvorul conţinutului său spiritual care-i ţinea trupul incoruptibil, făcând ca 
şi conţinutul spiritual al creaţiei să se estompeze, iar prin aceasta creaţia însăşi 
să fie supusă procesu lui de corupere88. „Căci făptura a fost supusa deşertăciunii 
nu de voia ei, ci din pricina aceluia care a supus-o ... Căci ştim că toată făptura 
împreună suspină şi împreună are dureri, până acum” (Rom. VIII, 20-22).

Responsabilitatea omului faţă de creaţie e dată şi în raţiona litatea acesteia, 
ca reflex al Raţiunii supreme. Pentru acest motiv. Sfântul Maxim Mărturisitorul 
precizează că omul trebuie să vadă în lucruri sensurile puse de Dumnezeu, nu 
pe cele adăugate de el: „Altceva este lucrul, altceva înţelesul lui şi altceva patima. 
Lucrul este, de pildă, bărbat, femeie, aur... înţelesul este amintirea simplă a 
vreunuia din cele de mai sus, iar patima este iubirea ne raţională sau ura fără 
judecată a vreuneia dintre ele. înţeles păti maş este gândul compus din patimă şi 
înţeles. Să despărţim pati ma de înţeles şi va rămâne gândul simplu”89.

Prin absenţa patimilor egoiste, în starea dinainte de cădere, omul vedea 
lumea ca sfântă. Pentru redobândirea acestui statut este necesară „dezlipirea” 
de lume, renunţarea la alipirea păti maşă de lucruri, prin dăruirea lor fără efort 
altora. Această dă ruire presupune jertfa şi din această cauză, bunii creştini fac 
deasupra darurilor pe care le oferă semnul crucii, pentru că ea în seamnă renunţare, 
înfrânare, despătimire, înălţare la Dumnezeu. Iar în asumarea crucii ni s-a făcut 
model Fiul lui Dumnezeu.

O lume fără cruce devine o lume netransparentă, realitatea ultimă de care 
ne alipim cu aviditate egoistă, ca neavând ceva mai presus de ea. Prin cruce ne 
dăm pe noi şi lumea unii altora şi lui Dumnezeu, redescoperind şi fructificând 

87. Ibidem, pg. 121
88. Ibidem, pg. 124
89. Sf. Maxim Mărturisitorul, Capete despre dragoste în FILOCALIA, sau culegere 

din scrierile Sfinţilor Părinţi care arată cum se poate omul curăţa, lumina şi desăvârşi, 
vol. II, traducere, introducere şi note de Pr. prof. Dumitru Stăniloae, Editura Harisma, 
1993, pg. 85
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sensurile origi nare ale lumii90.
Omul poate şi trebuie să devină „inelul” de legătură a naturii întregi cu 

Dumnezeu, aşa cum spune Sfântul Maxim Mărtu risitorul. Contrar concepţiilor 
panteiste, omul nu este destinat să se „dezindividualizeze” sau să se „cosmicizeze” 
într-un tot im personal, ci, dimpotrivă, să personalizeze lumea. în acest sens, 
Vladimir Lossky spune: „Omul nu se mântuieşte prin univers, dar universul 
se mântuieşte prin om. Căci omul e ipostasul cos mosului întreg, care participă 
la el. Pământul găseşte sensul său personal ipostatic în om. Lumea urmează 
omului, pentru că este ca o natură a lui, e «antroposfera» lui, s-ar putea zice. 
Şi această legătură antropo-cosmică se împlineşte când se împlineşte legă tura 
chipului uman cu Dumnezeu, prototipul său... Deci, suntem responsabili de 
lume. Suntem cuvântul, logosul, în care lumea vorbeşte şi nu depinde decât de 
noi ca ea să hăulească sau să se roage. Numai prin noi cosmosul, ca un trup care 
se prelungeşte, poate primi harul. Căci nu numai sufletul, ci şi trupul omului e 
după chipul lui Dumnezeu”91.

4. Teologia darului în gândirea Părintelui Stăniloae

Lucrarea teologică a Părintelui Stăniloae este o sinteză, nu numai pentru 
că este atotcuprinzătoare ci, mai ales, pentru că în complexitatea gândirii sale, 
marele teolog român concepe întregul ca fiind mereu oglindit în parte şi partea 
ca fiind întotdeauna legată de, şi expresie a întregului.

Cu alte cuvinte, la Părintele Stăniloae, cel care, excelând în toate, a intrat 
deja în rândul Părinţilor Bisericii, cum se exprima Jurgen Moltmann92, sinteza se 
caracterizează prin analiză, adică nimic nu este pus împreună neanalizat profund 
şi fără dovedirea şi justificarea conexiunii, iar analiza este întotdeauna dezvoltată 
prin sinteză, în aceea că, atunci când se discută un aspect al unei probleme, se are 
în vedere nu numai problema întreagă, ci şi celelalte din sistemul din care prima 
face parte.

De exemplu, atunci când vorbeşte despre spiritualitatea ortodoxă, teologul 
român explică imediat caracterul hristocentric al acesteia, şi face referire la Sfintele 

90. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, volumul I, pg. 130
91. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 418
92. Ignatie Monahul, (editor), Darurile Filocaliei, Editura Buna Vestire, Bacău, 

1996, p. 98
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Taine pentru a-l justifica, neuitând însă să accentueze caracterul ei pnevmatic şi 
ecclesial93.

Tot aşa, când dezvoltă reflecţia sa asupra învăţăturii ortodoxe despre creaţie, 
Părintele Stăniloae vorbeşte imediat despre mântuire şi plasează întreaga discuţie 
în contextul teologiei trinitare94, unul dintre aspectele fundamentale ale teologiei 
sale, pe care îşi bazează cunoscuta sa teologie a persoanei.

În sinteza sa, afirmă John Meyendorff, Părintele Stăniloae abordează 
totalitatea creaţiei: lumea şi cultura umană şi, în concordanţă cu învăţătura 
Sfinţilor Părinţi, ia Întruparea Domnului drept temelie a transfigurării ultime 
şi totale a cosmosului; promovând o teologie optimistă, Părintele Stăniloae se 
califică cu îndreptăţire ca fiind un teolog al speranţei95.

Toate aceste aspecte, opera sa uriaşă în general şi forţa gândirii sale, cum se 
exprima Olivier Clement, îl fac pe Părintele Stăniloae să fie considerat cel mai 
mare teolog ortodox al lumii contemporane96.

a) Ideea de dar
Întreaga sa operă este centrată pe ideea de dar. Desfăşurându-se simultan pe 

verticală şi pe orizontală, reflecţia teologică a Părintelui Stăniloae îl prezintă pe 
Dumnezeu ca dar făcut omului. Persoana umană, ca chip al lui Dumnezeu, este 
dar divin. Lumea este dar dumnezeiesc. Omul trebuie să perceapă relaţia sa cu 
cei din jur tot ca dar. Omul este dar omului, dar şi lui Dumnezeu în relaţie de 
reciprocitate, deşi inegală.

Potrivit Părintelui Stăniloae, darul nu trebuie să fie înţeles în el însuşi, 
separat de cei doi poli intrinseci ai lui: dăruitorul şi primitorul. Darul conţine 
deci, în natura sa, un scop şi o destinaţie precisă. De aceea el este, pe de o parte, 
instrument de lucru, pe de altă parte, expresie a unei relaţii conştiente, raţionale, 
deliberate dintre două persoane. De aceea, cel care primeşte darul trebuie ca, 
dincolo de bucuria imediată a primirii lui, să-şi îndrepte mintea şi inima spre 
dăruitor. Numai atunci darul îşi îndeplineşte cu adevărat menirea. Şi aceasta 

93. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi Mistica, 
Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1992, 
pg. 44

94. Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, Ediţie îngrijită de Camil Marius 
Dădârlat, Editura Cristal, Bucureşti 1995, pg. 11

95. Ioanichie Bălan, (editor), Omagiu memoriei Părintelui Dumitru Stăniloae, 
Editura Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi, 1994, pg. 117-188

96. Ibidem, pg. 120
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cu atât mai mult, cu cât darul prezintă o renunţare din partea dăruitorului faţă 
de primitor, deci poartă pecetea crucii. Iată cum explică ideea de dar Părintele 
Stăniloae, referindu-se în acest pasaj la lume: „În esenţă, prin darul lumii 
Dumnezeu vrea să Se facă cunoscut omului pe Sine Însuşi în iubirea Sa. De aceea 
şi omul trebuie să se ridice peste darurile primite, la Dumnezeu Însuşi care le-a 
dat. Darul, ca semn al dragostei unei persoane faţă de alta, are în sine imprimată 
destinaţia de a fi depăşit de cel căruia i s-a dat. Într-un fel, darul e lucrul la care 
renunţă persoana care l-a dăruit de dragul persoanei căreia i-l dăruieşte”97.

Scopul darului deci este legat în mod strict de relaţia iubitoare între două 
persoane. Darul este mesagerul iubirii. În relaţia noastră cu Dumnezeu, pentru 
că Dumnezeu este iubire (I Ioan IV, 16) şi pentru că Dumnezeu ne-a iubit mai 
întâi pe noi (I Ioan IV, 19), darul ce-l primim de la El este semnul iubirii Lui 
pentru a provoca iubirea noastră, pentru ca prin dar, să se instaureze între noi 
şi Dumnezeu un dialog al dăruirii reciproce din iubire98. Acelaşi lucru se poate 
spune şi despre darurile ce oamenii şi le fac unii altora.

b) Lumea ca dar
Lumea, ca loc şi mijloc al descoperirii lui Dumnezeu şi al sălăşluirii omului, 

este dar divin, explică Părintele Stăniloae. Ideea de dar a fost în intenţia creării 
lumii. Indiferent de felul cum se raportează fiecare om pe sine faţă de lume, la 
nivel activ (munca şi beneficiile care vin din aceasta), contemplativ (cunoaştere) 
sau la alt nivel, lumea nu poate fi dezbrăcată de caracterul ei principal: ea este 
un dar.

Astfel, toate lucrurile pe care le cuprinde lumea sunt oferite de Dumnezeu 
oamenilor pentru a fi folosite ca daruri în relaţiile dintre ei, însă ca daruri ce 
poarta marca iubirii lui Dumnezeu pentru om99.

Cu alte cuvinte, darul are menirea de a sta în circuit. Ceea ce reprezintă în 
prima relaţie pe care el o semnifică, iubirea renunţătoare a lui Dumnezeu faţă de 
om, trebuie să semnifice şi în a doua relaţie pe care el o creează şi semnifică, cea 
între om şi semenii săi.

Darul trebuie să rămână dar. Nu se primeşte şi apoi se blochează. Deci darul 
trebuie dat, şi numai astfel el îşi împlineşte adevărata menire. În aceasta sta şi 
sensul proverbului romanesc: dar din dar se face rai.

97. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 236
98. Idem, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi Mistica, pg. 31
99. Idem, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 237
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Lumea ca dar îl ridică pe om la nivelul dialogului interior al Sfintei Treimi, 
suprema existenţă dialogică şi iubitoare100; atât de însemnat este rolul lumii şi atât 
de mare este puterea darului: „Lumea este un conţinut al dialogului între om şi 
Dumnezeu cel în Treime, sau prin lume omul creşte în înţelegerea şi iubirea lui 
Dumnezeu ce i-o dăruieşte din iubire, ca să-l aibă prin ea partener al unui dialog 
al înţelegerii şi al iubirii”101.

Legat de darul lumii este însă şi darul vieţii. Viaţa este parte din lume, e dar 
al iubirii şi atotputerniciei divine102. Viaţa are o dimensiune sacră, întrucât ni se 
dă tot prin Duhul Sfânt „dătătorul de viaţă”.

Şi cum lumea şi viaţa sunt în continuă devenire, acestea au o istorie. Istoria, 
care este posibilă doar datorită creaţiei şi providenţei divine, este şi ea un dar. Şi după 
o altă explicaţie a Părintelui Stăniloae, ceea ce face istoria posibilă, când ne referim 
la aspectul ei uman, sunt darurile omului pe care le-a primit de la Dumnezeu103.

De fapt, valoarea suprema a omului constă tocmai în faptul că existenţa lui 
este constituită din darurile lui Dumnezeu. Aşa se face că, atunci când acestea se 
întunecă, sunt în primejdie să se piardă. Dumnezeu nu pregetă să trimită pe Însuşi 
Fiul Său pentru a scăpa pe om „ca fiinţă de valoare, de absurditatea morţii”104.

Faptul că omul reprezintă o valoare aşa de înaltă în faţa lui Dumnezeu 
este confirmat şi de caracterul distinctiv, unic al fiecărei persoane umane în 
parte; aceasta se datorează Duhului Sfânt şi de aceea omul este ridicat la nivelul 
compatibilităţii cu Dumnezeu Care este tot o unitate în diversitate; pe de altă 
parte, însăşi divinitatea şi distincţia persoanelor umane constituie dar divin105.

La Dumnezeu, iubirea şi mila sunt nedespărţite. De aceea, atunci când 
Dumnezeu ne menţine darul existenţei şi continuă să ne binecuvânteze cu 
celelalte daruri necesare vieţii, chiar şi când noi înşine ne-am depărtat de El, 
aceasta este o expresie nu mai a iubirii, ci şi a milei Sale.

Părintele Stăniloae are însă grijă să sublinieze caracterul demn al milei, 
nedegradat şi nedepersonalizant, făcând o clară distincţie între milă şi milogeală; 
cererea de milă nu este milogeală, pentru că lucrurile pe care le cerem de la 

100. Idem, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi Mistica, pg. 21
101. Ibidem, pg. 21
102. Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, pg. 23
103. Idem, Ortodoxie şi românism, Editura Arhiepiscopiei Sibiului, 1939, reeditată 

de către Asociaţia din Bucovina de Nord, 1992, pg. 205
104. Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, pg. 19-20
105. Idem, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. III, Ediţia a doua, Editura Institutului 

Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1997, pg. 56
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Dumnezeu nu ni le putem da noi; în afara de aceasta, Dumnezeu nu ne oferă mila 
Sa ca un stăpân dispreţuitor, ci El prin Fiul Său asumă condiţia noastră, participă 
la durerea noastră şi, în plus, eficienţa darului milei se arată numai dacă la aceasta 
se adaugă şi contribuţia noastră activă, ca răspuns conştient la pornirea divină şi 
colaborarea personală cu Dumnezeu la desfăşurarea propriei noastre creşteri.

c) Sfânta Treime ca dar
În conformitate cu doctrina patristică, Părintele Stăniloae arată că sursa 

primară a persoanei umane este Sfânta Treime. În elanul de dragoste ce o 
caracterizează, Treimea se revarsă liber şi aduce la fiinţă alte persoane, nu de 
aceeaşi fiinţă cu Sine, dar cărora le oferă ca dar, în mod treptat, îndumnezeirea. 
„Iar aceasta nu o poate face decât unindu-le real cu Sine prin iubire, făcându-le 
să experieze în mod real iubirea Lui. Numai aşa se manifestă o libertate şi o iubire 
în existenţă, altfel totul ar părea fără nici o noimă”106.

Fiinţa supremă trebuie înţeleasă ca energie comunicantă, deci persoanele 
divine îşi comunică fiinţa în mod desăvârşit una alteia fără a se confunda una cu 
cealaltă107.

Acest mod de dăruire în viaţa intratrinitară este apoi revărsat sub forma 
creaţiei omului după chipul divin, în relaţiile specifice extratrinitare.

Comunicarea este termenul esenţial ce se raportează la dar, este parte 
integrantă, dar distinctă din fiinţa darului. Desigur, ne referim la comunicarea 
din iubire. Aşa primim viaţa, aşa primim învierea în Hristos, aşa primim viaţa 
veşnică şi îndumnezeirea108.

Numai datorită comunicării în Sfântul Duh se face că avem în noi iubirea de 
fii ai Tatălui prin Fiul, şi iubirea de fraţi a Fiului prin întruparea Sa109, fapt care îl 
plasează în mod fericit pe om la nivelul vieţii intratrinitare, adică el pune în mod 
eficient pe om pe calea îndumnezeirii, a comuniunii eterne cu dumnezeirea.

Orice comunicare de sus se face, deci, în Duhul Sfânt. El este cel care 
activează duhul nostru şi ambele, atât comunicarea, cât şi activarea, sunt daruri.

Vorbind de Sfântul Duh ca împărtăşitor al iubirii treimice, trebuie 
să specificăm faptul că, deşi cuvintele har şi dar de cele mai multe ori pot fi 
folosite în mod interschimbabil, ca uneori în expresiile „harul Sfântului Duh” 

106. Idem, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi Mistica, pg. 42
107. Ibidem, pg. 43
108. Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, pg. 14-15
109. Idem, Sfânta Treime, sau La început a fost iubirea, p. 75
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ori „darurile Sfântului Duh”110 totuşi Părintele Stăniloae distinge în har calitatea 
sa de putere divină inepuizabilă, harul fiind lucrarea Duhului ce se dă printr-o 
Taină, în timp ce darul vine din harul Tainei şi aşteaptă să fie pus în lucrare de 
către om. Darurile sunt legate de Sfântul Duh ca Persoană Treimică, Hristos este 
Acela Care, prin Întrupare, ni-L face pe Duhul Sfânt accesibil spre mântuire.

d) Caracterul ecclesial al darului
Comunicarea darurilor harului Sfintelor Taine nu numai că are loc în Biserică, 

dar formează însăşi temelia Bisericii111, învaţă teologul român. Dacă Duhul ţine 
de Biserică şi ţine Biserica nu se poate concepe Biserica fără Duhul Sfânt sau 
fără harul Sau. Iată cum explică mai în detaliu Părintele Stăniloae: „Fiecare 
Taină presupune invocarea (epicleza) Duhului şi în acest mediu sacramental este 
primită energia Duhului. Dar aceasta epicleză este rostită în numele Bisericii 
întregi şi harul Duhului coboară asupra celui ce primeşte o Taină pentru că prin 
acesta el se încorporează Bisericii sau creşte în Biserică pe care o animă energiile 
necreate ale Duhului Sfânt. Acesta se dăruie în Biserica zidindu-l pe cel care 
îl primeşte, în măsura în care şi acesta îşi întăreşte apartenenţa la comunitate. 
Duhul Sfânt se dăruie împreună cu sau din Trupul tainic al lui Hristos întărind 
acest trup... aceasta pentru că invocarea se realizează în trupul unic al lui Hristos 
şi cere puterea Duhului lui Hristos; iar acest Duh, însufleţind Trupul tainic, 
împarte fiecăruia darul care îi este necesar spre întărirea comunităţii ecclesiale, 
spre îmbogăţirea Trupului Tainic al lui Hristos”112.

Revărsându-se în Biserică, darurile Sfântului Duh mijlocesc cunoaşterea 
lui Dumnezeu şi prin aceasta dobândirea vieţii veşnice, a mântuirii câtă vreme 
viaţa veşnică stă în cunoaşterea de Dumnezeu, cum Însuşi Mântuitorul a spus 
(Ioan 17, 3). Aşa se înţelege şi sensul expresiei categorice a Sfântului Ciprian al 
Cartaginei: Extra ecclesiam nulla salus.

În Biserică darurile se intercondiţionează şi ajută pe oameni la completarea 
lor reciprocă şi menţinerea lor în unitatea Trupului lui Hristos, astfel că toţi se 
bucură de toate darurile, deşi fiecare are propriile sale daruri. Iată cum explică 
Părintele Stăniloae:

„Fiecare dar se ţine după celelalte daruri, pentru că în el e acelaşi Duh care 

110. Idem, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, vol. III, pg. 217
111. Idem, Ortodoxie şi românism, p. 233
112. Idem, Rugăciunea lui Iisus şi experienţa Duhului Sfânt, Editura Deisis, Sibiu, 

1995, pg. 108
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ţine în acel dar tendinţa după unirea cu celelalte daruri. De aceea fiecare persoană 
ce are un dar simte ca darul ei e o parte a celorlalte daruri, din cauza Duhului care 
este în toate. O însuşire mai remarcabilă a unui membru al Bisericii se numeşte 
dar nu numai pentru că e dăruită de Duhul Sfânt, ci şi pentru că e destinat să 
slujească altora, să se facă un dar altora... Prin darul unuia, Duhul se adresează 
altora. Darul nu are numai o adresă verticală, ci şi una orizontală, unificatoare. 
Prin dar, Duhul uneşte pe un om cu altul, îi uneşte pe mai mulţi întreolaltă, căci 
e Duhul tuturor, e Duhul comuniunii”113, al Bisericii.

Trebuie subliniat în acest context faptul că modul prezenţei şi lucrării 
Sfântului Duh în Biserică este desemnat prin cuvântul dar, fapt ce indică implicit 
polii relaţiei, scopul, caracteristicile, implicaţiile, deci valoarea darului.

e) Hristos ca dar
Mântuirea noastră se realizează în Hristos pentru că El se dă, se oferă, se 

jertfeşte pentru noi. Deci mântuirea este bazată pe darul vieţii Sale.
Din iubire, Dumnezeu Tatăl a dat pe Fiul Său (Ioan 3, 16) ca tuturor celor 

ce cred în El să li se dea înfierea, iar acesta este bunul cel mai înalt ce ni l-a dat 
Dumnezeu.

Când spunem că în darul lui Hristos ni s-a deschis posibilitatea participării 
la viaţa Sa divină, înţelegem darul scoaterii noastre din moarte, deci învierea 
în acelaşi timp. Totuşi aceste daruri ori beneficii, pentru a fi eficiente trebuie 
conştientizate de către om, împropriate, puse în lucrare printr-o participare a 
noastră la opera mântuitoare a lui Hristos, tot la nivelul darului. Hristos S-a 
dăruit total lui Dumnezeu, dar şi nouă, şi noi trebuie să ne dăm, să ne predăm 
total lui Dumnezeu în Hristos, precum şi unii altora.

Mai precis Hristos este într-o continuă dăruire a Sa Tatălui pentru noi, 
pentru a ne împărtăşi această stare şi nouă, ca să ne atragă şi pe noi în această 
dăruire a Sa, şi la acest punct Părintele Stăniloae explică faptul că însăşi puterea 
de a da, capacitatea de a dărui este un act divin.

Această reciprocitate a dăruirii culminează în viaţa spirituală şi sacramentală a 
credinciosului în Sfânta Euharistie, Taina mulţumirii. Prin cuvintele liturgice „Ale 
Tale dintru ale Tale, Ţie îţi aducem de toate şi pentru toate”, noi semnificăm întâi 
recunoaşterea darurilor făcute nouă de Dumnezeu, şi apoi restituirea lor Lui, şi 
aceasta o facem atât prin cuvinte, cât şi prin darurile liturgice aduse, pâinea şi vinul.

Pâinea şi vinul simbolizează elementele ce susţin viaţa, deci prin aducerea lor 

113. Idem, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, vol. II, pg. 211-217
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lui Dumnezeu, Îi aducem însăşi viaţa noastră.
Cum explică mai pe larg Părintele Stăniloae, „în darul de pâine şi de vin ce îl 

aducem şi prin care ne aducem, în baza cererii Lui (Hristos) e o întărire a pornirii 
de a ne dărui, e prefigurată însăşi dăruirea fiinţei noastre, dar şi voinţa Lui de a 
se aduce ca om şi de a le aduce pe toate cele create Tatălui. Deci şi El se aduce în 
aceste daruri sau prin actul nostru de dăruire. Aducându-ne pe noi, Îl aducem pe 
El; sau se aduce El Însuşi prin aducerea noastră. Toate sunt de la El, nu numai 
în calitate de daruri date nouă, ci şi în calitate de daruri ce le aducem. Pornirea 
noastră de a ne dărui este pornirea sădita în noi de El Însuşi. Când ne-a făcut şi 
ne-a dat toate, a pus în noi şi pornirea de a le dărui şi de a ne dărui, ca şi voinţa 
Lui de a le dărui şi de a Se dărui împreună cu noi”.

De aici se vede nu numai legătura între cruce şi dar, prin ideea de jertfă 
semnificată de ambele, dar şi modul în care este parte structurală a fiinţei umane, 
dimensiunea ontologică a acesteia.

Sfânta Euharistie se dovedeşte a fi modul culminant în care se actualizează 
circuitul darului. De la Dumnezeu spre om, de la om prin oameni şi în Hristos 
înapoi la Dumnezeu. În felul acesta circulaţia darului nu se încheie niciodată, 
deoarece el merge înapoi la Dumnezeu, dar numai pentru a pleca iar, mai bogat.

Totuşi, în acest pelerinaj, darul nu este mereu acelaşi. Esenţialmente el este 
acelaşi, dar trecând prin atâtea mâini, el primeşte amprenta fiecăreia din ele.

Mai precis, omul nu poate întoarce lui Dumnezeu un dar neprelucrat, 
neîmbogăţit, nefructificat, neînmulţit, nespus în lucrare într-un fel sau altul. 
Ne-o spune cu claritate pilda talanţilor. Şi acesta, pentru că darul este expresia 
nemijlocită a iubirii, şi când iubeşti cu adevărat nu dai doar ce ai primit, ci vrei 
să dai ceva şi de la tine. Darul prelucrat poartă în el două iubiri: a celui ce ţi l-a 
dat şi a ta, cel ce ai pus propria amprentă pe el; aşa se face că punerea darului în 
lucrare este singurul mod în care dialogul darului se dovedeşte a fi complet şi cu 
adevărat îmbogăţitor la nesfârşit114.

f ) Darul şi relaţiile interumane
Dăruirea vieţii noastre lui Dumnezeu este, aşadar, un act de dreptate. Este 

just să dai cât primeşti. Tot aşa se întâmplă şi cu cei din jurul nostru întrucât 
semenii noştri sunt daruri pentru noi, căci fără ei nu ne putem desfăşura viaţa; 
dăruirea noastră lor este o necesitate vitală şi un act de dreptate.

Întoarcerea darului se face în cadru de rugăciune, cu toate că şi rugăciunea 

114. Idem, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, vol. I, pg. 234-237
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în ea însăşi este un dar al lui Dumnezeu oferit nouă, ca apoi noi să-l întoarcem lui 
Dumnezeu. Dacă ne referim la relaţia cu semenii, gratitudinea devine obligatorie 
pentru că ea dă eficienţă darului. Obligativitatea vine din conştiinţa semnificaţiei 
existenţei semenilor pentru propria mea existenţă115. Acest lucru devine şi mai 
evident dacă ne gândim că în semenii noştri Îl întâlnim, de fapt, pe Hristos.

Vorbind despre legătura de dependenţă intrinsecă dintre oameni, Părintele 
Stăniloae explică: „S-a văzut că fără răspunsul la solicitarea altora nu poate fi 
cineva om cu adevărat. Dar eu îi trăiesc pe alţii nu numai ca pe cei pentru care 
sunt răspunzător, ci şi ca pe cei ce mă susţin în existenţă; nu numai prin răspunsul 
lor la solicitările mele, ci chiar prin importanţa ce mi-o arată prin solicitările lor. 
Iar ei, la rândul lor, mă trăiesc pe mine la fel de necesar lor în ambele roluri... Eu 
îi ajut şi ei mă ajută; mă ajută chiar făcându-mă să-i ajut şi îi ajut chiar ajutându-
mă ei... Există o legătură misterioasă între om şi om”116.

Această legătură de totală reciprocitate între oameni este reflectată şi în relaţia 
omului cu natura. După cum natura şi lumea sunt daruri divine pentru om, aşa 
şi el trebuie să aibă o înţelegere pozitivă şi o poziţie binevoitoare faţă de ele. 
Natura facilitează relaţia dintre oameni şi de aceea munca jertfelnică din iubire a 
omului trebuie să se răsfrângă şi asupra ei. Lumea ne mijloceşte cunoaşterea lui 
Dumnezeu, este calea noastră spre Dumnezeu, de aceea grija iubitoare a omului 
trebuie sa se îndrepte în mod egal asupra ei.

După cum scrie Părintele Stăniloae, darul reprezintă drumul omului spre 
nemurire, spre viaţa veşnică. Omul, ca fiinţă raţională, este însetat de cunoaştere 
şi de nemurire pentru că are intuiţia capacităţii sale de nemurire. Epectaza este una 
din caracteristicile sale fundamentale. El tinde mereu spre cele din faţă, de mai sus. 
Drumul spre infinit, spre eternitate se face atât pe cale verticală cât şi orizontală, 
adică prin înţelegerea adecvată a ideii de dar şi aplicarea ei în consecinţa în ambele 
genuri de relaţie: cu Dumnezeu şi cu semenii, dar centrat fiind totalmente pe 
Hristos, căci El este „atât Dumnezeul cel personal, cât şi Omul realizat la maximum 
în caracterul lui de persoană destinată veşniciei în Dumnezeu”117.

Singurul care-L poate dărui pe Dumnezeu în mod inepuizabil, Hristos 
reprezintă irevocabil cheia misterului darului, atât la nivelul înţelegerii, cât şi al 
folosirii spre dobândirea vieţii veşnice. 

115. Idem, Iisus Hristos sau restaurarea omului, Ediţia a II-a, Editura Omniscop, 
Craiova, 1993, pg. 20-26

116. Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, pg. 97
117. Ibidem, pg. 13
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IV. Îndumnezeirea omului în gândirea teologică a Părintelui Dumitru 
Stăniloae

1. Spiritualitatea ortodoxă

a) Posibilitatea unirii cu Dumnezeu
Învăţătura ortodoxă adoptă o poziţie medie între mistica identităţii specifică 

curentelor panteiste şi separaţia ireductibilă între om şi Dumnezeu afirmată de 
teologia protestantă. Excluderea acestor teze extreme de către învăţătura ortodoxă 
rezultă din caracterul de creatură al omului şi al lumii de peste tot. Iar caracterul 
de creatură al acestora este o consecinţă necesară a caracterului absolut al Fiinţei 
supreme. Dacă Dumnezeu este realitatea a cărei putere nu poate fi depăşită de 
nici o altă putere, această putere nestrâmtorată de nici o altă putere superioară ei 
trebuie să se arate şi în raportul lui Dumnezeu cu lumea. Lumea nu poate fi pen-
tru El un destin necesar, o trenă necontenit variabilă, pe care trebuie să o poarte 
în veci. Ea nu poate fi o emanaţie sau o desfăşurare involuntară a fiinţei Lui. Căci 
atunci în ce Şi-ar mai arăta El suveranitatea peste orice necesitate şi lege?

De aceea, lumea trebuie să fie un produs liber al voinţei Lui. Şi, deoarece cu 
cât o fiinţă este mai puternică, cu atât pune mai puţin o materie externă sau fiinţa 
sa la contribuţie în producerea unui lucru, Dumnezeu, făcând lumea, e de înţeles 
să fi manifestat cea mai înaltă formă de putere cugetată de noi, nefolosind nimic 
exterior, dar nepunând nici umărul, nici sudoarea fiinţei Sale la contribuţie, 
ci scoţând-o la iveală din nimic, prin simpla manifestare a voii Sale ca ea să 
apară. Aceasta înseamnă că lumea a fost făcută din nimic prin cuvântul Său, ca 
manifestare a voii, dar nu ca emanaţie de particule din fiinţa Sa118. Prin urmare 
în constituţia lumii şi deci şi a omului nu intră nimic din fiinţa lui Dumnezeu ca 
supremă realitate, pentru că nu este – şi mintea nu poate admite să fie – un obiect 
purtat de şuvoiul unei puteri sau al unei legi superioare Lui. Iar caracterul creat al 
lumii exclude orice identitate – fie ea cât de parţială – cu Dumnezeu. „Realitatea 
creată nu poate deveni necreată prin nici o evoluţie”119.

118. Vladimir Lossky, Introducere în Teologia Ortodoxă, În româneşte de Lidia 
şi Remus Rus, Prefaţă de Pr. prof. D. Gh. Popescu, Editura Enciclopedică, Bucureşti 
1993, pg. 66-67

119. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, pg.15
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Dar, pe de altă parte, cuvântul prin care a creat Dumnezeu lumea ca 
manifestare a voii Lui a fost oricum o manifestare de putere. Fără să amestece 
Dumnezeu nimic din puterea Sa în fiinţa lumii, totuşi, fără această coborâre a 
puterii Sale în neantul din care a scos-o, ea nu ar fi putut să se producă, precum 
fără această prezenţă a puterii Lui în jurul ei şi chiar în imediata intimitate a 
fiecărui lucru din ea, lumea nu s-ar putea susţine şi dezvolta. Căci fără puterea 
lui Dumnezeu lumea s-ar reduce în ultimă analiză, la neantul care nu are nici o 
putere să o susţină. S-ar putea spune că ajungea ca Dumnezeu să-Şi manifeste 
voinţa Sa de la distanţă, ca lumea să fi apărut, precum ar ajunge să facă acum la 
fel ca lumea să se susţină şi să se dezvolte. Dar această voinţă, ca să-şi facă raportul 
în raport cu lumea, trebuie să ajungă cumva ca prezenţă de putere până acolo 
unde se produce efectul. Oriunde se produce un efect al unei puteri trebuie să 
fie prezentă forţa producătoare de efect a acelei puteri. Astfel, fiecare lucru din 
lume are, până în intimitatea sa, prezenţa nemijlocită a unei puteri lucrătoare a 
lui Dumnezeu. Aceasta este învăţătura Sfântului Grigore Palama după care fiinţa 
lui Dumnezeu rămâne inaccesibilă, dar lucrările Lui coboară la noi120.

Prin această putere lucrătoare fiecare din noi ne aflăm de la început într-o 
unire nemijlocită cu El, datorită căreia suntem şi ne dezvoltăm. Sfântul Apostol 
Pavel spune în Areopag: „Dumnezeu nu este departe de nici unul din noi, căci 
prin El viem, ne mişcăm şi suntem” (Faptele Apostolilor XVII, 27-28).

Spiritualitatea ortodoxă consideră în plus la această unire numai o sporire 
treptată şi mai ales o sesizare a ei prin conştiinţă. Este posibilă această sporire şi 
această sesizare din partea omului prin conştiinţă? Sfinţii Părinţi afirmând această 
capacitate socotesc ca mijloc prin care ea se poate realiza curăţirea sufletului şi a 
minţii de preocupările lumeşti.

„Fiinţa noastră nu este numai natură organică sau anorganică, ci are şi un 
suflet înzestrat cu minte şi voinţă. În mintea sa se află un impuls neostenit după 
cunoaştere. Acest impuls nu se poate înţelege fără certitudinea prealabilă a unor 
realităţi externe care trebuie cunoscute”121. Astfel, realitatea unei comunicări 
adevărate între Dumnezeu şi om, precum şi a posibilităţii unei intensificări a 
acestei legături nemijlocite, se desprinde şi din natura Revelaţiei divine şi din 
faptul că suntem în stare să o primim, distingând-o totodată de orice comunicare 

120. Paul Evdokimov, Cunoaşterea lui Dumnezeu în Tradiţia Răsăriteană (Învăţătură 
patristică, liturgică şi iconografică), traducerea, prefaţa şi notele de Pr. lect. Univ. Vasile 
Răducă, Asociaţia filantropică medicală creştină Christiana, Bucureşti 1995, pg. 76

121. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, p.16
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pământească. Cuvântul revelat al lui Dumnezeu, luat în sine, nu poate fi numai 
un sens pur, ci şi unul purtător al interesului dinamic al lui Dumnezeu faţă de om; 
el trebuie să aducă o prelungire de putere dumnezeiască până la noi. Fenomenul 
credinţei, ce se trezeşte în noi faţă de acest cuvânt, adică faptul că suntem făcuţi 
capabili să-l primim, este şi el la rândul lui, semnul unei legături nemijlocite pe 
care a stabilit-o cu noi. În fenomenul credinţei se întâlneşte în mod actual atenţia 
lui Dumnezeu faţă de noi cu atenţia trezită de El în noi. Dar întâlnirea a două 
persoane, prin atenţia lor reciprocă este o întâlnire prin ceva propriu al fiecăreia 
din ele: chiar faptul că cuvântul cuiva mă obligă la un răspuns implică legătura 
mea cu el. Dar în această necesitate necondiţionată de a mă adresa cuiva şi de a-i 
răspunde se arată că prin toate cuvintele şi răspunsurile eu sunt într-o legătură şi 
cu Dumnezeu122.

b) Participarea omului duhovnicesc la viaţa semenilor
Sfântul Maxim Mărturisitorul a scos în evidenţă mişcarea creaţiei zidită de 

Dumnezeu şi necesitatea fiecărui om de a participa la această mişcare, dacă vrea 
să ajungă la desăvârşirea reprezentată prin unirea tainică cu Dumnezeu. Căci 
mişcarea este menită în general să ridice pe om la un nivel de mai mare bunătate 
şi la desăvârşire. El formulează într-un fel care-i este propriu ideea unui dinamism 
al creaţiei. Răspunzând la întrebarea egumenului Talasie, în ce sens spune Hristos 
despre Tatăl Său că lucrează (Ioan V, 17), odată ce în cele şase zile ale creaţiei a 
terminat de adus la existenţă toate categoriile de fiinţe din care se alcătuieşte 
lumea, el zice: „Dumnezeu, isprăvind de creat raţiunile prime şi esenţele generale 
ale lucrurilor, lucrează totuşi până azi, nu numai susţinând acestea în existenţă, ci 
şi aducând la actualitate, desfăşurând şi constituind exemplarele particulare date 
virtual în esenţe apoi asimilând exemplarele (singulare) particulare cu esenţele 
universale, până ce folosindu-Se de raţiunea cea mai generală a fiinţei raţionale 
sau de mişcarea exemplarelor particulare spre fericire, va uni pornirile de bunăvoie 
ale tuturor. În felul acesta le va face să se mişte armonios şi identic între ele şi cu 
întregul, cele particulare nemaiavând o voie deosebită de a celor generale, ci una 
şi aceeaşi raţiune contemplându-se în toate, neîmpărţită de modurile de a fi şi 
de a lucra ale acelora cărora li se atribuie la fel. Prin aceasta se va arăta în plină 
lucrare harul care îndumnezeieşte toate”123.

122. Ibidem, pg. 21
123. P.G. XC, 272 apud Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. 

Ascetica şi mistica, pg. 24
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De fapt lumea ni se prezintă ca un întreg în care fiecare parte este determinată 
de întregul univers, determinând la rândul său întregul. După cum spun Sfinţii 
Părinţi, scopul lumii este să scoată la iveală spiritul îndumnezeit. De aceea această 
desfăşurare solidară nu se produce numai în sistemul închis al ordinii fizice, ci ea 
influenţează şi existenţa spirituală a fiinţelor personale, precum faptele acestora, 
generate de idei şi de sentimente, influenţează desfăşurarea fizică a universului, 
precum se influenţează şi aceste persoane între ele. Cu un cuvânt ordinea spirituală 
şi fizică a lumii create se desfăşoară solidar printr-o interinfluenţă care circulă în 
tot universul. Astfel fiecare persoană este responsabilă de desfăşurarea întregului 
univers fizic şi spiritual124. Cel mai mic gest al nostru pune lumea în vibraţie şi 
modifică starea. Totodată existenţa fiecărei persoane ca şi a fiecărui lucru este 
mereu în funcţie de convergenţa factorilor produşi de desfăşurarea întregului.

În universul creat sunt ascunse raţiunile divine, iar misiunea noastră este 
ca, prin acţiunea noastră condusă de raţiunea din noi, să facem să iasă deplin 
la lumină aceste raţiuni şi armonia dintre ele, care le subordonează unei unice 
raţiuni majore125. Civilizaţia tehnică, descoperind rând pe rând energiile naturii 
şi legile de utilizare a lor, scoate la iveală tot mai multe din aceste raţiuni şi tot 
mai vaste conexiuni între ele, iar gustul de armonie şi de estetică al diferitelor 
civilizaţii, modelând natura ca mediu al omului, face ca aceste raţiuni să se 
răspândească pe faţa pământului ca o lumină. Nu putem şti până unde permite 
natura o asemenea desfăşurare. Dar întrucât atât lucrarea spiritului uman care 
născoceşte, cât şi mişcarea fizică din lume sunt prelungirea voită pe plan creat a 
neîntreruptului şi veşnicului act al Raţiunii divine, am putea spune că desfăşurarea 
lumii pe linia descoperirii raţiunilor din ea va dura până când va voi Dumnezeu 
să o ţină în existenţă şi numai în cadrul armonios în care se află aceste raţiuni în 
Logosul divin. Prin faptul că în raţiunile din lucruri se reflectă Logosul divin126, 
drumul pe care trebuie să-l facem noi până vom descoperi şi înţelege, prin aceste 
raţiuni, Raţiunea divină, nu poate fi definit, pentru că nu putem preciza un 
termen al desfăşurării lumii cu toate posibilităţile ei. Dar dacă scopul acestei 
desfăşurări este ca omul să vadă tot mai mult razele armonioase ale Raţiunii 
divine răspândite peste faţa lumii, ţâşnind din sânul lucrurilor, este vădit că omul 

124. Ioannis Zizioulas, Creaţia ca Euharistie, Traducere de Caliopie Papacioc, 
Editura Bizantină, Bucureşti 1999, pg. 83

125. Preot Ştefan Buchiu, Întrupare şi unitate. Restaurarea cosmosului în Iisus Hristos, 
Editura Libra, Bucureşti, 1997, pg. 18

126. Lars Thunberg, op. cit., pg. 124
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nu trebuie să producă între aceste raţiuni o imposibilitate de coexistenţă (prin 
poluare, prin epuizarea energiilor etc.).

Activitatea prin care ajutăm la formarea semenilor şi a noastră se cristalizează 
în virtuţi care culminează în iubire. Şi acestea sunt propriu-zis etapa necesară prin 
care trebuie să treacă fiinţa noastră înainte de a ajunge la iluminare şi la unirea 
tainică cu Dumnezeu. Dar nu se poate face o separaţie netă între virtuţi şi activitatea 
orientată asupra naturii. Semenului nostru trebuie să-i dovedim dragostea şi 
prin munca noastră pentru el, nu numai prin cuvinte. Nu-i poţi face un dar, o 
milostenie, nu-l poţi ajuta fără o activitate productivă asupra naturii. Iar pe noi 
înşine, de asemenea, nu ne putem forma complet şi nu ne putem forma armonic 
dacă nu am participat măcar la o activitate fizică orientată asupra naturii; şi prin 
aceasta dobândim anumite virtuţi de răbdare, de disciplinare, de abnegaţie127.

c) Sfânta Treime – baza spiritualităţii creştine
Spiritualitatea creştină, având ca ţintă îndumnezeirea omului şi unirea lui 

cu Dumnezeu, fără confundarea în El, are ca bază convingerea în existenţa unui 
Dumnezeu personal Care este sursă supremă a iubirii iradiante şi Care, preţuind 
pe om, nu vrea confundarea lui cu Sine, ci menţinerea şi ridicarea lui într-un 
dialog etern al iubirii128.

O astfel de spiritualitate nu poate avea loc acolo unde se afirmă un progres 
evolutiv al omului în legătură cu o divinitate concepută ca esenţă impersonală. 
Acest progres nu poate avea alt rezultat decât pierderea omului în divinitatea 
impersonală.

Dar Dumnezeul personal şi deci sursă supremă a iubirii nu poate fi conceput 
ca Persoană singulară, ci ca o comunitate de Persoane în desăvârşită unitate129. Iată 
pentru ce învăţătura creştină despre o treime de Persoane într-o unitate de fiinţă e 
singura care poate constitui baza unei spiritualităţi desăvârşite a omului, înţeleasă 
ca o comuniune deplină cu Dumnezeu, în iubire, fără pierderea lui în ea.

Iubirea omului cu Dumnezeu pentru eternitate e garantată şi mijlocită 
numai acolo unde Una din Persoanele dumnezeieşti S-a întrupat ca om pentru 
eternitate, manifestând în aceasta iubirea eternă a lui Dumnezeu pentru omul 
ca om. Ortodoxia a menţinut spiritualitatea proprie creştinismului revelat 

127. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, 
pg. 27

128. Paul Evdokimov, Ortodoxia, pg. 102-103
129. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 195-196

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ134

în Hristos prin faptul că a păstrat taina comunităţii Treimice a Persoanelor 
în Dumnezeu neslăbită de o filosofie raţionalistă care, accentuând mai mult 
unitatea lui Dumnezeu, a pus în relief mai mult esenţa Lui. Tocmai din această 
accentuare raţională a esenţei celei unice a lui Dumnezeu, care încearcă să evite 
îmbinarea ei paradoxală cu Treimea Persoanelor, a rezultat şi doctrina „Filioque”, 
a purcederii Duhului din ceea ce au comun Tatăl şi Fiul, adică din esenţa divină, 
considerând astfel esenţa drept cauză a persoanei, ceea ce duce în fond la un 
Dumnezeu impersonal adică panteist130.

Învăţătura ortodoxă însă rămâne fidelă Noului Testament: nu raţionalizează 
taina lui Dumnezeu Cel în Treime, ci bazându-se pe experierea lui Dumnezeu 
care ni Se comunică din iubire în Duhul, prin energiile necreate, nu ţine pe 
Dumnezeu nici distant de noi, ca religiile raţionalist monoteiste (iudaismul şi 
mahomedanismul), nici nu ne duce la contopirea cu El ca în religiile şi filosofiile 
panteiste care cunosc ca unică realitate o esenţă de un fel sau altul.

Numai o comunitate desăvârşită de persoane supreme poate hrăni, cu 
iubirea ei nesfârşită şi perfectă, setea noastră de iubire faţă de ea şi între noi131. 
Hrănirea aceasta nu poate fi numai gândită, ci şi trăită. „Căci iubirea nu se 
mulţumeşte să fie numai gândită, ci e dornică să se dăruiască, să primească şi 
să fie primită”132. Un Dumnezeu monoteist în sens strâmt trebuie considerat ca 
închis şi satisfăcut în Sine, fapt care ar corespunde cu o perfecţiune pe care însă 
noi nu o putem înţelege, odată ce e lipsită de iubire. O esenţă panteistă se revarsă 
sau se dezvoltă în alte şi alte forme în mod involuntar; mai exact nu se revarsă şi 
nu se dezvoltă propriu-zis pentru că nu poate ieşi din sine sau din formele ce ţin 
esenţial, monoton şi involuntar de ea însăşi. În concepţia panteistă persoanele, 
dacă apar şi ele, nu au valoare supremă şi netrecătoare. Deci nici iubirea dintre 
ele. Esenţa, fiind în ea însăşi lipsită de iubire, odată ce iubirea înseamnă dăruirea 
conştientă şi voluntară între persoane sau dăruirea de sine a cuiva altcuiva, din 
veci, nu ar putea să producă iubirea cândva ulterior, deci nici persoanele. Iubirea 
neîncepută, eternă, presupune că Dumnezeu este o unitate desăvârşită a fiinţei 
divine, dar în acelaşi timp este Treime de Persoane, din aceeaşi eternitate. „Iar ca 
iubire desăvârşită Treimea dumnezeiască Se poate dărui şi altor persoane; însă 
numai dacă voieşte. Ea nu e silită să se reverse în părute şi trecătoare alterităţi care 

130. Paul Evdokimov, Prezenţa Duhului Sfânt în Tradiţia Ortodoxă, Traducere, 
prefaţă şi note de Pr. dr. Vasile Răducă, Editura Anastasia, Bucureşti 1995, pg. 74-75

131. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, pg. 195
132. Idem, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, pg. 35
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nici nu ar avea de altfel rost, lipsite fiind de o valoare reală şi netrecătoare”133. Dar 
pentru revărsarea Ei liberă înfiinţează alte Persoane, nu infinite în esenţă, căci 
aceasta ar însemna infinita Sa revărsare sub forma acelor Persoane; dar în alt fel 
Ea le poate împărtăşi treptat din infinitatea vieţii şi iubirii Sale, îndumnezeindu-
le. Iar aceasta nu o poate face decât unindu-le real cu Sine prin iubire, făcându-le 
să experieze în mod real iubirea Lui. Numai aşa se manifestă o libertate şi o iubire 
în existenţă, fără de care totul apare fără de nici o noimă. Iubirea din comunitatea 
supremă îşi produce astfel o nouă formă a manifestării Sale. Deci, pe de o parte, 
nu e totul una în existenţă, dar nici nu sunt despărţiri de netrecut în ea.

Persoanele create şi deci finite se pot bucura de infinitatea iubirii şi vieţii 
dumnezeieşti sau de unica şi suprema sursă a vieţii şi a iubirii, adică de infinitatea 
acelei surse, într-un progres infinit al lor în îndumnezeire, fără de care existenţa 
şi năzuinţa lor nesfârşită nu ar avea sens134. Ele devin părtaşe la acea viaţă şi iubire 
infinită în mod treptat, datorită faptului că infinitatea iubirii şi vieţii divine li se 
comunică respectându-se libertatea ambelor părţi, ceea ce face ca fiinţele finite 
să poată aduce şi ele contribuţia unui efort propriu la creşterea lor, ca această 
creştere să fie o creştere reală.

De aceea Treimea iradiantă prin iubirea ce-I este proprie nu poate fi trăită şi 
cugetată fără energiile Ei necreate în grade mereu sporite. Iubirea se caracterizează 
prin acest paradox: pe de o parte uneşte subiectele ce se iubesc, pe de alata nu le 
confundă. Iubirea duce un subiect spre altul fără să le confunde, căci în acest caz 
iubirea ar înceta. Ea ar ucide persoanele ce se iubesc, nu le-ar asigura existenţa 
netrecătoare. Paradoxul acesta nu se poate explica altfel decât prin iradierea 
iubirii, ca energie ce se comunică de la o persoană la alta, fără ca ele să se epuizeze 
în această comunicare. Iubirea nesfârşită şi necreată a sursei necreate de iubire 
nu se poate comunica decât ca energie necreată. Dar în comunitatea eternă 
şi desăvârşită a iubirii, Subiectele îşi comunică fiinţa însăşi, fără ca Ele însele 
să Se confunde. Aceasta arată că Subiectele sunt pe planul suprem tot aşa de 
valoroase şi de indestructibile ca şi fiinţa Lor. Numai aşa iubirea Lor e cu adevărat 
desăvârşită. O fiinţă eternă care ar da naştere ulterior unor persoane ar reduce 
valoarea persoanelor şi le-ar acorda o existenţă trecătoare, iar aceasta ar face din 
iubirea însăşi ceva de un plan secundar, ceva supus unor legi de evoluţie ce-i sunt 

133. Ibidem, pg. 35
134. Vezi Panayotis Nellas, Omul – animal îndumnezeit. Perspective pentru o 

antropologie ortodoxă, Ediţia a III-a, Studiu introductiv şi traducere de diac. Ioan I. Ică 
jr., Editura Deisis, Sibiu 2002, pg. 75-77
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superioare. Pe de altă parte, nişte peroane existând etern fără o unitate de fiinţă 
ar supune iarăşi iubirea unei evoluţii, deci i-ar da un rol de al doilea plan, ceea ce 
ar face din om persoanele fără un rost suprem.

Pe planul suprem, dumnezeiesc, deosebirea dintre fiinţă şi energie e depăşită 
într-un mod neînţeles de noi. „Însăşi fiinţa e energie, fără a înceta să fie fiinţă 
inepuizabilă. Fiinţa însăşi e o energie comunicantă. Dar e comunicantă pentru 
că ea este a Persoanelor supreme. Persoanele Îşi comunică fiinţa ca pe o energie; 
Îşi comunică toată fiinţa, toată fiind o energie ce se comunică de la persoană la 
persoană. Iubirea Lor fiind desăvârşită, fiinţa Lor iradiază întreagă de la Una la 
Alta”135. Noi nu putem trăi, în energia ce ni se comunică de la Dumnezeu, toată 
fiinţa divină. Ea e inepuizabilă. Însăşi energia ce ni se comunică din acea sursă, 
fiind dintr-o sursă infinită, este dintr-un plan transcendent nouă, fiinţe aduse la 
existenţă în timp, printr-un act creator al lui Dumnezeu, deci fiinţe finite.

Dar comunitatea treimică a Persoanelor dumnezeieşti, structură dinamică a 
iubirii nesfârşite, nu e o iubire uniformă a Celor trei Persoane între Ele, ci o iubire 
de Tată, de Fiu şi o comunicare ipostaziată între Ele, Persoana Duhului Sfânt. 
Iubirea nu e uniformă. Dacă nu aşa avea pe celălalt ca un alt fel decât mine, dacă 
nu mi-ar da o iubire altfel decât a mea, nu m-ar interesa prea mult. Fără aceste 
calificări deosebite, iubirea divină, deşi infinită, ar avea ea însăşi ceva monoton 
în ea. Afecţiunea unui Tată desăvârşit faţă de un Fiu desăvârşit e altceva decât o 
afecţiune pur şi simplu între persoană şi persoană în general. Nu există afecţiune 
uniformă şi monotonă pentru că persoanele însele nu sunt uniforme. Tatăl iubeşte 
pe Fiul cu o simţire părintească infinită, mângâindu-L cu sensibilitatea nesfârşită 
a unui Tată desăvârşit. Iar Fiul răspunde acestei iubiri părinteşti cu iubirea fiască 
a Celui ce se simte mângâiat de Tatăl desăvârşit.

Dumnezeu, vrând să întindă treptat darul iubirii Sale infinite la alt ordin 
de subiecte conştiente şi anume create vrea să întindă această iubire în forma 
ei paternă, ca faţă de alţi fii, uniţi cu Fiul Său. De aceea, după crearea omului 
voieşte ca Fiul Său să Se facă om, pentru ca iubirea Sa faţă de Fiul Său, devenit 
om, să fie o iubire care se îndreaptă spre orice faţă omenească, asemenea celei a 
Fiului Său. În Fiul întrupat toţi suntem înfiaţi de Tatăl. Propriu-zis, chiar prin 
creaţie Dumnezeu a făcut pe om ca pe un chip al Fiului Său sau ca Fiul să Se 
poată face şi om136. Dumnezeu Tatăl ne iubeşte în Fiul Său pe toţi, pentru că Fiul 

135. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, 
pg. 36

136. Panayotis Nellas, op. cit., pg. 70-71
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S-a făcut Fratele nostru. Dumnezeu Fiul ne arată astfel şi El dragostea Sa de Frate 
suprem. E o nouă formă a dragostei lui Dumnezeu faţă de noi. Dar dragostea 
Fiului faţă de noi nu e despărţită de dragostea Tatălui faţă de noi, ci în dragostea 
Lui de Frate face să se reverse dragostea Tatălui peste noi sau şi dragostea Lui faţă 
de Tatăl, în noi. Tatăl primeşte în noi alţi fii iubitori şi iubiţi pentru că Fiul Său 
S-a făcut Fratele iubitor al nostru.

Însă odată cu dragostea Tatălui faţă de noi şi cu dragostea noastră faţă de 
Tatăl în Hristos se revarsă peste noi dragostea paternă în forma Duhului Sfânt 
revărsat peste Fiul Său, iar noi răspundem acestei iubiri a Tatălui, provocaţi de 
aceeaşi sensibilitate mângâietoare a Duhului, împreună cu Fiul.

Dacă nu S-ar fi întrupat Fiul ca om, nu s-ar revărsa în noi dragostea Tatălui, 
care din Hristos ca om trece şi la noi. Prin Fiul întrupat iradiază în umanitate şi 
în lume Duhul Sfânt, ca dragoste a lui Dumnezeu faţă de noi şi a noastră faţă de 
Dumnezeu.

Duhul aduce în creaţie viaţa şi iubirea intertreimică, ridică creaţia în planul 
iubirii intertreimice şi al îndumnezeirii. Epicleza Duhului Sfânt în Euharistie nu 
are numai scopul să prefacă exterior pâinea şi vinul în Trupul şi Sângele Domnului, 
ci să introducă viaţa dumnezeiască în creaţie. De aceea cheamă Biserica în toate 
slujbele ei de sfinţire pe Duhul Sfânt. Prin Duhul Sfânt noi suntem ridicaţi în 
lumea dumnezeiască sau lumea dumnezeiască pătrunde în noi137. Aceasta ne 
preschimbă, cu aceasta începe lucrarea îndumnezeirii noastre. În aceasta constă 
spiritualitatea ortodoxă sau viaţa noastră duhovnicească.

Ceea ce deosebeşte esenţial spiritualitatea creştină de orice ală spiritualitate 
este, în afară de faptul că ea nu afirmă identificarea omului cu dumnezeirea, 
caracterul ei hristologic. Suişul creştinilor spre Dumnezeu are, adică, nu numai 
de normă, ci şi de cale pe Iisus Hristos, conform cu declaraţia Acestuia: „Eu sunt 
Calea, Adevărul şi Viaţa” (Ioan XIV, 6). Nimeni nu poate înainta spre unirea 
tainică cu Dumnezeu păşind pe o altă cale decât Hristos şi nimeni în această 
unire nu poate ajunge dincolo de Hristos. Iar legătura noastră cu Hristos se 
realizează şi se întăreşte prin Duhul cel Sfânt al Lui138.

„Ortodoxia afirmă că orice altă unire cu dumnezeirea, deci aceea care nu se 

137. Preotul profesor Boris Bobrinskoy, Împărtăşirea Sfântului Duh, Traducere de 
Măriuca şi Adrian Alexandrescu, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii 
Ortodoxe Române, Bucureşti 1999, pg. 394-395

138. John Meyendorff, Teologia Bizantină. Tendinţe istorice şi teme doctrinare, 
Traducere din limba engleză de Preot conf. dr. Alexandru I. Stan, Editura Institutului 
Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1996, pg. 230-231
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realizează prin Hristos şi în Hristos, este o iluzie. Căci Iisus Hristos este singurul 
„Mijlocitor” pe Care L-a dat Dumnezeu oamenilor, ca scară spre Sine”139. „Printr-
Însul a binevoit să le împace toate cu Sine, fie cele de pe pământ, fie cele din 
Ceruri, făcând pace printr-Însul, prin sângele Crucii Lui” (Coloseni I, 20). „Căci 
printr-Însul avem şi unii şi alţii apropiere către Tatăl” (Efeseni II, 18).

Iisus Hristos este puntea întinsă de la Dumnezeu până pe tărâmul umanităţii 
noastre, prin ipostasul Său cel unul, care întruneşte şi natura dumnezeiască şi pe 
cea omenească.

Dacă spiritualitatea ortodoxă are un caracter hristocentric şi dacă acest 
hristocentrism este accentuat de rolul Tainelor ca mijloace prin care Se sălăşluieşte 
Hristos în om, deci ca sursă de putere divină indispensabilă pentru eforturile 
ascetice şi pentru trăirea unirii tainice cu Hristos, rezultă că spiritualitatea ortodoxă 
are şi un caracter pneumatic bisericesc. Pentru că acolo unde este Hristos prin 
Taine, acolo este Biserica plină de Duhul comuniunii în El sau numai Biserica 
împărtăşeşte pe Hristos, ca Trup al Lui, prin mijlocirea Tainelor. Mădular al lui 
Hristos nu poate deveni şi nu poate rămâne cineva în această calitate decât dacă 
se integrează şi face parte din Trupul tainic al Lui, ca ansamblu bine orânduit 
al multor mădulare. Credinţa, ca putere a creşterii spirituale, vine în om de la 
Hristos, dar prin Biserică sau prin Trupul Lui, plină de Duhul comuniunii, cres-
când din credinţa obştii bisericeşti, în care este lucrător Hristos prin Duhul Lui.

2. Treptele mântuirii în gândirea Părintelui Stăniloae

Teologia contemporană românească şi chiar cea ortodoxă, în general, a fost 
în mod simţitor îmbogăţită prin activitatea de excepţie desfăşurată de părintele 
Dumitru Stăniloae, recunoscut ca fiind cel mai mare profesor al Ortodoxiei 
secolului nostru. Fin observator al subtilităţilor patristicii răsăritene şi apusene, 
cunoscător de seamă al gândirii protestante şi catolice din perioada medievală şi 
din cea a ultimelor secole, om al condeiului, surprinzător al farmecului dar şi al 
capcanelor prezente în lucrările de cultură ori filosofie ale epocii sale sau anterioare 
acesteia, părintele Stăniloae este persoana cu care a binecuvântat Dumnezeu pe 
romani şi Ortodoxia. Ca dogmatist, luptător în câmpul atât de spinos şi alunecos 
al formulărilor învăţăturilor de credinţă, doritor să descopere sensuri ascunse din 

139. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă. Ascetica şi mistica, 
pg. 38
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mari lucrări duhovniceşti şi să facă mai limpede, prin conciziune şi sistematizare, 
cunoaşterea greutăţilor urcuşului spiritual, dar şi măreţia întâlnirii ultime cu 
Dumnezeu, nu era posibil ca din preocupările sale şi să lipsească studiul asceticii 
şi misticii, adică cercetarea drumului pe care trebuie să-l urmeze omul până la 
unirea cu Hristos şi vederea luminii dumnezeieşti.

Orice fapt mistic fascinează şi încântă prin alura ezoterică, tainică, de 
necunoscut, pe care noţiunea şi-o împropriază datorită unei alăturări pur 
terminologice. Dar dincolo de încântare şi fascinaţie se simte fundamentul 
duhovnicesc al unei trăiri care trimite la nebănuite izvoare de autenticitate, la 
descoperirea resurselor personale, la urcuş şi nevoinţă, luptă, autodepăşire şi 
încununare cu daruri supranaturale. Îndumnezeirea omului! Iată cununa, iată 
izbânda, iată valoarea datorită mai întâi pe Hristos iar apoi de ascetică şi mistică, 
via media între teologia dogmatică şi cea morală, care împrumută şi din una şi 
cealaltă spre a împreună şi oferi, într-o lumină nouă, asumarea îndumnezeirii 
omului, câştigată de Mântuitorul prin cruce şi înviere. Urcuşurile sunt grele, 
dar cu atât mai mult cel duhovnicesc, târam unde lupta nu se dă „împotriva 
trupului şi a sângelui, ci împotriva începătoriilor, împotriva stăpâniilor, împotriva 
stăpânitorilor întunericului acestui veac, împotriva duhurilor răutăţii care sunt 
în văzduhuri” (Efeseni VI, 12). De aici şi varietatea metodelor şi modalităţilor de 
îmbogăţire spirituală spre bine, de creşterea cu Hristos şi în Hristos, în vederea 
unirii reale cu Dumnezeu.

Procesul de mântuire presupune recunoaşterea realităţii păcatului strămoşesc 
săvârşit de protopărinţii Adam şi Eva şi a stării păcătoase în care a ajuns firea 
omenească prin repetarea greşelii faţă de Dumnezeu şi de semeni. Întruparea 
Fiului, petrecută din iubirea divină pentru om şi pentru întreaga creaţie, 
aduce restaurarea şi ridicarea firii noastre până la acel nivel de îndumnezeire 
peste care, dacă ar trece, ar înceta să mai fie fire umană. Iar în dorinţa aprinsă 
după îndumnezeire se simte dorul profund de depăşire şi înscriere a persoanei 
pe frontul luptei spirituale, care poate duce la asemănare cu Dumnezeu, prin 
experienţă, cunoaştere şi progres.

Pentru Părintele Stăniloae, ascetica şi mistica sau antropologia desăvârşirii 
creştine semnifică un urcuş şi un pisc, echivalente experierii supremei apropieri a 
divinităţii de persoana umană cu ajutorul forţelor naturale ale acesteia, sprijinite 
de puterea divină ce se află, de la Botez, în fiecare suflet. Operele Sfinţilor 
Părinţi sunt indispensabile înduhovnicirii şi îndumnezeirii noastre, prin urmare, 
nefolosirea lor în examinarea regulilor care duc pe om de la prima treaptă a 
urcuşului spre desăvârşire până la contemplaţie este de neînchipuit. Căci ei ne 
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arată cp acesta este piscul la care se ajunge prin efort susţinut: contemplarea şi 
unirea cu Dumnezeu. Avem, aşadar, un îndelungat efort de purificare (asceză) şi 
încununarea acestuia prin atingerea asemănării cu Dumnezeu (mistică): „Dacă 
mistica indică punctul culminant al vieţii religioase, asceza cuprinde urcuşul 
care duce spre acest pisc”. Deşi este aproape unanim recunoscut că delimitarea 
dintre ascetică şi mistică este dată de natură specifică a fiecăreia (în asceză lupta 
împotriva păcatului şi rodirea de fapte bune până la atingerea virtuţilor, în faptul 
mistic vederea luminii dumnezeieşti), nu se poate impune o limită precisă ca şi 
graniţa care să nu poată fi depăşită de puterile spirituale câştigate în primele etape 
ale urcuşului ori de energiile divine care ne aşteaptă la capătul lui. Pentru că, pe de 
o parte, lumina care se împărtăşeşte în starea de contemplaţie însoţeşte persoana 
şi pe parcursul etapelor ce trebuiesc parcurse prin asceză, iar pe de altă parte, la 
vederea luminii omul e ajutat de binele progresiv pe care l-a câştigat prin urcarea 
succesivă a treptelor spirituale care se impun a fi depăşite. Dar atât în asceză, cât 
şi în mistică, umanitatea este binecuvântată cu un har special al lui Dumnezeu, 
oferit ca ajutor şi sprijin pentru atingerea desăvârşirii, fără ca fiinţa umană să fie 
copleşită în aşa măsură de aceste daruri încât să nu mai păstreze conştiinţa de 
sine că puterile sale sunt limitate şi că nu prin sine, ci prin Dumnezeu gustă din 
bunătăţile de la masa Împărăţiei.

Posibilitatea îndumnezeirii se oferă în primul rând printr-un dar: acela al 
iubirii lui Dumnezeu şi al întrupării şi jertfei lui Iisus Hristos ca Fiu al Tatălui, 
pentru om. Dumnezeiasca dragoste îmbracă toată creaţia. Fiecare existenţă, 
aşa-zisă de sine, se susţine de fapt prin supraexistenţa lui Dumnezeu, Care pe 
toate le îmbracă în iubire. Deabia după ce ne-a iubit El pe noi, am încercat şi 
noi experierea iubirii personale pentru El, ca răspuns la dragostea Lui. Doar că 
răspunsul nostru, oricât de bine intenţionat ar fi şi oricâtă voinţa ar conţine, 
nu poate fi decât iubire din iubirea pe care am primit-o ca dar de la Creatorul 
şi Proniatorul nostru. Dragostea noastră este de fapt dragostea Tatălui, însă El 
o primeşte ca şi cum ar fi întru totul străduinţa umană în vederea împropierii 
jertfei pe care Hristos a primit-o, în acelaşi motiv al dragostei, pentru mântuirea 
neamului omenesc. Răstignirea, ca jertfă, cere să fie asumata de către fiecare 
persoană prin jertfelnicie proprie şi smerenie, care reprezintă trepte ale urcuşului 
spiritual. Părintele D. Stăniloae arată că jertfa lui Hristos pentru noi s-a dus 
pentru a ne atrage în starea de jertfă adevărată, pentru a ne ridică din viaţa de 
egoism. De aceea ea trebuie să-şi facă efectul până la capăt, trebuie să-şi vadă 
împlinită urmărea după care se cere. Şi cum poate fi urmată jertfă dacă nu prin 
alte jertfe, în scopul atingerii asemănării cu divinitatea şi ridicării eului personal 
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până la trăirea vieţii în Hristos.
În al doilea rând, ascetica şi mistica propun cea mai strânsă relaţie 

interpersonală. Ca chip al Chipului Fiului lui Dumnezeu, omul a fost creat 
persoană, pentru ca să se poată raporta în mod viu, dinamic, la Persoana 
supremă. Relaţionarea să nu este moartă, pustie, lipsită de vivacitate, ca şi cum ar 
încerca punerea în circulaţie a unei pluralităţi de valori spirituale între sine şi o 
natură statică. Dimpotrivă, partenerul de dialog este Persoana absolută, necreată, 
Care-l îmbracă în cele proprii Ei, fără să poată lepăda fiinţă creată. Relaţia este 
posibilă numai dacă persoanele au o întâlnire a lor în ceva propriu fiecăreia, în 
caracteristică sau ideal. Aspiraţia sufletului omenesc după lumină, cunoaştere, 
transcendent, dovedeşte dorirea spre cele spirituale şi neputinţa subjugării totale 
de către materialitatea creaţiei. Această aspiraţie, însă, ajunge să fie împlinită prin 
intrarea în comuniune cu Dumnezeu, numai întrucât Dumnezeu-personal se 
deschide spre om, în revelaţie, de unde omul ajunge să-L cunoască. Deschiderii 
umane, generată de iubire şi jertfă, Dumnezeu răspunde prin deschiderea Să către 
om, de unde izvorăşte cunoaşterea, întâi că atenţie şi curiozitate mai apoi „faţa 
către faţă”. Dacă persoanele umane sunt mânate lăuntric spre deschiderea prin 
lumină, înseamnă că ele au, ca fundament care le-a creat şi le susţinea cu această 
tendinţă, comuniunea treimică de Persoane, ca veşnică şi supremă deschidere 
reciprocă, în lumina iubirii. Fiindcă e persoană, omul nu-şi duce singur greutatea 
crucii, a luptei împotriva păcatului şi a suferinţelor pentru săvârşirea lui, ci simte 
continuu prezenţa personală a lui Hristos, Care-i este ajutor şi model, sprijin şi 
ţintă. Viaţa lui Hristos, ca Om, oferă în permanenţă modele de trăire şi izvoare 
de cunoaştere, coborâte din preaplinul personal al Sfintei Treimi. Înlăturarea de 
către om a păcatului şi aţintirea privirii spre Dumnezeu întâlneşte braţele întinse 
ale Tatălui, care-Şi aşteaptă fiul risipitor. Şi-l întâmpină pentru că ştie că este al 
Său şi este persoană.

Celor două motivaţii anterior expuse în scopul dovedirii posibilităţii de 
îndumnezeire a firii omeneşti, li se adaugă, după părintele Stăniloae, o a treia: 
ajutorul efectiv pe care-l primeşte omul în încercarea de a-şi stăpâni pornirile 
păcătoase, de a se întrece pe sine în săvârşirea binelui şi a se face plăcut lui 
Dumnezeu. Toate cele întreprinse de Dumnezeu de la creaţie până la Cincizecime, 
iar în sens mai larg până în ultima clipă a existenţei noastre: aducerea întru fiinţă, 
revelaţia, pronia, întruparea Fiului, moartea, învierea, înălţarea la cer, pogorârea 
Sfântului Duh, sunt evenimente majore care intră în planul de mântuire a lumii. 
Încă de la Botez, Hristos locuieşte în cămara ascunsă a sufletului nostru, aşteptând 
prima intenţie hotărâtă şi cel dintâi pas spre El, care se face, adeseori, tot la 
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imboldul Sau, de Care ne împărtăşim şi prin celelalte Sfinte. Taine, iar în modul 
cel mai apropiat şi personal în Sfânta Euharistie, vine să întregească sprijinul 
spiritual şi acesta nu doar în sensul morţii faţă de păcat şi dărâmării omului vechi 
din noi, ci şi că lucrare pozitivă de câştigare a virtuţilor. Chiar acordul nostru 
de a accepta să lucrăm împreună cu Hristos Cel din noi, la devenirea cea nouă, 
nu ne aparţine, ci este tot un har al Lui. Cu toate acestea, Dumnezeu nu poate 
lucra împotriva voinţei, nu poate sili, respectând libertatea acordată prin creaţie, 
iar prezenţa Sa în adâncurile fiinţei nu contravine şi nici nu contrazice liberul 
arbitru. În momentele de fericire, în cele de suferinţă şi necaz, de la naştere la 
mormânt, prezenta divină este un „alter ego”, completând şi întregind eforturile 
spre mântuire, căci „nu e vorba numai de moartea omului vechi, al păcatului, ci 
de moartea noastră ca subiect general, pentru ca să vieţuiască Hristos în noi ca 
subiect (Galateni II, 20). Dar eu însumi sunt în Hristos. El S-a făcut subiectul 
dinlăuntru al subiectului meu, fără să înceteze de a fi în El ca subiect, dar 
văzându-mă împlinit în El şi plin de bucurie pentru această împlinire”. Aşadar, 
sinele propriu se substituie prezenţei reale şi iubitoare a lui Hristos, Care trăieşte 
în propria-mi persoană, iar faptele care le săvârşesc reprezintă în fapt o simbioză 
de bună intenţionalitate şi împlinire. Dacă cea dintâi îmi aparţine, ca rezultantă 
a înclinării voinţei spre săvârşirea binelui, desăvârşirea faptei, încununarea 
intenţiei, sunt ale lui Hristos. Locuirea Lui întru mine şi încununarea intenţiei, 
sunt ale lui Hristos. Locuirea Lui întru mine şi încercarea mea de a fi asemenea 
Lui – ceea ce mă situează întru El – reprezintă relaţia cea mai apropiată dintre 
Dumnezeu şi omul care se străduieşte să atingă unirea să deplină cu persoana 
divină. Trebuie să remarcăm însă şi faptul că Hristos nu ne este doar sprijin şi 
ajutor, fiind alături de noi în urcuşul spiritual, El este şi ţinta, scop, înfrângerea 
patimilor şi câştigarea virtuţilor împlinindu-se cu privirea îndreptată spre Cel ce 
ne aşteaptă, astfel încât nu arareori avem impresia că faptele bune sunt opere care 
ne aparţin în întregime. Realitatea este ca Dumnezeu ne călăuzeşte paşii, căci fără 
El nu putem face nimic.

Urmând celor mai mulţi Sfinţi Părinţi şi în special lui Evagrie şi Sfântului 
Maxim Mărturisitorul, părintele Dumitru Stăniloae împarte teologia ascetică 
şi mistică sau cercetarea asupra vieţii spirituale în trei etape: faza activă, a 
contemplaţiei naturale şi a contemplaţiei mistice a lui Dumnezeu; astfel cele 
trei se mai pot numi: a purificării, a iluminării şi a vederii lui Dumnezeu. Prima 
aparţine în mod categoric ascezei, iar ultima misticii. Treapta iluminării, în 
funcţie de prisma prin care este privită, poate să aparţină şi asceticii şi misticii, 
deşi foarte adesea este arătată că făcând parte din urcuşul propriu-zis, adică din 
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ascetică. Motivul este că ea pleacă de la contemplarea creaţiei şi, cu ajutorul 
apofatismului, îl duce pe om până la unirea tainică, fiind umplerea de harul divin 
prin apropiere neîncetată, dar niciodată deplină, de lumină dumnezeiască.

Purificarea, prima treaptă a vieţii spirituale, este una de luptă susţinută şi 
necontenită a sufletului care tânjeşte deplin după împlinirea perfecţiunii oferite 
de posibilitatea împărtăşirii de îmbucurătoarele daruri izvorâte din fiinţa lui 
Dumnezeu. „Războiul nevăzut” se duce împotriva păcatului şi patimii, realităţi 
care marchează „cel mai coborât nivel la care poate cădea fiinţă omenească”.

Substanţa lor trebuie căutată într-o anumită sete a firii după infinit, că după 
elementul care să-i confere împlinirea, doar că aceasta sete, nu se mai găseşte 
îndreptată spre autenticul infinit, omul putând el însuşi să devină un centru 
(fals) al infinităţii. Aşezarea sa într-o lumină care nu curge din divinitate şi care 
poseda o strălucire înşelătoare este amăgirea strecurata de către diavol în sufletul 
omului, reuşindu-se astfel stârnirea esenţei păcatului – egocentrismul. În loc să 
tindă şi să se subordoneze unui punct central situat în afară de sine şi pe care să-l 
recunoască drept realitate ultima, omul le adună pe toate la sine, crezându-se 
stăpânul lor şi unicul posesor. Amară înşelătorie! Din fals chivernisitor devine 
adevărat slujitor şi supus celor pe care a încercat să şi le subjuge, ajungând să 
fie purtat acolo unde nu-i este voia. Când îşi va da seama de realitatea în care se 
găseşte va fi târziu, iar aceasta revenire întru sine îi va aduce un dezgust total, pe 
care, aproape întotdeauna, uitând de Dumnezeu (adevăratul Centru), va încerca 
să-l „îndulcească” prin uitare şi prin reînceperea activităţii înşelătoare de a deveni 
el centru de gravitaţie. „Prin patimi, sensul omului comunica lumina sensurilor. 
Toate se întunecă. Nu e vorba de un întuneric în care nu se mai vede nimic, ci 
de un întuneric care nu mai deschide vederea spre sensul adevărat al existenţei, 
de o cale care nu arăta decât spre o înfundătură, care e dată drept sens. Omul 
se resemnează cu moartea totală, cu scurtele plăceri, urmate de dezgust. E un 
întuneric care e văzut ca lumina. E o falsă lumină”. Egoismul, odată manifestat, 
aduce cu sine mândria, mama a tuturor păcatelor şi patimilor. Cauza ultima a 
răului nu este însă nici mândria, ci mistică răsăriteana dovedeşte că uitarea de 
Dumnezeu este pilonul pe care clădeşte întregul edificiu al fiinţei păcatului.

Cât priveşte evoluţia care se produce prin transformarea afectelor nepăcătoase, 
bune în sine atât timp cât rămân în funcţiunea lor biologică, în păcate şi apoi, 
prin repetare, în patimi, ni se arătă că procesul este de o subtilitate inimaginabilă 
şi că primul pas al acestuia este momeala sau atacul. Acesta marchează aruncarea, 
prin partea diavolului, a unui gând care ne propune posibilitatea săvârşirii faptei 
păcătoase. Ca provenienţă, propunerea este a diavolului, care prezintă diluat, 
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ca prin ceaţă, o situaţie anume, dar poate veni şi din adâncimile spirituale ale 
omului, îndeosebi când este vorba de repetarea păcatului. Momentul culminant, 
nu al atacului propriu-zis (ca şi propunere), ci al procesului complex care urmează 
să se desfăşoare, este cel în care conştiinţa ia aminte la tentativa de atac făcută. 
Etapa are importanţă decisivă prin aceea că desăvârşită închidere a simţurilor în 
fata momelii aruncate şi respingerea, cu ajutorul raţiunii, a propunerii făcute, 
însemnează stoparea evoluţiei şi neprimirea treptelor următoare, adică a însoţirii, 
consimţirii şi a faptei propriu-zise. Dacă atacul găseşte ecou în voinţă, vor 
apărea, dintr-o falsă raţiune, argumente susţinătoare ale subiectului atacului, 
care, integral ori măcar în parte, vor trăda raţiunea autentică, justificându-şi cât 
mai bine poziţia. Începutul adeziunii este echivalentul clipei de ezitare în care se 
poate afla raţiunea şi, alături de ea, voinţa, amândouă lăsând poftei destul timp 
pentru a se stârni în aşa măsură încât o respingere să fie, dacă nu imposibilă, 
cel puţin greu de realizat. Şi pentru că este vorba în special de voinţă şi raţiune, 
cele de care depinde în mod cu totul deosebit primirea sau respingerea atacului, 
operele patristice arată, ca primă treaptă a ruperii de păcat şi de starea pe care 
acesta o creează, este credinţa, singura în stare să impună o atitudine fermă.

Se vorbeşte deci de o luptă care se duce pe plan spiritual, dar în care – trebuie 
remarcat – creaturalul are un aport deloc lipsit de importanţă. Prin structura 
dihotomică, omul şi el creatură, este aşezat între fiinţa pur spirituală şi starea pur 
materială, amândouă reprezentând tendinţe ce nu pot fi ignorate. Este foarte 
adevărat că forţele lor sunt inegale, dar la fel de adevărat e ca şi păcatul a introdus 
în lume situaţia anormală de căutare înfrigurată a celor materiale, a palpabilului, 
a imediatului, dăruitor al plăceri, nu de bucurii: „Dacă n-ar fi un Dumnezeu 
transcendent lumii, la vârful existenţei şi o materie la treapta cea mai de jos a 
ei şi dacă n-ar fi omul, care este în legătură şi cu Dumnezeu şi care cuprinde şi 
materia lumii prin trup, existenţa ar fi monotonă, extrem de săracă. Prin om se 
poate spiritualiza şi îndumnezei materia, organizată în trup şi în ordinea uriaşă 
a cosmosului, dar omul poate fi şi ispitit mai uşor, căpătând iluzia, prin plăceri 
inferioare, că ele sunt singurele plăceri posibile”. Starea de dependenţă a omului, 
prin suflet de raţiunea transcendentă, iar prin trup de materie, îl impune ca factor 
de echilibru între cele două stări, având menirea de a spiritualiza cele materiale şi 
de a le ridică, cu sine, în Dumnezeu. Rolul său, dar şi responsabilitatea, sunt pe 
măsură idealului pentru care a fost creat, din care vine şi în care se întoarce.

Întruparea Fiului aduce cu sine revenirea omului în starea primordială, de 
frumuseţe spirituală negrăită, dar şi depăşirea acestei staturi, căci firea umană 
a fost ridicată în Sfânta Treime odată cu înălţarea Mântuitorului. Realizarea 
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este însă obiectivă, împroprierea ei necesitând personală înălţare către cele mai 
presus de fire. Intrăm, aşadar, în esenţa celei dintâi trepte spre îndumnezeire, 
a purificării, la sfârşitul căreia virtutea trebuie să ia locul păcatului, spre a face 
posibilă depăşirea situaţiei de influenţă a materialului asupra spiritualului şi de 
propulsare a sufletului către celelalte două trepte, iluminarea şi unirea mistică.

Fără a evita prezentarea amănunţită a vreunei metode practice care să 
ducă la purificare, asemenea modele putând fi întâlnite la tot pasul în teologia 
patristică, părintele Stăniloae expune mai ales reflexii despre regulile ascetice şi 
despre trăirea lor, urmărind în special „Scara” Sfântului Ioan Scărarul, „Metoda” 
lui Calixt şi Ignatie Xantopol, „Războiul nevăzut” al lui Nicodim Aghitoriul. 
Reflexiile sunt presărate însă de remarci însemnate ale altor Sfinţi Părinţi, la loc 
de frunte situându-se într-o posibilă ierarhizare: Sfântul Maxim Mărturisitorul, 
Sfântul Marcu Ascetul, Diadoh al Foticeii, Antonie cel Mare, Nil Ascetul, etc. 
Chiar de la Sfântul Maxim este împrumutată „schema cea mai simplă şi cea 
mai corespunzătoare vieţii duhovniceşti, care consideră că urcuşul spiritual are 
următoarele şapte trepte: credinţa, frica de Dumnezeu, înfrânarea, răbdarea şi 
îndelunga îngăduinţa, nădejdea, nepătimirea, iubirea”.

Dintru început se arată că singure forţele umane sunt insuficiente pentru a 
iniţia lupta de purificare, subliniindu-se rolul harului pe care-l primeşte omul în 
Taina Botezului şi neputinţa celui care nu se împărtăşeşte din această primă Taina 
de a progresa până la lucrarea nepăcătoasă a virtuţilor. Prin mijlocirea limbajului 
antinomic, suntem însă obligaţi să afirmăm că harul nu este totul, că singur nu 
poate realiza nimic, mai mult – că dacă lui nu i se adaugă contribuţia volitivă, 
practică (şi nu cea de intenţionalitate) a omului, prezenţa lui în suflet rămâne 
aproape nesimţită, inactivă. La început, impresia oricărei persoane care vrea să 
lucreze binele este că nici un ajutor din afară nu i se dă, ci totul îi aparţine, lucrarea 
de sinergie realizând-o mental de-abia mai târziu, când, aflându-se pe trepte 
superioare ale vieţii spirituale, are revelaţia actului iniţiator, care, nu prin sine, ci 
prin har s-a făcut. În acest mod se accentuează necesitatea conlucrării sale prin 
propria contribuţie şi este întărit în ceea ce săvârşeşte, având senzaţia posesiunii 
unor puteri care-l pot duce spre desăvârşire. Atingerea acestei conştiinţe poate fi 
însă periculoasă, căci aduce cu sine părelnica siguranţă că totul aparţine omului şi 
nimic lui Dumnezeu: „Cel căruia i se pare că stă neclintit să ia seama să nu cadă” 
(I Corinteni X, 12) şi „Dacă i se pare cuiva că cunoaşte ceva, încă n-a cunoscut 
cum trebuie să cunoască” (I Corinteni VIII, 2). Iată de ce, în stabilirea etapelor, 
Sfântul Maxim, după credinţă, care se dezvoltă pe măsură ce omul împlineşte 
poruncile şi dobândeşte virtuţile, urmează frica de Dumnezeu, împreunată cu 
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descoperirea axiologică a vieţii spirituale, ceea ce ne face să simţim şi frica de a 
cădea în automatismul păcatului.

Nu trebuie uitat că în procesul de purificare nu se poate delimita punctul în 
care dispare păcatul şi locul unde începe virtutea. Cea din urmă creşte în funcţie 
de statornicia şi curajul pe care le dovedim în bătălia spirituală împotriva răului, 
iar păcatul se pierde pe măsură ce recunoaştem valoarea binelui şi-l săvârşim. 
Şi aici e prezentă puterea Duhului Sfânt. Cel ce pe toate le lucrează în noi, fără 
a ne anula libertatea primită la creaţie. Dumnezeu este în noi şi cu noi când 
parcurgem drumul despătimirii, ajutându-ne să găsim în poruncile Sale sensul 
adevărat al existenţei, căci „virtuţile înseşi sunt opera lui Dumnezeu. Ele pe cale 
cu noi sau calea însăşi. În fiecare virtute e o parte din tăria Lui spirituală coborâtă 
la nivelul trebuinţelor noastre. Pe măsură ce urcăm spre El, ni se face mai simţit. 
Virtuţile sunt întinderile noastre spre Dumnezeu, dar aceste întinderi nu se fac 
fără coborârile Lui la noi”. Împreună lucrarea omului cu Dumnezeu se continuă, 
după cum vedem şi în urcuşul propriu-zis. Chiar în treptele cele mai înalte pe care 
poate ajunge fiinţa umană ea este susţinută de harul divin, în mod tacit, aproape 
nesimţit, dar în mod tainic aceasta prezenţă are efecte binefăcătoare, determinând 
apariţia unor rezultate nescontate şi imposibile pentru puterile pur omeneşti. 
Harul îşi sporeşte prezenţa lucrătoare în fiecare pas înainte spre nepătimire şi 
cu fiecare refuz de a mai săvârşi păcatul, astfel ca sufletul îşi nutreşte forţele pe 
de o parte în existenţa reală a lui Dumnezeu în sine care, în timp, devine tot 
mai simţită, pe de altă parte din unirea tanică a sa cu Creatorul (a treia treaptă a 
asceticii şi misticii), ţel care-i rămâne mereu în faţa ochilor duhovniceşti şi care-l 
îndeamnă necontenit la desăvârşire. Omul, ca fiinţa liberă, poate să refuze ajutorul 
harului, caz în care acesta rămâne latent, însă întotdeauna gata să răspundă 
afirmativ chemării, fără să se poată vorbi de o anumită forţă de determinism, ca şi 
când s-ar putea dispune cum se doreşte de puterea imaterială aflată în adâncurile 
spirituale. Deşi opera – în mare măsură – harului, virtutea nu dovedeşte deci 
libertatea umană care poate oscila între a conlucra ori nu cu Dumnezeu, semn 
al recunoaşterii sau al nerecunoaşterii Lui că existenţa de Sine, pur spirituală, 
personală, superioară oricăror creaturi: „Virtutea nu e ceva ce se adaugă firii din 
afară, ci e expresia libertăţii recucerite şi, ca atare, mijlocul prin care redăm firii 
strălucirea ei naturală, strălucire care fulgeră în lumina soarelui dumnezeiesc”.

Stăruinţa în lucrarea binelui ne apropie Binele cel mai presus de minte şi de 
fire, făcându-L cunoscut nouă şi noi devenind cunoscuţi Lui prin descoperirea 
bucuriilor de care ne putem împărtăşi, ca şi a elementelor proprii prin mijlocirea 
cărora receptam existenţa şi valoarea acelui bine. Se produce o deschidere înspre 
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Creator, care umple de Sine (cu har şi energie necreată, nu cu fiinţa) înţelegerea, 
voinţa şi simţirea creaturii raţionale, aptă şi să perceapă misterul dumnezeirii şi 
să tindă către el. Puterile spirituale, fortificate la maxim şi potenţate să-şi ofere 
existenţa celui mai nobil scop – îndumnezeirii – vor simţi nevoia înlăturării 
actului de slujire a celor materiale şi trecătoare. Odată cu aceasta este iminentă 
explozia darurilor Duhului Sfânt, care răsplătesc şi implică persoana în săvârşirea 
pe mai departe a binelui şi în căutarea dreptăţii dumnezeieşti. Aşa se prezintă 
virtutea. Şi pentru că ea este, în fapt, moarte pentru păcat şi viaţa pentru Viaţă, 
părintele profesor Stăniloae o numeşte „stare de înviere”: „Starea de înviere 
este domnia desăvârşită a spiritualităţii asupra trupului. Dar pe măsură ce 
spiritualitatea noastră sporeşte şi devine mai evidentă, ne devine mai evidentă şi 
prezenţa spirituală a lui Hristos sau prezenţa Lui în noi prin Duhul. Propriu-zis, 
lucrurile se dezvoltă într-o reciprocitate. Se înlătura pentru noi, tot mai mult, 
de pe prezenţa lui Hristos acoperământul care-L ascunde şi noi putem privi cu 
faţa descoperită slava Lui sau spiritualitatea Lui, care se răsfrânge în interiorul 
nostru şi în comportarea noastră exterioară”. Dar Hristos nu este şi nu se lasă 
descoperit dintr-o dată, ci treptat, pe măsură ce, din dragoste pentru El, ajungem 
la nepătimire şi la iubirea supremă, corolar al tuturor virtuţilor. Binele, oricât 
de temeinic ar fi făcut, dacă nu este înveşmântat în cămaşa iubirii, are valoare 
nulă. Ea da culoare şi strălucire întregului proces de purificare, dar reprezintă şi 
fundamentul celei de-a două etape a procesului de îndumnezeire, luminarea şi 
condiţia de netăgăduit a împlinirii mistice.

Treapta iluminării pleacă de la considerentul prezenţei darurilor Sfântului 
Duh în persoana umană, a înţelegerii semnificaţiei lor şi a fructificării prin 
contemplarea făpturilor, ca cele ce pot trimite mai departe spre cuprinderea, în 
rugăciune, a raţiunilor divine existente în creaturi. Se trece de la cunoaşterea 
voalată, ca în oglindă, la „cunoaşterea în duhul”, adică la dezlegarea tainelor 
aflate în adâncurile lucrurilor şi ale existenţelor. Realităţi inteligibile, dar pline 
de sens, trimit – atunci când pot fi pătrunse – la Realitatea Cea mai plină de 
sens. Între noi şi Dumnezeu sta lumea care poartă încă – şi va purta până la 
curgerea ei în eshaton – pecetea creaţiei primordiale şi a recreaţiei, venită prin 
cruce şi înviere. Lumea este simbol al transcendentului divin şi aşa a fost rânduit 
că, descoperind-o pe ea, să ne situăm pe drumul spre Dumnezeu. În acest mod, 
mântuirea omului se conjuga cu mântuirea cosmică. Cosmosul întreg îndeamnă 
la a se descoperi, dincolo de el şi de materialitate în care îl cunoaştem, spiritualul. 
Greutatea cea mai mare este să ajungem la acea simţire a sensului duhovnicesc 
pe care îl conţin raţiunile lucrurilor. Doar discernământul are forţa surprinderii 
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esenţiale existenţelor, a finalităţii spre care ele trimit, la început mai greu, apoi 
tot mai uşor. Prin exerciţiu se ajunge la o fulgerătoare intuiţie a prezenţei divine 
creatoare, proniatoare, mântuitoare. Astfel, fiecare lucru este perceput în relaţie cu 
Dumnezeu, ceea ce conferă creaţiei frumuseţea interioară ascunsă şi copleşitoare. 
Paradoxal, materialitatea creaţiei nu apăsa fiinţă umană şi nu o leagă de sine, 
n-o face inertă sau nesimţitoare, ci înţelegerea justa naşte raportarea ei la Fiinţa 
Absolută. Interdependenţa creaţie-Creator nu este însă subiectivă din punctul de 
vedere al umanului, ca şi când acesta are născoci relaţia şi ar afirma-o acolo unde 
nu este. Descoperirea lui Dumnezeu în creaţie denotă caracteristică ontologică a 
raportului şi obiectivitatea lui. Dumnezeu este descoperit pentru că există acolo!

Contemplaţia naturală, afirmare a prezenţei divine în tot ceea ce ne 
înconjoară, face trecerea la negare. Sesizând inconsistenţa de sine şi în sine a 
naturii creată şi neputinţa ei de a-şi fi suficientă ori de a mulţumi pe om în 
căutarea supranaturalului, realizând aşadar imperfecţiunile făpturii, afirmăm 
suprarealitatea lui Dumnezeu prin respingerea tuturor definiţiilor înguste şi 
neîncăpătoare în care avem impresia că L-am putea constrânge să încapă. Numai 
că nimic, niciodată nu va reuşi să-L cuprindă în fiinţa Sa pe Dumnezeu, nici 
chiar conceptele sau rezultatele gândirii pure. De aceea, negarea imperfecţiunilor 
este mai potrivită pentru cunoaşterea lui Dumnezeu. Apofatismul, calea negaţiei, 
departe de a susţine incognoscibilitatea absolută (prezentă totuşi la Varlaam, 
oponentul Sfântului Grigorie Palama şi, în timpurile mai noi, la Vladimir 
Lossky), tot mai multă cunoştinţa, inclusiv de aceea că fiinţa lui Dumnezeu se 
găseşte deasupra oricare cunoaşteri. Atingerea acestei trepte înseamnă apropierea 
ameţitoare de lumină dumnezeiască. Dar, ţinând seama că învăţăturile Sfântului 
Grigorie Palama, părintele Dumitru Stăniloae admite o formă superioară de 
apofatism care apare în timpul rugăciunii, când sufletul, negând în mod cu 
totul absolut lumea, uită de ea şi se înalţă spre Dumnezeu, ceea ce încă nu este 
echivalent cu vederea luminii. Necesară de la începutul vieţii duhovniceşti, 
rugăciunea devine esenţială în acest moment. Cea mai importantă condiţie: să fie 
neîncetată, ca să nu rupă legătura sufletului cu Stăpânul său. Se produce aceeaşi 
deschidere reciprocă şi personală, ca în cazul primirii de către om a harului: „Aşa 
cum Dumnezeu l-a făcut pe om capabil să înţeleagă prin minte cuvântul Său 
direct sau revelat, tot aşa l-a făcut capabil să se facă, prin rugăciune, împreună 
subiect al faptelor Sale mai presus de fire: mintea şi organele trupului omenesc 
sunt capabile să primească şi să slujească, ca organe de împlinire şi comunicare, 
puterile lui Dumnezeu. Mintea omului se înaltă şi se deschide pentru a prinde 
înţelesurile comunicate de Dumnezeu, organele trupului său se imprima cu 
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spiritualitatea puterilor dumnezeieşti, superioară legilor naturii.
Omul se face încăpător şi împreună subiect al lucrărilor lui Dumnezeu şi al 

vieţii dumnezeieşti”. Scurtă şi cu un conţinut concis, rugăciunea inimii se impune 
să fie câştigată cel puţin în această etapă, dacă nu în cele anterioare. Dorul după 
Dumnezeu dă puteri nebănuite sufletului, iar harul sprijină eforturile limitate 
ale omului în a descoperi frumuseţea fără seamăn a trăirii în Dumnezeu şi cu 
Dumnezeu. Ce reuşeşte rugăciunea? Revenirea subtilă a persoanei în sine însăşi, 
nu cu gând de mândrie (căci smerenia îi aduce cunoştinţă teocentrismului), ci 
spre a se găsi şi a-şi recunoaşte starea de nevrednicie şi păcătoşenie. „S-ar putea 
spune că Kenozei revelaţionale voluntare a lui Dumnezeu trebuie să-i corespundă 
din partea noastră un act de smerenie, de acceptare prin credinţă a comunicărilor 
Lui, prin renunţarea la mândria de a-L cunoaşte prin noi înşine, ca urmare a unei 
exponibilitaţi involuntare a lui Dumnezeu. Dar noi, prin această smerenie, ne 
înălţăm unde n-am putea ajunge prin puterile noastre”.

Trecerea din faza iluminării în cea a desăvârşirii se realizează în cea mai 
mare parte datorită întoarcerii raţiunii umane în sine, act prin care omul se 
recunoaşte simplă creatura şi simte izvorul harului, prin care cunoaşte pârga 
bucuriei spirituale de care poate beneficia. Acesta este rostul smereniei, iar 
punctul culminant al rugăciunii îl determină să intuiască, dincolo de neputinţă 
să, puterea lui Dumnezeu de a-l face nemuritor: „Mintea, întorcându-se spre 
sine, trebuie să uite de toate ca să se vadă pe sine şi, în sine sau dincolo de sine, 
pe Dumnezeu. Prin subiectul nostru avem senzaţia că ne scufundăm în oceanul 
subiectului divin; ordinea obiectelor definite e depăşită şi prin această ne-am 
întâlnit, prin realitatea indefinită a subiectului nostru, cu realitate subiectului 
divin, realitate indefinită şi ea, ca şi realitatea subiectului nostru, dar într-un grad 
infinit de indefinită”.

Vederea luminii dumnezeieşti nu o pot însă oferi doar rugăciunea curată 
şi smerenia. Ele trebuie să fie înregistrate de iubire, singura care face posibilă 
unirea în cel mai mare grad a omului cu Dumnezeu. În iubire, două persoane 
se apropie reciproc, prin gânduri şi intenţii frumoase; mai mult, îşi trimit una 
alteia parte din sinele propriu, chiar pe acesta întreg, deşi nu încetează existenţa 
eului personal. Pe de altă parte, cel care primeşte, nerămânând pasiv, nu devine 
două persoane, ci rămâne el însuşi, de sine, ca şi înainte. Caracteristica lui, acum, 
este bogăţia imaterială câştigată prin comunicare interpersonală a energiilor de 
natură spirituală. „Faptul că vederea luminii dumnezeieşti echivalează cu o unire 
cu Dumnezeu, iar unirea aceasta este o unire din iubire, de care sufletul se umple 
tot mai mult prin împlinirea poruncilor lui Dumnezeu, sau a voii Lui, arată că 
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întâlnirea cu Dumnezeu în lumină este o unire sau o întâlnire în care persoanele 
sunt întregi şi totuşi nu se confunda”. Schimbul care se produce în relaţia 
iubitoare dintre Dumnezeu şi om este practic unilaterală: omul nu are ce să ofere 
ca fiind dintr-ale sale. Totul este al lui Dumnezeu, inclusiv iubirea, energia divină 
necreata, cu care este înconjurată întreaga creaţie. Răspunsul iubitor al umanităţii 
este schimbarea de sens, prin intenţionalitate, la actul creator al Sfintei Treimi.

Un alt gen de iubire, căreia omul nu-i poate răspunde nici măcar prin 
întoarcerea ei spre Cel de care a primit-o – ca în cazul anterior – este iubirea ca 
extaz, în care se poate vedea lumina dumnezeiasca. Acesta e darul exclusiv al lui 
Dumnezeu şi prin el se poate experia prezenţa energiilor necreate (fiinţa divină 
rămâne în continuare nepătrunsă) şi un tip de cunoaştere la care n-am putea 
ajunge prin puterile proprii. Apropierea de Dumnezeu până la un asemenea grad 
şi descoperirea de către om a infinităţii de iubire şi cunoaştere a Lui, vor face să 
fie simţită infinitatea sentimentului de fericire şi senzaţia de umplere perpetuă 
din acela. Se ajunge la adevărata şi unica îndumnezeire, deşi începuturile ei se 
găsesc departe, în Taina Botezului. Lucrările naturii umane încetează, şi-şi fac 
apariţia lucrările dumnezeieşti care le copleşesc pe cele naturale. Omul ajunge 
dumnezeu prin har, treaptă la nivelul căreia, „uniţi cu El, ne vom umple toţi 
de lumină şi tot universul va fi în Împărăţia cerurilor o Împărăţie a luminii, o 
Împărăţie a luminii răspândite între Persoanele Sfintei Treimi şi din Ea între 
persoanele umane, unite cu Hristos”.

În viziunea părintelui Stăniloae, acestea sunt etapele prin care se poate ajunge 
la vederea lui Dumnezeu în lumina cea „neapropiata”. Întemeiate scripturistic şi 
patristic, îndrumările pe care ni le da nu se cer decât să fie urmate prin trăire 
autentic creştinească.

a) Pregătirea renaşterii omului sau a sălăşluirii lui Hristos
Pregătirea aceasta are diferite forme. Pregătirea celor ce s-au botezat în ziua 

pogorârii Duhului Sfânt a început prin cuvântul Sfântului Petru, care le-a făcut 
cunoscut pe Hristos. Acest cuvânt a provocat în ei „străpungerea inimii” şi dorinţa 
de a se mântui prin alipirea la Hristos. La pocăinţa pentru viaţa de până atunci îi 
îndeamnă şi Sfântul Apostol Petru (Faptele Apostolilor II, 37-38). Întrebarea lor: 
„Ce să facem?”, răsărea din conştiinţa trezită în ei că fără Hristos nu există pentru 
ei scăpare din perspectiva morţii veşnice. De abia după aceea s-au botezat.

Pregătirea lui Saul a fost provocată de arătarea nemijlocită a lui Hristos şi 
a con tinuat prin rugăciune şi prin legătura ce a luat-o cu Anania, un ucenic 
al Apostolilor (Faptele Apostolilor, IX). Famenul reginei din Etiopia a simţit 
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trebuinţa să se boteze prin cuvântul diaconului Filip, care a trezit în el credinţa în 
Hristos. Atât Saul cât şi famenul s-au botezat în urma acestei pregătiri.

Chiar Apostolii s-au pregătit pentru primirea Sfântului Duh prin petrecerea 
vreme de trei ani lângă Iisus şi prin rugăciunea timp de zece zile în foişorul de 
sus din Ierusalim.

Aderenţii unor secte cred că însăşi pregătirea aceasta e totul şi nu mai primesc 
Botezul sau îl reduc la o simplă ceremonie, prin care fac cunoscută „convertirea” 
lor interioară şi anterioară.

Diadoh al Foticeii face deosebire între lucrarea harului asupra omului în 
faza de pregătire a renaşterii lui şi între cea care începe cu renaşterea. Deosebirea 
este că înainte de renaştere harul lucrează din afara sufletului asupra lui, iar prin 
renaştere se sălăşluieşte în el însuşi. Dimpotrivă, satana lucrează până la Botez în 
lăuntrul sufletului, iar din acel moment lucrează din afara lui. Aceasta se poate 
înţelege aşa, că până la Botez omul simte îndemnuri să iasă din carapacea egois-
mului său, dar nu poate să realizeze aceste îndemnuri. Din momentul Botezului, 
harul lui Hristos întăreşte atât de mult hotărârea omului de a sparge închisoarea 
egoismului său, încât el reuşeşte de fapt să facă aceasta. Având în vedere că 
pregătirea aceasta are ca scop deschiderea omului pentru Hristos, în cazul copiilor 
din familiile creştine această deschidere e asigurată de ambianţa familiilor lor.

S-ar putea spune că înainte de Botez sufletul e mişcat de har, de ambianţa ce 
iradiază din Biserică. în omul astfel pregătit, Hristos Se poate sălăşlui prin Botez 
în însuşi sufletul lui. Înainte de Botez, asupra lui lucrează Duhul lui Hristos cu 
deose bire prin cuvântul unui credincios care-L are pe Duhul în sine, care face 
parte din Biserică. Desigur lucrarea aceasta nu e numai o lucrare prin cuvânt, 
ci şi prin convingerea celui ce vorbeşte, prin viaţa lui predată lui Hristos. De 
aceea Nichita Stithatul pune slujba cuvântului pe treapta a patra, cea mai înaltă 
a vieţii duhovniceşti, prima fiind purificarea de patimi, a doua, contemplarea 
lui Dumnezeu prin făpturi, a treia, sălăşluirea Sfintei Treimi în suflet. Cuvântul 
de chemare la Hristos, ca să creeze o stare lăuntrică de pregătire în cei ce nu 
s-au alipit încă Lui, trebuie să pornească astfel din plinătatea Bisericii, în care se 
trăieşte moartea cu Hristos şi arvuna învierii Lui. Ca urmare, pregătirea omului 
se face lângă Biserică, sub puterea lui Hristos care iradiază din ea şi e o pregătire 
în vederea intrării omu lui în Biserică.

b) Renaşterea omului în Hristos
Acest eveni ment spiritual se produce prin Taina Botezului şi el echivalează 

cu intrarea omului în corpul tainic al lui Hristos sau în Biserică. El constă, pe de 
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o parte, din desfi inţarea păcatului strămoşesc şi a celorlalte păcate săvârşite din 
slăbiciunea întreţinută de puterea păcatului strămoşesc; pe de alta, din sălăşluirea 
lui Hristos sau a harului Lui în suflet, care echivalează cu începutul unei vieţi 
noi în om. Zidurile închisorii spirituale a omului s-au dărâmat şi el a intrat 
în circuitul iubirii nesfârşite a lui Hristos, manifestată în comuniunea Bisericii. 
Acum Duhul lui Hristos S-a intro dus intim în subiectul uman cu lucrarea Lui, 
încât acesta simte pornirea spre unirea cu Hristos în iubire şi spre faptele din 
iubire ca o pornire proprie a lui, deşi ea îi vine din Hristos; iar ispita contrară o 
simte ca stârnită în faţa sufletului lui de un duşman nevăzut.

Dar el se simte acum ca al lui Hristos (Romani XIV, 8). Acum începe viaţa 
cea întru curăţie a omului din puterea lui Hristos sălăşluit în el, tot aşa cum 
viaţa întru săvârşirea păcatului, imprimat ca o puternică virtualitate în fiinţa lui, 
se datora legăturii în care trăia cu satana, duşmanul lui Dumnezeu. Duşmanul 
lui Dumnezeu îşi făcuse din firea omului, prin îndelungata ascultare a acestuia 
de el, un instrument al voilor sale. Omul denunţă acum legătura cu acela. Iar 
Hristos S-a folosit de această hotărâre de alipire a voii omului la El, pentru a-1 
uni pe acesta cu voia Sa, pentru a Se face El însuşi, sau Duhul Său, subiect al voii 
omului.

Aşa începe o viaţă nouă în om, o viaţă orientată spre evitarea păcatelor şi 
spre săvârşirea binelui, sau a voii lui Hristos, o înaintare cu Hristos în relaţia de 
iubire nesfârşită.

Aici se deosebeşte radical învăţătura ortodoxă, moştenitoare a învăţăturii 
creştinismului primar, de învăţătura protestantă; după aceasta, păcatul strămoşesc 
nu se desfiinţează, pentru că nici Hristos nu Se sălăşluieşte în om, ci se produce 
doar o iertare declarativă a omului de acest păcat şi de toate păcatele personale, 
o justificare sau o achitare exterioară a lui de vina păcatelor, care rămân însă mai 
departe în el, cu toată puterea egoismului implicat în ele.

Dar natura omului, îndelung întrebuinţată de duşmanul lui Dumnezeu ca 
instrument împotriva Lui, a rămas pe de o parte cu nişte slăbiciuni fizice ce se 
reper cutează şi asupra sufletului şi chiar cu nişte slăbiciuni ale sufletului însuşi şi 
ale voinţei. De slăbiciunea foamei fizice e legată slăbiciunea puţinei rezistenţe la 
ispita lăcomiei; de slăbiciunea oboselii e legată slăbiciunea nerezistenţei la ispita 
lenei; de slăbiciunea durerii şi a fricii de moarte e legată laşitatea; de satisfacerea 
lor, trufia. Cele dintâi sunt aşa-zisele afecte, care uşor duc sufletul la cele de 
al doilea, adică dincolo de limita satisfacerii lor, la căderea în plăcere şi la acte 
egoiste, sau la căutarea lor. Împotriva acestei lunecări a sufletului la satisfacerea 
exagerată a acestor pofte trebuie să lupte credinciosul după Botez.
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Voinţa, care la Botez s-a desprins de ispita acestei lunecări, a murit cu 
Hristos păcatului şi a înviat cu El la o viaţă nouă. Dar mortificarea aceasta faţă 
de păcat şi viaţa cea nouă trebuie să continue din puterea morţii lui Hristos şi 
a vieţii Lui, prin progresul în sfinţenie; trebuie să continue atrăgând şi natura, 
sau obişnuinţele ei, în această mortificare şi viaţă nouă. „Deci, vă îndemn pe voi, 
fraţilor, să înfăţişaţi trupurile voastre ca pe o jertfă vie, sfântă, bineplăcută lui 
Dumnezeu” (Romani XII, 1).

Sfântul Maxim vede rostul Sfintei Împărtăşanii în impunerea asupra firii, a 
stăpânirii totale a voinţei hotărâte spre bine, în aşa măsură ca să o facă pe aceasta să 
renunţe mai degrabă chiar şi la viaţă, decât să accepte plăcerile şi compromisurile 
cu păcatul. în felul acesta prin Sfânta împărtăşanie se primeşte continuu putere 
pen tru eliberarea firii de slăbiciunile de pe urma păcatului, prin acceptarea şi 
întărirea mortificării sau cumpătării.

De fapt, chiar la Botez, prin voia care se alătură lui Hristos, Acesta Se 
sălăşluieşte în mod ascuns în fire, în care e şi rădăcina voinţei. Căci după Sfinţii 
Părinţi, voinţa e dorinţa firii de a se menţine şi dezvolta, iar voinţa adevărată e 
raţională, adică urmăreşte adevăratul interes al firii, sau veşnica ei conservare 
şi dez voltare în legătură cu Dumnezeu. Deci la Botez voinţa e prima putere a 
firii care a primit lumina şi întărirea spirituală a Cuvântului sau a Logosului 
dumnezeiesc întru pat şi fără de păcat, sau pe Duhul Lui, ca împreună subiect 
al ei, după ce mai înainte acţionase asupra ei dinafară. Dar aceasta înseamnă că 
în intimitatea ei ultimă, de ordin raţional-personal, firea s-a eliberat de puterea 
neraţională, contrară şi subpersonală a păcatului, dar a rămas în ea slăbiciunea 
obişnuinţelor iraţionale de suprafaţă.

Lupta de slăbire a lor e egală cu acţiunea de personalizare şi raţionalizare 
deplină a firii, după ce prima afirmare a persoanei s-a produs la Botez. De aceea 
eliberarea de păcatul strămoşesc nu se efectuează pentru toţi urmaşii celui botezat, 
pentru că se cere un început de afirmare a persoanei, de opţiune personală pentru 
ridicarea peste păcatul strămoşesc, ca stare subpersonală şi contra-personală. Lupta 
în continuare împotriva slăbiciunilor firii care o duc uşor la păcat e o întărire 
în con tinuare a caracterului personal al omului. Personal, dar nu individual, 
căci ultimul reprezintă şi el o subjugare a omului de către pasiunile plăcerilor şi 
orgoliului sub-personal şi anticomunitar.

Dar această acţiune de personalizare înseamnă o imprimare tot mai deplină 
a Ipostasului lui Hristos în persoana omului. Prin aceasta, subiectul uman devine 
deplin deschis altor subiecte, aşa cum Hristos, având firea Sa umană în Ipostasul 
Cuvântului e deplin deschis celorlalte persoane umane nu numai ca Dumnezeu, ci 
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şi ca om. Astfel prin participare deplină la Hristos, omul devine deplin persoană, 
adică fiinţă deplin comunitară eliberată din închisoarea pasiunilor egoiste. Aşa 
cum prin sălăşluirea lui Hristos cu firea Sa umană curată de păcate în om, pe 
baza con simţirii acestuia, s-a produs curăţirea acestuia de egoismul păcatului 
strămoşesc şi al celorlalte păcate şi începutul acţiunii de personalizare comunitară 
a lui, aşa unirea personală în continuare a omului cu Hristos cel sălăşluit în el 
produce o perso nalizare tot mai deplină a firii omului, imprimată de Persoana lui 
Hristos. Aceasta face pe Hristos transparent prin firea umană şi, mai precis, prin 
persoana care o poartă.

Dar totul se petrece în Biserică, pentru că Hristos, fiind ipostasul divin al 
firii Sale umane, este deschis prin aceasta tuturor ipostasurilor umane, uşurând 
încadrarea lor în El, cu firea pe care o poartă ele, ca în Ipostasul-cap al lor şi al 
întregii umanităţi. Şi numai pentru că se produce în Biserică, acţiunea aceasta 
e o acţiune de personalizare, dat fiind că persoana e factorul care nu se poate 
realiza în aspiraţia ei de deschidere şi de comuniune decât în comunitatea adânc 
fundamentată în Hristos, Biserica.

Conform acestora, Sfântul Marcu Ascetul vede progresul omului în viaţa 
cea nouă tocmai în întâlnirea personală frecventă a celui botezat cu Hristos cel 
sălăşluit în el şi prin aceasta în unirea tot mai mare cu Hristos.

c) Progresul omului în viaţa cea nouă în Hristos 
Sfântul Marcu Ascetul şi Diadoh al Foticeii spun că prin Botez la început 

Hristos Se sălăşluieşte în ascunsul fiinţei noastre, fără să avem experienţa 
conştientă a acestui fapt. Experienţa acestui fapt începe să se producă şi creşte 
ulterior în sporirea în credinţă şi în fapte bune, pentru care primim putere de la 
Hristos aflat în acest ascuns şi pe care le oferim Lui. „Fiindcă n-am crezut încă 
cu tărie lui Hristos şi nu ne-am socotit pe noi datori faţă de toate poruncile Lui, 
nici nu ne-am lepădat de noi înşine, după cuvântul Lui, nu cunoaştem tainele 
mai sus pomenite, pe care le-am primit din clipa Botezului. Când însă ne vom 
mustra pentru puţinătatea credinţei noastre şi vom crede în El cu sinceritate 
prin împlinirea tuturor poruncilor Lui, atunci câştigând în noi înşine experienţa 
lucrurilor mai sus pomenite, vom mărturisi că într-adevăr Sfântul Botez este 
desăvârşit, şi, prin el, ni se dă harul, însă acesta stă ascuns în chip nearătat, aştep-
tând ascultarea noastră şi împlinirea poruncilor pentru care am luat puterea”140.

140. Apud Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. II, 
pg. 232
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Harul e însăşi Persoana lui Hristos care stă în intimitatea noastră, disponibilă 
cu toată iubirea Ei141, dar aşteaptă ca să ne deschidem şi noi acestei iubiri, ca să 
începem dialogul iubirii şi să începem să ne umplem de bunătatea lui. „Harul 
acesta se află în noi în chip ascuns de la Botez, însă nu ni se face văzut decât 
atunci când, după ce vom fi străbătut bine drumul poruncilor, vom aduce ca 
jertfă Arhiereului Hristos gândurile cele sănătoase ale firii noastre, nu pe cele 
muşcate de fiare”. „Templul este locaşul sfânt al sufletului şi al trupului, care 
e zidit de Dumnezeu”142. „Dar şi acest templu are un loc în partea dinăuntru 
a catapetesmei. Acolo a intrat Iisus pentru noi ca înainte-mergător (Evrei VI, 
20), locuind de la Botez în noi, „în afară numai dacă nu suntem netrebnici” (II 
Corinteni XIII, 5). Hristos a făcut totul ca să intre în dialogul iubirii cu noi. El 
sălăşluieşte în altarul fiinţei noastre, aducându-Se jertfă ca Arhiereu Tatălui ceresc 
pentru noi, ca să ne întărească în chip neştiut şi pe noi, ca să alăturăm jertfa 
fiinţei noastre la jertfa Lui, ca să renunţăm şi noi la noi înşine pentru a intra în 
dia log cu Tatăl prin El, precum a intrat El prin jertfa Lui ca om în acest dialog 
cu Tatăl şi cu noi. Smereniei Lui trebuie să-i răspundă smerenia noastră, pentru 
realizarea tainei întâlnirii cu El în iubire.

Locul în care Se află El ca Arhiereu este încăperea cea mai dinăuntru, cea mai 
ascunsă şi mai curată a inimii, pentru că numai aceea poate fi în modul cel mai 
uşor sensibilizată şi deschisă lui Dumnezeu143. Numai adâncul virtual omenesc se 
poate deschide adâncului nesfârşit dumnezeiesc. Sfântul Marcu Ascetul continuă: 
„Dacă încăperea aceea nu se deschide prin Dumnezeu şi prin nădejdea raţională 
şi înţelegătoare, nu putem cunoaşte în chip sigur pe Cel ce locuieşte în ea şi 
nu putem şti de au fost primite jertfele de gânduri, sau nu... Deschizându-se 
inima credin cioasă prin nădejdea mai sus pomenită, Arhiereul ceresc primeşte 
gândurile întâi născute ale minţii şi le mistuie în focul dumnezeiesc”144. Hristos 
face slujbă de Mijlocitor ca Arhiereu nu într-un loc străin de noi, ci între abisul 
inimii noastre şi abisul dumnezeiesc, aflându-Se în amândouă şi fiind punte între 

141. Vladimir Lossky, După chipul şi asemănarea lui Dumnezeu, Traducere din 
franceză de Anca Manolache, Editura Humanitas, Bucureşti 1998, pg. 95

142. Despre Botez, în FILOCALIA, sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi care 
arată cum se poate omul curăţa, lumina şi desăvârşi, Ediţia a II-a, traducere, introducere 
şi note de Pr. prof. Dumitru Stăniloae, Institutul de arte grafice „Dacia Traiană R.A.”, 
Sibiu, 1947, vol. I, pg. 281

143. Vladimir Lossky, Vederea lui Dumnezeu, În româneşte de Maria Cornelia 
Oros, Studiu introductiv de diac. Ioan I. Ică jr., Editura Deisis, Sibiu, 1995, pg. 80

144. Despre Botez, Filocalia, vol. I, pg. 282
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ele, căci le are în Sine pe amândouă. Ca astfel de Arhiereu, El vrea să deschidă 
abisul inimii noastre abisului lui Dumnezeu, să trezească setea nesfârşită de iubire 
a inimii noastre pen tru a se adăpa din nesfârşitul izvor al iubirii dumnezeieşti. 
Şi o poate face aceasta aflându-Se cu abisul inimii Sale omeneşti deschis abisului 
dumnezeiesc în abisul inimii noastre.

De la Hristos sălăşluit în noi la Botez ne vine puterea deschiderii spre 
Dumnezeu. De la Arhiereul care Se jertfeşte acolo în focul iubirii de Dumnezeu 
şi de noi, ne vine puterea să alăturăm, cu o căldură din căldura Lui, jertfa noastră 
la jertfa Lui, renunţarea noastră la noi înşine, pentru ca această jertfă a noastră 
să fie luată de El împreună cu noi înşine şi mistuită de focul aceleiaşi iubiri de 
Dumnezeu. De aci se vede că deşi puterea lucrării ne vine de la Hristos, trebuie să 
dăm şi noi o lucrare, încălzită şi întărită de lucrarea Lui. „Drept aceea, o, omule 
care ai fost botezat în Hristos, dă numai lucrarea pentru care ai luat puterea şi te 
pregăteşte ca să primeşti arătarea Celui ce locuieşte în tine. Şi astfel ţi se va arăta 
ţie Domnul, potrivit făgăduinţei, în chip duhovnicesc, precum însuşi zice: „Iar 
Domnul este Duhul; şi unde este Duhul Domnului, acolo este libertatea” (II 
Corinteni III, 17). Atunci vei înţelege ceea ce s-a spus: „împărăţia cerurilor în 
lăuntrul vostru este” (Luca XVII, 21). Adică întâlnirea cu Dumnezeu în iubire se 
face în lăuntrul nostru, în siner gia fierbinte a iubirii.

Lucrarea pe care o dăm, în baza puterii ce o primim, este rodul unei 
tainice întâlniri a noastre cu Hristos. Noi actualizăm doar ceea ce ni se dă într-
un mod nedeplin actualizat. Dar şi această actualizare o facem cu ajutorul lui 
Hristos. Iar prin aceasta actualizăm nu numai virtualităţile ascunse în Hristos, 
ci şi virtualităţile noas tre cu ajutorul lui Hristos. în orice caz, de-abia în această 
contribuţie a noastră experiem că nu numai noi producem rezultatul. Trebuie 
să lucrăm, ca să cunoaştem că şi Hristos lucrează în noi. Şi cunoaştem această 
lucrare a lui Hristos mai întâi în duhul nostru, dar o cunoaştem apoi şi în noile 
simţiri duhovniceşti ale trupului nostru. îl cunoaştem pe Hristos pnevmatizat, 
dar totuşi prezent în trupul nostru, deci ca trup, pnevmatizând şi trupul nostru, 
sfinţindu-l şi pe el în toate faptele lui, împreună cu gândurile sufletului.

Imboldurile spre gânduri şi fapte curate ne vin de la Hristos, dar odată 
conce pute şi săvârşite, le întoarcem tot lui Hristos. Îi întoarcem darul Lui cu 
dobânda noastră. Interpretând cuvântul Psalmistului: „Din templul Tău îţi vor 
aduce Ţie împăraţii daruri în Ierusalim” (Psalmul LXVIII, 30), Sfântul Marcu 
Ascetul zice: „Aceasta pen tru că mintea, care e împăratul fiecăruia, ia întâi din 
templul cel ascuns al inimii îndemnurile bune şi frumoase de la Hristos, Care 
locuieşte acolo, şi le duce până la vieţuirea virtuoasă, pe care Proorocul a numit-o 
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Ierusalim; şi apoi iarăşi le aduce prin intenţia cea bună lui Hristos, Care i le-a 
dăruit mai înainte”145.

Diadoh al Foticeii spune şi el: „La început, harul îşi ascunde prezenţa sa în 
cei botezaţi, aşteptând hotărârea sufletului, ca atunci când omul se va întoarce 
cu tărie spre Domnul să-şi arate printr-o negrăită simţire prezenţa sa în inimă... 
Deci dacă omul va începe să sporească în păzirea poruncilor şi să roage neîncetat 
pe Domnul Iisus, focul sfântului har se va revărsa şi peste simţurile mai dinafară 
ale inimii, arzând cu totul neghina păcatului”146.

Firea omenească este mereu în mişcare şi mereu aceeaşi fire în esenţa ei. 
Bipolaritatea: substanţă-energie e valabilă şi aci. Firea omenească e prin ea însăşi 
în mişcare, dar nu încetează să fie mereu aceeaşi fire în esenţă şi să nu se epuizeze 
în nici o mişcare. Ceea ce îi vine de la Hristos e puterea de a se mişca potrivit voii 
celei raţionale conforme cu voia lui Hristos, adică de a nu se mişca fără voia ei, 
în mod neliber. Şi e mai mare putere în mişcarea conformă cu această voie. Prin 
mişcarea astfel întărită şi adusă la normalul ei nu preamărim numai pe Hristos, 
ci creştem noi înşine, sau realizăm ceea ce trebuie să fim, şi prin gândurile noastre 
cunoscute şi prin faptele noastre manifestate ne facem, în acelaşi timp, un chip al 
lui Hristos cel aflat în noi nevăzut; sau Hristos Se face transparent în noi.

Prin gândurile şi faptele acestea, prin care ne facem pe noi înşine, dar şi pe 
Hristos, stăpâni pe toată fiinţa, gândurile şi faptele noastre, gânduri şi fapte conce-
pute şi săvârşite din puterea lui Hristos, împlinim slujirea noastră preoţească. Prin 
ea oferim lui Hristos tot ce gândim şi săvârşim, dar şi pe noi înşine, murind lui 
Hristos din puterea morţii Lui şi vieţuind Lui din puterea învierii Lui. Prin aceasta 
dezvoltăm îngroparea şi învierea noastră cu Hristos de la Botez. De bunurile ce le 
vor primi drepţii prin înviere, numai cei tari în credinţă se învrednicesc, „cei care 
mor în fiecare zi pentru dragostea lui Hristos, adică se ridică mai presus de toată 
preocuparea (egoistă) a vieţii de aici şi nu mai cugetă la nimic decât la un singur 
lucru: să ajungă la dragostea lui Hristos, care este deschizătura cea mai dinăuntru 
a inimii, unde a intrat ca înainte-mergător Iisus”147. „Căci nu putem face loc în 
noi întregii lucrări a Duhului, decât numai prin împlinirea poruncii desăvârşite, 
adică a morţii”148 faţă de egoismul manifestat în păcate.

Nu e vorba numai de moartea omului vechi al păcatului, ci de moartea 

145. Sfântul Marcu Ascetul, Despre Botez în Filocalia, vol. I, pg. 283
146. Sfântul Marcu Ascetul, Cuvânt Ascetic în Filocalia, vol. I, pg. 376
147. Ibidem, pg. 294
148. Ibidem, pg. 295
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noas tră ca subiect în general, pentru ca să vieţuiască în noi Hristos ca subiect 
(Galateni II, 20). Dar eu însumi sunt în Hristos. El S-a făcut subiectul dinăuntru 
al subiectului meu, fără să încetez de a fi în El ca subiect, dar văzându-mă 
împlinit în El şi plin de bucurie pentru această împlinire. Mi S-a făcut subiect, 
rămânându-mi în acelaşi timp un Tu, cel mai responsabil Tu pentru mine.

Această încadrare a mea, ca subiect, în subiectul lui Hristos, fiind actul 
iubirii supreme, e în acelaşi timp actul deschiderii celei mai depline a inimii, a 
intimităţii mele, prin care ridic viaţa mea, când mă adun din uitarea de mine, 
din împrăştiere. Inima e menită să fie deschisă spre Dumnezeu ca persoană şi 
spre oameni, cum e făcută să fie deschisă o fereastră spre cele văzute. Deschiderea 
aceasta a inimii pen tru mine şi pentru Hristos a început la Botez, alungând alipirea 
la păcatul egois mului, în care credeam că se afirmă eu-ul meu. încadrându-se 
subiectul meu dialogic în subiectul lui Hristos, inima mea se deschide în inima 
omenească a lui Hristos, deschisă la maximum infinităţii lui Dumnezeu.

Diadoh al Foticeii spune că cel ce ajunge la o dragoste intensă, pe de o parte 
„este ca şi când n-ar fi, şi Dumnezeu se slăveşte în el, pe de alta plânge că nu-L 
poate iubi cât vrea”149. În aceasta se vede atât încadrarea subiectului său în Iisus, 
cât şi deosebirea sa de El. Chiar în plânsul său că nu poate iubi pe Iisus cât vrea, 
e o uitare de sine. „Datorită dragostei el călătoreşte afară din sine”; „Duhul va 
grăi în voi” (Matei X, 10); „Duhul strigă: Avva, Părinte” (Romani VIII, 15); „iar 
noi avem gân dul lui Hristos” (I Corinteni II, 16); „a ieşit odată pentru totdeauna 
din iubirea de sine pentru dragostea lui Dumnezeu”150. Hristos sau Duhul lui 
Hristos S-a făcut subiec tul simţirilor lui, al rugăciunii lui, al cuvintelor lui, al 
faptelor lui. Dar şi, invers, omul e subiectul simţirilor trupului lui Iisus. E o 
unire fără confuzie. Cine nu împlineşte însă deplin toate poruncile lui Hristos, ci 
numai unele şi numai în parte, n-a murit deplin lui Hristos şi nu s-a unit cu El, 
pentru că nu-L iubeşte deplin, deşi poate intra şi el în împărăţie, adică la gustarea 
bunurilor unei comuniuni parţiale cu El, pe măsura unirii cu El.

Moartea are deci şi înţelesul iubirii depline faţă de Hristos. Dar iubirea e 
vir tutea care încoronează toate virtuţile şi le cuprinde pe toate. Iar virtuţile nu 
sunt decât deprinderile dobândite de firea noastră prin împlinirea statornică a 
poruncilor, cu ajutorul puterii lui Hristos, sau al Duhului aflat în inima noastră 
de la Botez. Poruncile nu sunt decât poftirea la deschiderea deplină a inimii 
noastre pentru Hristos, pentru semenii noştri, efectuată şi de noi cu puterea lui 

149. Diadoh al Foticeii, Cuvânt ascetic, XIII în Filocalia, vol. I, pg. 339
150. Ibidem, XIII, pg. 339
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Hristos, Care ni Se oferă prin ele cu puterea Lui, dar şi cu apelul la efortul nostru 
pentru a ne pune de acord cu El în iubire. Dragostea fierbinte de Dumnezeu 
care încoronează toate virtuţile e un rod al Duhului lui Hristos aflat în inimă, 
dar şi un răspuns al omului. E o întâlnire deplină cu Hristos plin de infinitatea 
dumnezeiască în inima noastră. E o revelare deplină a lui Hristos cel aflat în inimă. 
Diadoh al Foticeii spune: „Iar când nevoitorul se va îmbrăca cu toate virtuţile, 
şi mai ales cu desăvârşita sărăcie (renunţând la toate pentru Dumnezeu, n.n.), 
atunci harul îi va lumina firea, într-o oarecare simţire mai adâncă, încălzindu-1 
spre mai multă dragoste”151.

Am văzut că Sfântul Marcu Ascetul socoteşte că şi cei ce n-au împlinit 
decât parţial poruncile, deci n-au dobândit deplinătatea virtuţilor, pot intra în 
împărăţia cerurilor. Sfântul Simeon Noul Teolog pare a fi mai exigent. El spune 
că virtuţile sunt ca nişte foi de aur sau de argint, care, sudate de Sfântul Duh, 
alcătuiesc un vas în care e vărsat harul Duhului Sfânt. Lipsind o foaie, tot harul 
va curge prin spărtura produsă în vas152.

Cele două opinii se pot concilia, în sensul că fiecare om trebuie să cultive toate 
virtuţile, căci lipsa totală a uneia (de exemplu smerenia, răbdarea, blândeţea) le 
alterează pe toate celelalte; dar dată fiind putinţa progresului nesfârşit în bine, nici 
un om nu poate ajunge vreodată la capătul lor. El trebuie să se silească totdeauna 
să urce mai sus. Toate virtuţile sunt legate de un grad de iubire care pe de o parte 
vine din Duhul iubirii sălăşluit în inimă, pe de alta e un răspuns al omului la ea. 
Dacă, după Marcu Ascetul, virtutea iubirii încheie progresul omului în virtuţi cu 
aju torul harului ascuns în inimă, şi deci el înţelege prin iubire treapta culminantă 
a virtuţilor, la care nu pot ajunge mulţi, Diadoh al Foticeii, vorbind mai explicit, 
socoteşte că dragostea de Dumnezeu stimulează tot urcuşul omului, susţine toate 
virtuţile. Pe linia aceasta sfântul Simeon a putut spune că omul trebuie să aibă 
toate virtuţile şi această afirmare nu e contrazisă de Sfântul Marcu Ascetul.

Sfântul Marcu Ascetul cere să aducem lui Hristos ca jertfe toate gândurile 
noas tre din prima clipă a apariţiei lor, cât timp nu sunt amestecate cu ceva rău 
în ele, cât timp nu sunt muşcate de fiare, cum zice el. Numai aşa le putem păstra 
curate, sau ne putem uni deplin cu Hristos.

151. Ibidem, LXXXV, pg. 376
152. Arhiepiscopul Basile Krivocheine, În lumina lui Hristos. Sfântul Simeon Noul 

Teolog (949-1022). Viaţa – Spiritualitatea – Învăţătura, Traducere din limba franceză de 
Preot conf. dr. Vasile Leb şi Ierom. Gheorghe Iordan, Editura Institutului Biblic şi de 
Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1997, pg. 105-107
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Aceasta e importanţa slujirii de preot a omului. Numai aşa se poate aduce 
omul pe sine curat lui Hristos: dacă aduce toate gândurile sale referitoare la lucruri 
de la început lui Hristos, ca să le aducă Arhiereul cel mare Tatălui, sfinţindu-ne. 
Numai aşa lucrurile nu vor deveni obiecte ale lăcomiei noastre, ale unor tendinţe 
de plăcere apărute în noi153.

În aceasta se manifestă însă nu numai dragostea adevărată de Dumnezeu, 
care-L vede pe El în toate, ci şi iubirea adevărată de lucruri şi de persoane, care 
nu le coboară la nivelul de simple obiecte ale plăcerilor şi intereselor egoiste, ci 
în minunata şi adânca lor taină şi însemnătate ascunsă în raţiunile eterne ale 
Cuvântului lui Dumnezeu; numai aşa vede persoanele ca partenere libere ale 
unei iubiri în deplin respect reciproc şi într-o trebuinţă egală a uneia de alta, şi 
lucrările, ca mijloace de manifestare a iubirii întreolaltă.

Privirea pătimaşă a lucrurilor, privirea duşmănoasă sau pătimaşă a persoanelor, 
pune peste ele o ceaţă, dându-le o prea mare însemnătate momentană, care peste 
scurtă vreme trece în dispreţuirea lor, sau le dispreţuieşte din primul moment. 
Privirea nepătimaşă le vede în orizontul luminii infinite a lui Dumnezeu şi în ros-
turile lor de concretizare a înţelepciunii şi iubirii Lui nesfârşite şi mereu variate 
faţă de noi. De aceea cer Sfinţii Părinţi să privim lucrurile în înţelesurile lor 
simple, sau curate, despărţite de patimă, prin faptul că le aducem lui Dumnezeu, 
le punem în legătură cu El, împlinind slujba noastră de preoţi ai creaţiei în faţa 
lui Dumnezeu. Sfântul Maxim Mărturisitorul spune: „înţeles pătimaş este gândul 
compus din patimă şi înţeles. Să despărţim patima de înţeles şi va rămâne gândul 
simplu. Şi o despărţim prin iubire duhovnicească şi înfrânare dacă voim”154. 
Înţelesul simplu e nu numai înţelesul curat, ci şi înţelesul transparent al lucrurilor, 
adâncit în lumina şi în iubirea dumnezeiască nesfârşită. Virtuţile despart practic 
înţelesurile lucrurilor de înţelesurile pătimaşe care le întunecă şi se comportă ca 
atare faţă de ele. De aceea virtuţile sunt şi o vedere a transparenţei lui Dumnezeu 
prin persoane şi prin lucruri. Virtuţile o fac aceasta nemaivăzând lucrurile reduse 
la simpla lor grosime opacă materială, pentru că au despărţit mintea de patimile 
trezite sau produse de această grosime care nu stârneşte decât trupul. Celui curat 
toate îi sunt curate. Celui curat toate îi sunt transparente şi el însuşi este trans-
parent pentru Dumnezeu. Cel curat vede prin toate pe Dumnezeu. „Fericiţi cei 
curaţi cu inima, că aceia vor vedea pe Dumnezeu”. Astfel prin curăţirea de patimi 

153. John Meyendorff, Teologia Bizantină. Tendinţe istorice şi teme doctrinare, pg. 282
154. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Capete despre dragoste, IV, 43 în Filocalia, vol. 

II, pg. 85
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şi prin dobândirea virtuţilor, omul se ridică la cunoştinţa raţiunilor lui Dumnezeu 
prin contemplarea lucrurilor în Dumnezeu şi, prin aceasta, la cunoaşterea lui 
Dumnezeu însuşi. Cunoaşterea lui Dumnezeu nu are o bază pur teoretică, ci una 
practică. Ea are nevoie de un efort de curăţire de patimi şi de dobândire a curăţiei 
prin virtuţi, de iubirea curată faţă de toate, pentru ca să vadă pe Dumnezeu 
prin toate. În omul curat cosmosul întreg îşi recapătă strălucirea în Dumnezeu, 
strălucire care se răspândeşte din Dumnezeu prin el.

Astfel inima omului se deschide lui Dumnezeu printr-o iubire, care este nu 
numai vârful virtuţilor, ci şi al cunoaşterii lui Dumnezeu, fiind apanajul unei 
minţi care s-a curăţit de patimi. De altfel virtuţile, curăţind trupul şi sufletul 
de patimi şi umplându-l de iubirea lui Dumnezeu, curăţă totodată şi mintea 
de cugetarea pătimaşă, care strâmbă lucrurile şi persoanele şi le închide într-
un orizont îngust, ridicând-o prin orizontul larg şi luminos în care le vede, la 
cunoaşterea lui Dumnezeu.

Această cunoaştere curată a înţelesurilor simple ale făpturilor, simple şi 
totuşi nesfârşit de adânci, e rodul unei iubiri superioare iubirii lor din interes 
material trecător. Chiar iubirea de femeie, care depăşeşte senzualitatea, e o iubire 
superioară, căci e durabilă, iubind şi respectând femeia în taina ei eternă şi în 
dimensiunile ei spirituale neîngustate, cunoscute prin această iubire curată în 
Dumnezeu. în sensul acesta pentru cei înaintaţi în Hristos nu mai e nici bărbat 
(pentru femeie), nici femeie (pentru bărbat), ci toţi una în Hristos (Galateni III, 
28), pentru că bărbatul şi femeia se întâlnesc în spiritul lor care este identic în 
adâncimea şi curăţia lui.

Aceasta nu înseamnă că creştinii nu au voie să se împărtăşească de lucruri, că 
nu au voie să se unească prin căsătorie ca bărbat şi femeie. Lucrurile pot fi folosite, 
dar nu pentru plăceri, ci pentru menţinerea vieţii în trup şi pentru cunoaşterea 
şi lauda lui Dumnezeu. Iar iubirea între bărbat şi femeie trebuie să ia totdeauna 
forma căsătoriei. Numai aşa femeia se actualizează pentru bărbat în plenitudinea 
fiinţei ei şi bărbatul de asemenea pentru femeie, şi între ei se realizează o adevărată 
unitate. Prin căsătorie iubirea bărbatului faţă de femeie depăşeşte senzualitatea 
trecătoare, îngustă şi egoistă, şi iubirea femeii faţă de bărbat la fel. Numai aşa îşi 
sunt unul altuia de ajutor în urcuşul duhovnicesc spre Dumnezeu, în împlinirea 
lor adevărată155.

Dar este şi o altă cale care uşurează urcuşul spre Dumnezeu. E calea unei 
desfaceri mai radicale de cele amintite, din iubirea mai mare de Dumnezeu. 

155. Paul Evdokimov, Ortodoxia, pg. 123
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„Unele din cele săvârşite de noi după voia lui Dumnezeu, se săvârşesc potrivit 
poruncii; altele nu din poruncă, ci, cum ar zice cineva, ca o jertfă de bună voie. 
De pildă, potrivit poruncii este a iubi pe Dumnezeu şi pe aproapele, a iubi pe 
duşman, a nu desfrâ na, a nu ucide şi celelalte, pe care, călcându-le, vom fi osândiţi. 
Iar nu din poruncă este traiul în feciorie, necăsătoria, sărăcia, retragerea din lume 
şi celelalte. Acestea au înţelesul de daruri, că de nu vom putea să împlinim din 
slăbiciune vreunele din porunci, să câştigăm prin daruri îndurarea bunului nostru 
Stăpân”156.

Motivaţia ce o dă Sfântul Maxim în aceste rânduri aşa ziselor „sfaturi 
evanghe lice”, se deosebeşte de cea catolică. Prin împlinirea acestor sfaturi nu se 
câştigă nişte merite prisositoare, ci se umplu nişte goluri în împlinirea poruncilor. 
Adeseori unii creştini, conştienţi că nu sunt în măsură să împlinească îndatoririle 
generale ale creştinilor, îşi iau sarcina să împlinească alte lucruri, pentru a câştiga 
îndurarea lui Dumnezeu pentru cele ce ştiu că nu le vor putea împlini. Pentru 
conştiinţa lor împlinirea acestor sfaturi pe care simt că le pot împlini mai uşor, 
decât pe cele de ordin general creştin, devine o obligaţie. Monahismul a fost 
astfel o chestiune de chemare. Şi cel ce-şi descoperă această chemare trebuie s-o 
ia în serios şi, împlinind-o, să nu se mândrească socotind că face mai mult decât 
era dator să facă şi decât ceilalţi.

De altfel urcuşul în desăvârşire este nesfârşit şi nu se poate spune de nimeni 
că a trecut dincolo de desăvârşirea sa, încât ceea ce face pe deasupra nu se mai 
asimilează persoanei sale, ci e un prisos pe care-1 poate preda Bisericii pentru 
a-1 pune la dispoziţia celor ce n-au împlinit atâta cât erau datori. Aceasta nu 
înseamnă un egoism pentru cei ce urcă la trepte foarte înalte de desăvârşire. Dar 
folosul altora de la ei se datorează iradierii directe de putere de la cei mai ridicaţi 
la cei mai puţin ridicaţi, neavând nevoie de un intermediu oficial care să ia acest 
surplus în administraţie proprie, pentru o distribuire a lui altora ca unor merite 
dezlegate de persoanele care le-au câştigat. De altfel toţi creştinii pot câştiga unii 
de la alţii, fiecare având ceva de comunicat şi de primit de la ceilalţi.

156. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Capete despre dragoste, IV, 67 în Filocalia, vol. 
II, pg. 110
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V. Concluzii

Teologia părintelui Stăniloae, are profunde implicaţii eclesiologice şi 
eshatologice. În centrul teologiei ortodoxe ca şi în centrul gândirii marelui nostru 
dascăl, se află Persoana lui Iisus Hristos, Dumnezeu adevărat şi om adevărat, 
care întruneşte în Sine trei calităţi care se completează între ele. Mai întâi este 
vorba de Hristos ca Logos divin, prin care Tatăl a zidit lumea prin puterea şi 
lucrarea Duhului Sfânt. Poate că nimeni altul nu a reuşit să pună în evidenţă 
rolul Logosului în crearea lumii, aşa cum a făcut-o, la vremea sa, Sfântul Atanasie 
cel Mare, pe care părintele Stăniloae l-a tradus şi comentat pe larg în ultima 
parte a activităţii sale. Iată ce ne spune Sfântul Atanasie despre rolul creator al 
Logosului: „Deci Însuşi Cuvântul atotputernic şi atotdesăvârşit sfânt al Tatălui, 
sălăşluindu-se şi întinzând puterile Lui în toate şi pretutindeni şi luminându-le 
pe toate cele arătate şi nevăzute, le ţine în Sine şi le strânge, nelăsând nimic gol 
de puterea Lui, ci dându-le viaţă tuturor, păzindu-le pe toate împreună şi pe 
fiecare în parte: ...Precum un cântăreţ, combinând sunetele joase cu cele înalte şi 
pe cele din mijloc împreunându-le prin arta lui, alcătuieşte o unică melodie, aşa 
şi Înţelepciunea lui Dumnezeu, purtând tot universul ca pe o liră şi împreunând 
cele de pe pământ cu cele din cer şi unind întregurile cu părţile şi cârmuindu-le 
pe toate cu voia Sa, alcătuieşte o singură lume şi o unică rânduială frumoasă şi 
armonioasă a ei, El însuşi rămânând nemişcat, dar mişcându-le prin crearea şi 
orânduirea lor, după bunăvoirea Tatălui”157.

Comentând acest text, părintele Stăniloae spune că „pornind de la ideea că 
lumea este o unitate, pentru că unul este Dumnezeu care a creat-o şi o cârmuieşte, 
Sfântul Atanasie a progresat la ideea că lumea este un tot armonic, pentru că Cel 
prin care s-a creat şi se susţine este Raţiunea supremă. Ca atare, Ea (Raţiunea) are 
o funcţie armonizatoare. Lumea nu e una prin simplitate uniformă, ci unitatea 
ei se conciliază cu bogăţia energiilor şi formelor ei”158. Raţionalitatea Logosului 
este raţionalitate treimică în care unitatea se conciliază cu diversitatea formelor, 
pentru a alcătui o ordine armonioasă.

A doua calitate a lui Hristos este cea de Logos Răscumpărător. Pentru 
a înţelege acest rol trebuie spus mai întâi că omul a fost creat de Dumnezeu 

157. Sfântul Atanasie cel Mare, Cuvânt împotriva elinilor, în Sfântul Atanasie cel 
Mare, Scrieri, Partea întâi, în colecţia PSB nr. 15, Bucureşti, 1987, pg. 79

158. Ibidem, pg. 80, nota 99
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pentru a constitui, prin structura sa psiho-fizică, inel de legătură dintre creaţie 
şi Dumnezeu, ca să transforme creaţia în Paradis, adică să o facă să participe 
la nemurirea lui Dumnezeu. Datorită căderii lui în păcat, omul s-a închis în 
el şi s-a separat de izvorul vieţii veşnice, introducând corupţia în el însuşi şi în 
creaţie. Acesta este motivul pentru care Sfântul Apostol Pavel spune că creaţia 
suferă şi aspiră să fie eliberată de stricăciune pentru a ajunge la mărirea fiilor lui 
Dumnezeu (Romani VIII, 20). Rostul Întrupării Fiului lui Dumnezeu a fost 
cel de restabili comuniunea întregii creaţii cu Dumnezeu. Acesta este motivul 
pentru care părintele Stăniloae afirmă cu întreaga patristică că mântuirea adusă 
de Hristos are dimensiune cosmică, că Hristos a îndumnezeit potenţial întreaga 
creaţie în El, prin opera Sa de răscumpărare.

Dar Hristos este şi Cap al Bisericii, ca Trup al Său. Una din contribuţiile 
cele mai importante ale Părintelui Stăniloae în domeniul hristologiei, constă 
în reliefarea legăturii indisolubile dintre Persoana Mântuitorului şi opera Sa de 
răscumpărare. Consecinţa directă a acestei legături constă în faptul că prin actele 
Sale mântuitoare, prin jertfă, înviere şi înălţare la cer, Hristos a transfigurat atât de 
profund firea Sa omenească, încât aceasta a devenit izvor al harului Sfântului Duh 
Care S-a coborât peste Sfinţii Apostoli la Cincizecime, ca să întemeieze Biserica 
şi să ridice actual omul şi creaţia la comuniune de viaţă veşnică cu Creatorul lui. 
Părintele Stăniloae a subliniat în repetate rânduri că rolul lui Hristos de Cap 
unic al Bisericii decurge din faptul că harul Duhului Sfânt nu vine în Biserică 
de undeva din afara trupului personal al lui Hristos, ci prin trupul Său slăvit la 
dreapta Tatălui ceresc. Unul din aspectele cele mai interesante ale operei teologice 
a Părintelui Stăniloae constă în legătura dintre Hristos şi Duhul Sfânt, astfel că 
Duhul Sfânt coboară mereu în Biserică cu Hristos Însuşi.

Pentru ca Biserica să poată corespunde acestei misiuni, ea dispune de 
învăţătura de credinţă, primită de la Mântuitorul prin Sfinţii Apostoli, de Tainele 
rânduite de Mântuitorul pentru împărtăşirea harului sfinţilor şi de o organizare 
sinodală care structurează Biserica sub forma comuniunii. Această structură a 
Bisericii este consfinţită de la Duhul Sfânt Care coboară în mod egal peste Sfinţii 
Apostoli la Cincizecime, pentru a scoate în evidenţă că Biserica rămâne, atât sub 
aspectul ei vizibil, cât şi sub cel spiritual sau invizibil, o comuniune. Părintele 
Stăniloae spune că nu există mântuire în afară de Biserică, fiindcă dacă omul 
poate cădea singur în păcat, nu se poate mântui decât în comuniunea de iubire 
a Bisericii. Dumnezeu este iubire şi nimeni nu se poate înălţa la Dumnezeu 
fără să se integreze în comuniunea iubitoare a Bisericii. Pentru marele nostru 
dascăl, Biserica e imanentul care are în ea transcendentul, comunitatea treimică 
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de persoane plină de o nesfârşită iubire faţă de lume159. Prin Biserică, Hristos 
extinde comuniunea treimică asupra lumii, sub trei aspecte diferite.

Mai întâi la nivelul mădularelor care alcătuiesc Biserica ca Trup al lui Hristos. 
Apoi, extinderea lui Hristos prin Biserică are în vedere nu numai pe credincioşi 
ca atare, ci şi grupurile sau popoarele din care fac ei parte. Potrivit poruncii 
Mântuitorului date Sfinţilor Apostoli, de a propovădui Evanghelia la neamuri, 
după specificul lor etnic, Biserica dobândeşte configuraţia unei comuniunii de 
Biserici locale sau naţionale, ca expresie a Bisericii universale. Universalul nu este 
dat pe deasupra localului şi nici naţionalul deasupra universalului, ci prin Duhul 
Sfânt şi Hristos, ca temelie ontologic-pnevmatică a Bisericii, universalul este dat 
prin diversitatea Bisericilor locale sau naţionale, pentru a le afirma identitatea lor 
şi pentru a le ţine împreună în comuniunea lor universală. Împletirea interioară 
dintre universal şi naţional I-a permis Bisericii să-şi păstreze, în Hristos şi Duhul 
Sfânt, unitatea ei sinodală sau conciliară, împotriva vicisitudinilor pe care a trebuit 
să le înfrunte în decursul unei istorii de două ori milenară şi să-şi păstreze această 
unitate chiar şi atunci când a trebuit să treacă de la organizarea ei imperială, după 
dispariţia Imperiului Bizantin, la cea naţională, în Biserici autocefale.

Hristos lucrează prin Biserica nu numai asupra oamenilor, ci şi asupra 
cosmosului, fiindcă între Biserică şi cosmos există o dublă legătură. Pe de o parte 
creaţia este în Biserică, ca una ce a fost zidită de Dumnezeu. Ea constituie parte 
integrantă a ofrandei euharistice prin care credincioşii îşi exprimă recunoştinţa 
lor faţă de Dumnezeu, fiindcă creaţia constituie un dar făcut omului de către 
Creator. Acesta este sensul cuvintelor pronunţate de preot în timpul Sfintei 
Liturghii: „Ale Tale dintru ale Tale, Ţie aducem de toate şi pentru toate”. Pe de 
altă parte însă şi Biserica este în creaţie, ca să elibereze de sub povara stricăciunii 
provocate de om, ca să ajungă şi ea la mărirea fiilor lui Dumnezeu. Rolul 
Bisericii nu este de a domina lumea sau de a o condamna fără drept de apel, 
ci de a o transfigura, fiindcă este menită să devină cer nou şi pământ nou la 
sfârşitul veacurilor. Este adevărat însă, că numai prin efortul comun al tuturor 
Bisericilor şi al oamenilor de bună credinţă se poate duce la capăt o misiune 
atât de importantă, pentru prezervarea vieţii omului pe pământ, într-o vreme în 
care poluarea a atins dimensiuni planetare, dar şi pentru faptul că natura nu este 
menita să fie pângărită, ci purificată şi sfinţită.

159. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, Ediţia a doua, 
vol. II, pg. 137-138
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CUVINTE ALE SFÂNTULUI ISAAC SIRUL 

Traducător Iorga Alexandru

Introducere

Despre avva Isaac Sirul nu avem multe date bibliografice. Ştim doar că a fost 
din Siria şi s-a născut în secolul VI la Ninive. Se formează (educă) într-un orăşel 
nu departe de Edessa Siriei.

Tânăr (din tinereţe) s-a retras în mânăstirea „Sfântul Martir Matei” unde s-a 
nevoit în aspre nevoinţe ascetice.

După mulţi ani părăseşte viaţa cenobitică, retrăgându-se în pustiu unde 
înmulţeşte nevoinţele sale. O oarecare întâmplare îl va lipsi însă de „dulcea miere 
a isihiei”. Cu dumnezeiasca descoperire se obligă să părăsească pustiul chiliei şi 
să accepte hirotonia sa ca episcop de Ninive. Totuşi, foarte curând părintele cel 
iubitor de singurătate şi linişte se întoarce în pustiu, unde cu asceza, rugăciunea 
şi cugetarea la cele sfinte continuă lupta duhovnicească până la adormirea sa (în 
Dicţionarul de Literatură Creştină al lui Remus R. se afirmă că încă din primele 
zile ale episcopatului se hotărăşte să se întoarcă în pustiu).

Revărsarea experienţei sale ascetice este cuprinsă în ale sale „Cuvinte ascetice”, 
care alcătuiesc un înalt tezaur duhovnicesc al Ortodoxiei. Fiecare pagină a lor 
este înmuiată cu lacrimă şi sudoare ascetică. Este însă înmuiată şi cu harul Prea 
Sfântului Duh.

Cuvântul avvei Isaac este simplu dar viu. Se arată cu concizie şi exactitate 
stările şi schimbările (în rău) ce le întâlneşte luptătorul duhovnicesc în drumul 
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său spre îndumnezeire.
Învăţăturile sale ascetice au ca scop să nască în sufletul celui ce-şi asumă 

duhovniceasca luptă virtuţile şi să-l statornicească în ele, înfăţişându-se – putem 
spune – ca o grădină de flori. Din această gradină duhovnicească a avvei Isaac am 
adunat câteva flori deosebite – cuprinse în lucrarea „Η ασκηση στην ζωη μας» 
(Asceza – exerciţiul – în viaţa noastră) – pe care le oferim celor ce doresc să guste 
puţin din nectarul lor.

Cultivarea sufletului nostru

Exerciţiul este maica a sfinţeniei. Din acesta se naşte primul gust al tainelor 
Duhului Sfânt. Sufletul care se întinează cu trupeştile pasiuni nu poate să urce 
în Împărăţia lui Dumnezeu, nici nu poate să se numere împreună cu sfinţii. 
Lacrimile şi postul creează frumuseţea sufletului, a cărui podoabă sunt virtuţile. 
Suferinţele şi supărările ajută pe suflet în înaintarea sa duhovniceasca şi în 
dobândirea virtuţilor. Toţi sfinţii au trecut prin cuptorul suferinţelor şi aşa au 
dobândit virtuţile.

Să te lupţi cu toate puterile tale, imitând suferinţa lui Hristos, ca să poţi să 
guşti slava Sa. Căci dacă ne răstignim împreună cu Hristos şi precum Hristos, ne 
vom mari împreună cu El. Precum Hristos s-a răstignit pentru păcatele noastre, 
aşa şi noi trebuie să ne răstignim pasiunile noastre şi relele noastre dorinţe.

Cel care dispreţuieşte slava omeneasca, acesta se va învrednici să se bucure 
de slava lui Dumnezeu. Pentru a ajunge însă cineva în aceasta situaţie trebuie să 
cureţe continuu sufletul său de fiecare dorinţa trupească.

Ca să progresezi în virtute, este necesar să cunoşti pe Dumnezeu şi sa-L 
iubeşti. Şi Îl vei cunoaşte mai bine cu cât mai mult Îl iubeşti. Trebuie să răstigneşti 
pasiunile tale şi relele tale dorinţe pentru a veni înlăuntrul sufletului tău harul 
Său.

Baza virtuţilor este smerenia. Şi ca să ne dobândim virtuţile, trebuie mai 
întâi să punem temelia virtuţilor, care este smerenia.

Trebuie să scapi de plăcerile trupeşti, ca să poţi să dobândeşti virtutea.
Progresul în virtute nu este lucru uşor. Necesita lupta tare pentru mulţi ani. 

Mai întâi vom cunoaşte boala noastră, vom crede că suntem bolnavi sufleteşte şi 
după aceasta vom înainta în vindecare.

Părinţii învaţă că niciodată în viaţa noastră nu vom vedea pe Dumnezeu 
dacă nu vom tăia pasiunile noastre. Acesta este dreptul şi singurul mod ca să ne 
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apropiem de Dumnezeu. Bogăţiile Împărăţiei Cerurilor nu se dau leneşilor şi 
către aceia care nu au rodul virtuţii. 

Suferinţele, supărările, bolile, greutatea cărnii, nevoile trupului, nenorocirile 
şi această moarte se înfruntă cu ajutorul lui Dumnezeu. Însă ajutorul va veni 
când omul se luptă să dobândească virtuţile.

Unele lucruri le-am spus de multe ori la fel. Aceasta am făcut-o ca să înţelegi 
bine şi să constaţi câtă importanta dau exerciţiului virtuţii. Deoarece aceasta nu 
se dobândeşte cu frumoase cuvinte, ci cu efort, cu chin şi sudoare. Este fericit 
omul care neîncetat urcă.

„Doamne, întoarce feţele noastre către Tine şi fă cu scârbă să ne dezgustam 
de păcat. Dă-ne puterea să Te iubim cu adevărat şi să ajungem învingători la 
finalul drumului acestei vieţi!

Întăreşte-ne, Doamne, ca să curăţăm sufletul nostru de trupeştile plăceri şi 
să dobândim virtuţile, atât de necesare ca să Te apropie cineva şi să se unească 
pentru totdeauna cu Tine!” 

Cum vom păzi curată inima noastră

Să studiezi Sfintele Scripturi şi să te ocupi de bunurile viitoare şi cu aducerea 
aminte a morţii. Deoarece acestea ajuta pe om în progresul duhovnicesc. Să-ţi 
aminteşti totdeauna de Dumnezeu şi să te lupţi să tăi pasiunile tale, deoarece 
acestea tiranizează sufletul. Să ocoleşti relele şi ruşinoasele dorinţe, care murdăresc 
inima şi nu o lăsa să vadă pe Dumnezeu.

Să cercetezi şi să supraveghezi totdeauna sinele tău, să observi greşelile tale şi 
păcatele tale şi să încerci să le îndrepţi.

Roagă pe Dumnezeu să-ţi dea luminarea Sa, ca să ajungă înăuntrul tău 
duhovniceasca bucurie şi mulţumire, care precum mierea va îndulci sufletul 
tău.

De suferinţele şi de întristările pe care le permite Dumnezeu să nu te sperii, 
deoarece acestea întăresc sufletul tău. Fără greutăţi nu înaintează omul, deoarece 
viaţa îi este asemenea apelor stătătoare care se umplu de microbi şi de murdarii.

Inima ta să o păzeşti curata de trupeştile întinăciuni. Diavolul te va lupta 
mult ca să-ţi dărâme această duhovnicească pază. Dar ai grija! Să ceri ajutorul lui 
Dumnezeu şi cu umilinţa (smerenie) să te lupţi împotriva satanei care „precum 
leul ce urla” încearcă să te înghită. Inima ta o vrea Dumnezeu intru totul curata, 
şi nu doar o parte. Nici un loc al inimii noastre să nu cedăm către diavol, care 
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vrea distrugerea noastră.
Să concentrezi mintea ta spre Dumnezeu şi să nu o laşi libera să se învârtă 

pe aicea şi pe acolo. Când îţi păzeşti mintea, îţi vei păzi şi inima ta curată, pentru 
că din minte gândurile şi dorinţele ajung în inima. Domnul fericeşte pe aceia 
care au inima lor curata, deoarece vad pe Dumnezeu. Acesta însă nu-i lucru 
uşor. Necesita mare strădanie (lupta) şi vigilenţă, pentru că vicleanul aşteaptă 
momentul (ora) în care ne va găsi nepregătiţi, ca să intre înăuntrul inimii noastre 
şi să o întineze.

În inimile unde a murdărit păcatul nu mai vine Dumnezeu. Nu aşteptăm 
duhovnicesc câştig dacă nu facem inima noastră vas, deoarece numai aşa va deveni 
locuinţă curată a Duhului Sfânt. Când împărăţeşte Hristos în inima noastră va 
veni şi pacea. Este pace cum numai Acesta dăruieşte şi pe care nimeni nu poate 
să ne-o ia.

Precum un oraş se păzeşte de soldaţi noaptea şi ziua, aşa şi noi trebuie să 
păzim inima noastră. Dacă nu suntem atenţi, se va umple de gânduri urâte, 
vicleşuguri şi toate relele. Dacă ne luptăm nu vor prinde rădăcina în noi răutăţile 
care atât îi dăunează (sufletului n.t.).

Cu duşmanul trebuie să te lupţi şi să nu porţi discuţii împreună cu el, 
deoarece este insultător şi viclean. Trebuie să-l prigoneşti de atâtea ori de câte te 
atacă, că nu va înceta murdarul şi nelegiuitul său război, până la sfârşitul vieţii 
noastre. Dar şi noi trebuie să fim atenţi (în stare de trezvie) şi cu luminarea lui 
Dumnezeu să ocolim capcanele pe care le înalţă.

Nu uita că pentru a rămâne inima curată este nevoie de efort, durere şi 
multe sudori duhovniceşti.

Cerând însă totdeauna dumnezeiescul ajutor, să te lupţi în toată viaţa ta, cu 
toate puterile tale şi atunci va veni înăuntrul tău Hristos care-ţi va dărui veşnica 
bucurie şi veselie.

«Η ΑΣΚΗΣΗ ΣΤΗ ΖΩΗ ΜΑΣ», κεφαλ «Πως θα φυλαξουμε καθαρη την 
καρδια μας», σελλ.67-68
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Sfaturi duhovniceşti

Oricine cunoaşte boala lui se afla la începutul smereniei. Dumnezeu suporta 
toate bolile oamenilor. Nu suporta însă pe acela care geme (care se plânge). Cel 
ce mulţumeşte totdeauna lui Dumnezeu pentru bunurile şi binefacerile pe care 
I le-a dăruit, primeşte binecuvântările lui Dumnezeu şi în inima lui locuieşte 
harul Său.

Oricine se mândreşte, părăseşte pe Dumnezeu şi cade în blasfemie. Egoistul 
poate să cadă în multe şi ucigătoare capcane ale vicleanului.

Cel ce nu-si aminteşte şi nu se gândeşte la Dumnezeu tine ura împotriva 
aproapelui. În opoziţie este oricine îşi aminteşte de Dumnezeu, nu tine minte răul 
şi iubeşte pe fiecare om. Oricine ajuta pe nedreptăţit are susţinător pe Dumnezeu. 
Oricine ajuta pe aproapele, îl ajuta Dumnezeu. Pe oricine învinuieşte pe fratele 
său, îl mustra Dumnezeu. Acela care miluieşte pe fratele său în ascuns, arata clar 
lui Dumnezeu puterea iubirii sale. Cel care face observaţii fratelui său înaintea 
altora, cu adevărat îl istoveşte şi îl batjocoreşte. Oricine se interesează de sănătatea 
sufleteasca a altuia, îngrijeşte întotdeauna să se facă aceasta cu dragoste. În acelaşi 
fel face şi Dumnezeu. Încearcă pe om întotdeauna cu dragoste, punând înainte 
(având ca scop) să îngrijească însufleţita Sa icoana. Căci Dumnezeu nu chinuie 
(nu încearcă cu greutăţi) pe om să se răzbune pe el pentru păcatele lui, ci ca să-l 
vindece.

Cu cât omul se desăvârşeşte (perfecţionează) în virtute, cu atât mai mult se 
apropie de Dumnezeu şi-L urmează. După cum când arunca cineva lemne uscate 
în foc, acesta greu se stinge, aşa şi acesta care iubeşte cu adevărat pe Dumnezeu, 
dragostea sa mereu creşte, cu cât înaintează în virtute.

Precum negustorul când vinde marfa sa vrea să se întoarcă la casa sa, aşa şi 
creştinul, când termină lucrarea sa, vrea să se îndeletnicească cu Dumnezeu şi 
sufletul său (cu cele ale lui Dumnezeu şi ale sufletului său). Şi precum negustorul, 
când se găseşte pe mare se sperie (înfricoşează) ca nu cumva să vină furtuna şi să 
scufunde nădejdea muncii lui, aşa şi creştinul se sperie ca nu cumva să vină iarna 
patimilor şi să piardă rodul luptei sale.

Precum navigatorul (marinarul) când navighează pe mare vede poziţia 
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stelelor şi corespunzător dirijează vasul, aşa şi creştinul cu rugăciunea înaintează 
pe drumul vieţii sale, până la limanul veşniciei.

Oricine vrea să găsească nepreţuitul mărgăritar intră dezbrăcat în mare, aşa 
şi omul ponderat (cuminte) trece prin viaţa aceasta fără mulţi bani şi averi, până 
când găseşte nepreţuitul mărgăritar, care este Iisus Hristos. Şi când îl găseşte nu 
iubeşte nimic altceva în lumea aceasta.

Precum şarpele în fiecare pericol păzeşte capul său, aşa şi creştinul înţelept, 
în fiecare situaţie dificila, păzeşte credinţa sa, care alcătuieşte temelia vieţii sale.

Precum copacul, dacă nu arunca vechile sale frunze nu scoate altele noi, aşa 
şi omul lui Dumnezeu nu va avea rod duhovnicesc dacă nu scoate din interiorul 
său aducerea aminte a relelor şi a patimilor sale.

Vântul hrăneşte roadele pământului şi pronia lui Dumnezeu roadele 
sufletului.

Câinele, când suferă de foame, răneşte (face să sângereze) limba sa, bea 
chiar din al său sânge şi fără să simtă îşi provoacă pagubă lui însuşi. Aşa şi cel 
mândru, simte pentru puţin dulceaţa, dar după aceea simte rezultatele stricăciunii 
spirituale.

Slava lumii seamănă cu piatra care este acoperita de către ape în mare, şi aşa 
nu o vede navigatorul şi loveşte de ea vasul. Mândria şi slava deşartă sunt ascunse 
şi acestea în suflet şi îi provoacă răul.

Nu cere niciodată să înţelegi raţiunile dumnezeieştilor taine, care se afla 
cuprinse în Sfintele Scripturi, fără ca mai înainte să te rogi cu ardoare lui 
Dumnezeu. Cheia cu care vom înţelege dumnezeieştile sensuri (semnificaţii, 
noime) este rugăciunea.

Trebuie să cunoşti că fără efort trupesc nu se apropie Dumnezeu. Toţi Părinţii 
s-au nevoit mult ca să sălăşluiască în ei Duhul Sfânt. Îndată ce Duhul sălăşluieşte 
în suflet, omul dobândeşte blândeţe şi pace şi fuge orice gând de desfrânare. Nu 
crede că poţi cu rugăciunea să te apropii de Dumnezeu, dacă mai înainte nu 
cureţi inima ta de patimile necinstite ce o întinează.
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Precum uleiul hrăneşte lumina lămpii, aşa şi milostenia hrăneşte sufletul. 
Nu exista fapta mai frumoasa înaintea ochilor (privirii) lui Dumnezeu precum 
dragostea pentru aproapele. Cât de dulce este legătura (relaţia, contactul) cu fraţii 
duhovniceşti, dacă exista dragoste! Dragoste către Dumnezeu şi către aproapele. 
Dragoste către aproapele şi către Dumnezeu. acestea sunt legate împreună şi nu 
poţi să le desparţi.

Cel care vrea să culeagă bucurie şi rod duhovnicesc trebuie să lucreze în 
rugăciune. Precum sufletul este superior trupului, aşa şi rugăciunea este superioara 
oricărei lucrări duhovniceşti.

Mare putere ia cineva din micile exerciţii duhovniceşti, când se fac regulat 
şi cu fermitate, precum întocmai picăturile gingaşei ape pot să scobească piatra 
cea tare.

Când se ucid patimile, atunci sufletul se încălzeşte de dulceaţa bucuriei 
duhovniceşti şi prezenta lui Dumnezeu în suflet este intensă. Necesita mare lupta 
şi multă răbdare pentru a lua omul harul mângâierii de la Dumnezeu. Când 
Dumnezeu intră în sufletul omului atunci patimile se surpa (se retrag).

Distrugere a sufletului este repaosul şi inactivitatea. Cel mai mare rău este 
acedia (ακηδια). Acedia înseamnă să nu ne îngrijim de mântuirea sufletului 
nostru cu rugăciunea, postul şi alte mijloace sfinţitoare ale Bisericii noastre. Nu 
conta pe ajutorul trupului în practica virtuţilor căci se va împotrivi negreşit. 
Satana face tot încât să ne îndepărteze de lucrările lui Dumnezeu.

Lucrarea duhovniceasca cere rugăciune şi liniştea inimii. Nu poate să se 
curăţească cineva doar cu binele (faptele bune) ce le face pentru altul. Trebuie 
să lucreze şi în interiorul sufletului său, ca să se izbăvească de patimile cărnii 
(trupului) şi ale ruşinoaselor şi murdarelor gânduri. Deoarece este uşor să 
facă cineva milostenie, greu însă să-şi taie patimile sale şi relele sale obiceiuri. 
Milostenia o primeşte Dumnezeu când se însoţeşte de inima curată. Nu putem 
să ne interesam de prima şi să o părăsim pe a doua.

În lucrarea duhovniceasca să înaintezi uşor uşor, deoarece marile şi rapidele 
sărituri sunt periculoase. Când sufletul se îndulceşte de bucuria duhovniceasca, 
aceasta îl va face să înainteze mai mult, precum se întâmpla cu cel ce bea puţin vin, 
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şi după ce îi place bea mai mult, până însa să se îmbete. Suferinţele şi supărările 
se înfruntă cu răbdarea şi cu nădejdea în Dumnezeu.

Nu este lucru uşor să sosească (vină) Duhul Sfânt în interiorul sufletului 
nostru. Trebuie mai întâi să-l curarăm de fiecare întinăciune trupească şi să se 
facă vas curat. Aşa va veni să sălăşluiască Dumnezeu. Dar nu ajunge aceasta. Ca 
să luam darul dumnezeiesc trebuie să plecam (sa îndoim) de multe ori genunchii 
noştri la rugăciune. Şi rugăciunea noastră va trebui să se însoţească de smerenie 
ca să fie primită de Dumnezeu.

Să păzeşti limba ta să nu spună neatente şi de prisos cuvinte. Deoarece din 
multa vorbire deriva păcatul. Părinţii Bisericii s-au instruit mult în linişte, ca să 
poată să se apropie de Dumnezeu şi să se unească cu El. Doar când ne păzim 
limba este posibil să vina în sufletul nostru smerenia. Fericitul sfânt Ioan Scărarul 
a spus că gura curată curăţeşte şi inima. Şi în inima curată sălăşluieşte Dumnezeu 
cel sfânt. Dacă însa te învinge limba ta, crede-mă, nu este vorba (nu se poate) să 
te îmbogăţeşti niciodată în virtute şi sufletul tău va fi gol, precum spicul care nu 
are rod.

Când vrei să sfătuieşti pe cineva la bine mai întâi să-I arăţi dragostea ta şi 
mai apoi cu delicateţe şi atenţie să-I faci observaţie, având grijă să nu-l răneşti. 
Deoarece acesta va observa mai întâi dragostea pe care i-o arăţi, şi mai apoi va fi 
atent (se va îngriji) de observaţia pe care i-o faci. Astfel îi vei aduce foloase fără să 
se piardă sufletul său (fără să se rănească sufletul său).

Cu cât omul se izolează de bunurile lumii (cu) atât mai mult se apropie de 
Dumnezeu.

Să nu regreţi (să nu-ţi pară rău) când întâmpini supărări sau dificultăţi în 
viaţa ta, deoarece toate acestea se fac din cedarea (voia) lui Dumnezeu, pentru 
folosul sufletului tău. Încă nici de moarte să te sperii. Căci văzând Dumnezeu 
răbdarea ta te va ajuta să ajungi la victorie, acolo unde te vei bucura de veşnicele 
bunătăţi, pe care le-a pregătit pentru cei ce-L iubesc cu adevărat.

«Η ΑΣΚΗΣΗ ΣΤΗ ΖΩΗ ΜΑΣ», ΙΕΡΑ ΜΟΝΗ ΠΑΡΑΚΑΛΗΤΟΥ, 2006, 
Capitolul «Πνευματικες συμβουλες», pag. 17-24
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Dragostea lui Dumnezeu 

Sufletul care iubeşte pe Dumnezeu găseşte odihna numai lângă El. Abia 
(imediat ce) te-ai eliberat din legătura păcatului inima ta se va uni (se va pune în 
legătură) cu Dumnezeu. Precum nou născuţii se hrănesc mai întâi cu lapte şi mai 
apoi cu pâine, aşa şi începătorii în viaţa creştină mai întâi trebuie să taie pe acelea 
care i-au ţinut legaţi cu lumea şi mai apoi să se unească cu Dumnezeu. Lucrarea 
trupeasca precede pe cea sufletească. Precum Dumnezeu în crearea omului mai 
întâi a făcut trupul pământesc şi după aceea a suflat şi i-a dat respiraţie de viaţă, 
aşa şi în cele duhovniceşti, mai întâi vom începe cu eforturile trupeşti şi după 
aceea vom înainta în cultivarea organizata a virtuţilor. Prima oară aşează cineva la 
casa temelia şi mai apoi zideşte. În alt fel nu se face. Lucrarea sufleteasca se naşte 
din cea trupeasca, precum spicul iese din grăuntele gol al grâului.

Eforturile care le facem pentru dragostea lui Dumnezeu nu se compara cu 
plăcerea bunurilor viitoare. Efortul ţăranului care seamănă este urmat de bucurie 
atunci când aduna roadele. Pâinea ce mănâncă îi pare dulce, deoarece este rod al 
sudorii sale. Lucrarea poruncilor lui Dumnezeu cere efort duhovnicesc şi multa 
strădanie, dar după urmează mulţumirea. Pentru aceasta îngrijeşte-te întotdeauna 
să ai ajutorul lui Dumnezeu.

Cel ce se depărtează de slava deşartă a lumii simte în sufletul său slava 
bunurilor viitoare. În timp ce acela ce încearcă să se odihnească pe sine însuşi cu 
trecătoarele plăceri ale lumii, este orb în suflet.

Nu te lega cu aur sau argint sau cu orice alt tezaur (comoara) al lumii acesteia. 
Obişnuieşte sinele tău să nu aibă îndreptăţiri în lumea aceasta, ca să nu ajungi la 
momentul în care cu o mână să aduni şi cu alta să împrăştii.

Să faci milostenie din efortul tău şi din sudoare ta şi nu din nedreptăţi. Să 
miluieşti pe săraci chiar dacă te nedreptăţesc şi te insultă. Milostenia nu poate să 
se scurgă ea singură precum virtutea (nu poate să se facă brusc, să existe de la sine) 
dacă nu exista mai întâi dragoste pentru Dumnezeu. Aceasta ne va sprijini încât 
nu numai să răbdăm nedreptatea, dar să aşteptăm, cu bucurie nerecunoştinţa 
care este posibil să se arate. Să te întristezi, să suferi şi să te plângi când fratele 
tău se afla în nevoie, deoarece aceasta a făcut şi Hristos. Şi dacă cineva te loveşte 
peste faţă să nu te întristezi, însă să te bucuri, pentru dragostea lui Dumnezeu, şi 
să nu-I spui nici un cuvânt rău.(rece)

Să iubeşti rugăciunea, căci te va mângâia mult în viaţa ta. Citeşte Sfintele 
(dumnezeieştile) Scripturi şi iubeşte sărăcia, căci aceasta te va conduce la 
Dumnezeu. Urăşte odihna trupului şi plăcerile (conforturile), căci acestea sunt 
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moarte pentru suflet. Limitează (mărgineşte) contactele (întâlnirile) tale cu 
oamenii şi îngrijeşte mai mult de sufletul tău, încât să dobândeşti pacea interioară 
şi calmul. Iubeşte înţelepciunea şi îngrijeşte, cu rugăciunea şi lupta (efortul) ta, 
sufletul tău să rămână curat de murdarele gânduri.

Nu înceta muncind în poruncile lui Hristos ca să nu te ruşinezi într-o zi, 
când te vei găsi înaintea Lui ca să dai socoteala pentru faptele tale. Fereşte-te de 
micile greşeli ca să nu cazi şi în cele mari. Lucrează în virtute şi nu te lega de 
plăcere şi odihna care oferă suferinţe (pasiuni, patimi). Iubeşte hainele sărace şi 
nu pe cele care par frumoase. Mai bine să te intereseze frumuseţea sufletului şi 
nu a trupului.

Cel care este guraliv, poate cândva să dobândească gândire curată? Poate 
cândva să aibă cineva gânduri smerite, când doreşte să se desfete în slava 
omeneasca? Când se supune cineva simţurilor trupeşti, este precum ar manca 
mâncarea fiarelor, iar când le învinge, este precum ar manca din mâncarea 
îngerilor.

Cu umilinţa se slăbesc pornirile cărnii, în timp ce cu mândria cedează 
Dumnezeu şi cade cineva în desfrâu. Egoismul creează dezordine în suflet şi 
întinează mintea cu gânduri necurate. Umilinţa conduce pe om la Dumnezeu.

Să faci milostenie şi să te îngrijeşti de ceilalţi oameni, care sunt icoanele lui 
Dumnezeu, dar nu neglija niciodată sufletul tău. Mai întâi vei îngriji de tine 
însuţi şi mai apoi de ceilalţi.

Nu crede căci cu milostenia ai terminat datoriile tale către Dumnezeu. Este 
nevoie de mare lupta ca să curăţeşti sinele tău de patimi, şi aşa se va face bine 
primit la Dumnezeu darul pe care îl faci aproapelui tău. Căci şi minuni să faci, 
încă şi morţi să-nviezi, dacă nu te îngrijeşti în acelaşi timp pentru sufletul tău, 
nu ai făcut nimic.

Cum vei conduce pe alţii în dragostea lui Dumnezeu, dacă tu mai întâi nu 
ai cunoscut pe Dumnezeu? În timp ce eşti bolnav, încerci să faci pe alţii bine? 
Trebuie să ştii că mai întâi te vei curăţi tu şi după aceea vei curăţi pe alţii. Ca să 
ajungă cineva la Dumnezeu, este necesar să jertfească şi mâncare şi băutură şi 
haine luxoase şi laudele şi orice altceva ce trage pe om în lume. Să devii sărac cu 
smerenia ta şi nu bogat cu neruşinarea ta.

Să împaci pe semenii tăi cu virtutea ta şi nu cu cuvintele tale. Cu bunătatea 
ta şi cu blândeţea să stingi focul maniei şi al certării. Să controlezi pe desfrânaţi 
cu comportamentul tău virtuos.

Oriunde ai merge să te crezi pe tine însuţi străin. Aşa te vei păzi şi nu vei 
răni pe alţii. În fiecare împrejurare să te faci că nu cunoşti nimic, ca să nu te 
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stăpânească egoismul. Şi dacă încă te acuza, tu sa-I ierţi şi să nu ţii răutate în tine. 
Să crezi că pentru fiecare lucru ai nevoie să te înveţe şi nu să înveţi tu pe alţii. 
Niciodată să nu îndrumi ceva pe altul, dacă nu ai trăit mai întâi tu în propria 
ta viaţă. Să vorbeşti şi să te porţi precum ucenicul şi nu precum dascălul. Să 
te critici pe tine însuti şi să ocupi ultimul loc. Să fii cinstit şi să inspiri respect 
celorlalţi. Şi dacă este nevoie să înveţi, aceasta să o faci cu smerenie, ca să foloseşti 
pe ascultătorii tăi.

Să te lupţi (lupta duhovniceasca) cu rugăciunea, lacrimile şi posturile şi să te 
îndepărtezi să citeşti învăţăturile ereticilor. Ca să te uneşti cu Dumnezeu necesita 
(este nevoie de) mult post. Multele şi bunele mâncăruri nu lăsa mintea să se 
apropie de Dumnezeu. Tainele lui Dumnezeu se cunosc cu rugăciune şi post. Să 
citeşti Sfintele Evanghelii şi să iei exemplu din viaţa lui Hristos. Cu cât citeşti 
sfintele texte, cu atât înaintezi în cunoaşterea minunilor lui Dumnezeu.

Când studiezi Sfânta Scriptura să fii liber de grijile şi de preocupările de 
viaţă (zilnice), ca să se adape sufletul tău din dumnezeiasca lectura. Cele pe care 
le citeşti să încerci să le aplici, ca să nu rămână sufletul tău în întuneric. În timpul 
războiului duhovnicesc ajuta mult citirea dumnezeieştilor Scripturi, căci exista în 
sufletul nostru depozit duhovnicesc.

Mierea este foarte buna. Când însă mănâncă cineva foarte mult poate sa-i 
creeze stare de voma (indispoziţie). Aşa şi în cele spirituale, nu trebuie să ieşi 
indiscret din hotarele puterilor tale. Să faci numai ceea ce poţi. Aceasta vrea 
Dumnezeu. Celelalte le va completa Acelaşi cu harul Său. Căci exista şi frica 
(teama) să deznădăjduieşti, citind înaltele stări unde au ajuns sfinţii. Înaintează 
în viaţa duhovnicească cu umilinţă şi Dumnezeu nu te va părăsi. Nu înceta să 
ajungi stările duhovniceşti care depăşesc puterile tale, căci vei cădea numaidecât, 
şi de căderea ta va profita diavolul.

Înaltele vârfuri duhovniceşti sunt foarte greu de cucerit. Cer umilinţa 
(smerenie) şi mult efort şi îndelungate lupte. Harul lui Dumnezeu nu acoperă 
uşor pe om căci trebuie mai întâi să se curăţească de fiecare întinăciune. Tainele 
lui Dumnezeu le cunosc aceia care cu exerciţiu (practică) şi smerenie s-au luptat 
în viaţa lor pentru mulţi ani. Numai smeriţilor Dumnezeu descoperă tainele 
Sale.

Dacă vrei să creşti în rugăciune şi în priveghere, trebuie să tai fiecare legătură 
a ta cu lumea şi cu păcatul. Necesita însă răbdare şi linişte. Nu te speria de 
tulburarea care o provoacă diavolul în momentul rugăciunii. Aceasta o face deoarece 
cunoaşte folosul pe care-l vom avea după rugăciune. De aceasta se lupta cu fiecare 
mijloc să stingă lumina (lumânarea) rugăciunii. Rugăciunea ta însă trebuie să se 
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însoţească şi de milostenie, încât să umple sufletul tău de dumnezeiască lumină. 
(În) final, cât de liniştit eşti în interior, cu atât mai mult mintea ta va înţelege 
tainele lui Dumnezeu. Cu rugăciunea şi studiul Dumnezeieştilor Scripturi şi cu 
neîntrerupta ta lupta duhovnicească, repede vei ajunge la curăţia inimii.

Este necuviincios ca iubitori de trup şi lacomii să cerceteze lucrurile 
duhovniceşti, după cum şi desfrânatul să vorbească despre moderaţie (cumpătare). 
Şi aşa cum, când trupul suferă de mare boală se îndepărtează de mâncărurile 
grase, aşa şi mintea nu poate să ajungă la lucrurile dumnezeieşti când se ocupa 
cu cele lumeşti. Precum focul nu poate să aprindă lemnele plouate (ude), aşa 
şi dumnezeiescul foc nu poate să încălzească inima care iubeşte odihna. După 
cum desfrânata nu se limitează la un singur iubit, aşa şi sufletul care se ocupa 
cu multe lucruri nu poate să înţeleagă pe cele mai importante, care sunt cele 
dumnezeieşti.

Precum acela care nu a văzut cu însăşi ochii săi soarele nu poate să povestească 
altora cum este lumina sa, aşa şi cel care nu a gustat vreodată dulceaţa vieţii 
duhovniceşti, nu poate să vorbească despre lucrările duhovniceşti. Dacă ceva 
nu-ti este de folos şi iţi prisoseşte, da fratelui tău, căci aşa se va apropia mai 
mult inima ta de Dumnezeu. Când faci milostenie să dai cea mai buna mâncare, 
făcându-o cu bucurie, vesel căci pe donator (cel ce miluieşte) iubeşte Dumnezeu. 
Nu cerceta dacă la cel către care faci milostenie exista cu adevărat nevoie sau 
nu. Tu fa-ti datoria şi Dumnezeu va judeca drept. Căci făcând milostenie fără 
discriminare vei atrage şi pe cei cu inima împietrită la bine.

Aceasta ne învaţă Însuşi Domnul, care a mâncat împreună cu vameşii şi 
păcătoşii. Nu a preferat pe cei buni şi pe cei vrednici, însă pe cei nevrednici, ca 
sa-I atragă şi să le creeze (facă în suflet) frica lui Dumnezeu.

Aşa şi tu să faci bine către toţi, fie ca sunt prietenii tăi fie că sunt duşmanii 
tăi.

Si când faci binele, nu aştepta răsplată de la oameni, căci te va rasplati insuşi 
Dumnezeu. Ai grija să nu calci în capcana şi să strângi lucruri, ca să faci chipurile 
milostenie. Milostenia are valoare înaintea ochilor lui Dumnezeu când se face 
din strictul necesar. (Cu) cât ai mai puţin, cu atât mai mulţumit eşti şi mai uşor 
te vei apropia de Dumnezeu. Multele lucruri materiale lega pe om de pământul 
acesta şi nu-l lasă să vadă împărăţia veşnica. Abundenta lucrurilor este vrăjmaş 
cumpătatului.

Este fericit acela care încearcă să găsească liniştea pentru a ajunge în comuniune 
cu Dumnezeu şi nu se influenţează de multele treburi. Căci cât trăieşte omul va 
avea treburi şi nu se vor opri niciodată. Desigur, şi munca este importanta pentru 
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progresul sufletului. Părinţii mai ales stabilesc (poruncesc) ca începătorii în viaţa 
duhovnicească trebuie să se ocupe mult cu munca trupească, ca să nu-I supere 
satana, bineînţeles, fără să se lipsească de rugăciune. Şi rugăciune şi munca.

Să nu neglijezi metaniile tale, căci aceasta sperie pe satana. Să cunoşti că te 
vor lupta mult demonii, când începi să te închini Dumnezeului tău. Nici un 
lucru în lupta duhovniceasca nu este superior efortului ascetic, atât de invidiat 
de demoni. Căci se ard când vad pe creştini căzând îngenunchiaţi înaintea 
Răstignitului.

Să ceri mila lui Dumnezeu şi Acesta v-a lumina întunericul inimii tale şi 
va face să înflorească în tine un rai duhovnicesc. Mai întâi trebuie să tăi fiecare 
(orice) lucru păcătos care te leagă cu lumea şi după să orbeşti lumea ta interioara, 
ca să dezrădăcinezi orice stricăciune exista.

Acestea însă, precum ti-am spus şi mai sus (mai înainte), nu sunt lucruri 
uşoare. Să curăţească cineva sinele său de bolile cărnii (întinăciunile trupului) cere 
luptă mare care va dura mult timp. Şi acestea ţi le spun nu ca să te deznădăjduiesc 
în mântuirea ta, dar ca să te ajut să înaintezi continuu, până când vei gusta dulceaţa 
ce oferă Dumnezeu. Căci dulceaţa păcatului este mincinoasă şi trecătoare. Numai 
lângă Dumnezeu vei găsi mângâiere adevărată şi adăpost.

Să urăşti faptele păcătoase şi atunci te va apropia Dumnezeu şi-ţi va trimite 
harul Său. Lângă Dumnezeu vei găsi pace şi bucurie, ajunge sa-L iubeşti cu 
toată puterea sufletului tău. Lângă Dumnezeu te vei bucura de veşnica bucurie 
în Împărăţia Cerurilor. Iubeşte cu adevărat pe Dumnezeu şi atunci vei ajunge 
fericit.

«Η ΑΣΚΗΣΗ ΣΤΗ ΖΩΗ ΜΑΣ», ΙΕΡΑ ΜΟΝΗ ΠΑΡΑΚΛΗΤΟΥ, 2006, 
capitolul «Η αγαπη του Θεου», σελλ. 51-59
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SCRIPTURĂ ŞI LITURGHIE
– cuvânt şi sfinţenie –

Pr. Păunescu Eugen-Cătălin

Anul 2008 este închinat de Biserica Ortodoxă Română Sfintei Scripturi şi 
Sfintei Liturghii. Acest moment de aniversare descoperă timpul istoriei ca timp 
al cuvântului lui Dumnezeu şi ca timp al înţelegerii Cuvântului lui Dumnezeu 
de către oameni. Se împlinesc 500 de ani de la tipărirea, în limba slavonă, a 
Liturghierului lui Macrie (1508) prima carte tipărită pe teritoriul ţării noastre, 
360 de ani de la tipărirea Noului Testament de la Bălgrad (1648) şi 320 de ani 
de la tipărirea Bibliei de la Bucureşti (1688), prima traducere integrală în limba 
română a textului biblic, considerată fiind cea mai însemnată operă literară din 
întreg secolul al XVII-lea.

Acest fapt are importanţa lui bine definită în contextul cultural-bisericesc 
al timpului nostru. Este dovada clară şi concludentă a iniţiativei iubitoare de 
cultură a domnitorilor români, într-o vreme destul de timpurie, precum şi rolul 
pe care îl avea Biserica noastră strămoşească în societatea acelor vremuri.

Consideraţiile acestea de ordin istoric ne determină la o analiză realistă a 
ceea ce înseamnă Sfânta Scriptură şi Sfânta Liturghie în viaţa Bisericii, precum şi 
determinarea reciprocă. Tot istoria ne este martoră de netăgăduit că acolo unde 
cuvântul Sfintei Scripturi nu a fost receptat şi explicat în context liturgic s-a ajuns 
la exagerări dintre cele mai nedorite. În mod concret acolo unde nu s-a afirmat 
raportul şi unitatea deplină între Sfânta Scriptură şi Sfânta Liturghie s-a ajuns fie 
la supraevaluarea Scripturii (protestantism), fie la redimensionarea liturgicului 
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aşa cum s-a întâmplat în catolicism.
Ortodoxia a depăşit aceste aspecte prin aşezarea Sfintei Scripturi în biserică 

– ca interpretare – acolo unde se săvârşeşte şi Sfânta Liturghie precum şi prin 
introducerea textelor scipturistice în rugăciunile cultice. Explicarea Sfintei 
Scripuri făcută pe temeiuri obiective ale Bisericii a ajutat ortodoxia să nu situeze 
cuvântul inspirat al Scripturii în realitatea de multe ori amăgitoare a particularului 
şi subiectivismului opac. 

Învăţătura creştin-ortodoxă consideră că revelaţia adresată de Dumnezeu 
omului este cuprinsă în Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie. Sfânta Scriptură este 
înţeleasă ca revelaţia prin excelenţă, constituind cuvântul inspirat, transmis prin 
intermediul aghiografilor, neamului omenesc; totodată ea constituie „sursa primă 
şi absolută pentru credinţa dintotdeauna a bisericii”1. Din acest caracter inspirat 
al Sfintei Scripturi reiese şi autoritatea ei pentru credincioşi. Această autoritate 
s-a clădit în timp, prin grija deosebită a Bisericii; drept dovadă stă formarea 
canonului scripturistic în limitele clare ale unei tradiţii formatoare. „Revelaţia s-a 
închis cu epoca apostolică”2, dar Biserica postapostolică a trebuit să identifice în 
mod pozitiv care sunt sursele credinţei ei. Formarea canonului biblic a constituit, 
din acest punct de vedere, un proces în care biserica s-a pronunţat asupra propriei 
sale tradiţii; asupra izvoarelor, documentelor şi conţinutului credinţei sale. 

 Odată alcătuit canonul scripturistic, Bisericii i-a revenit sarcina tâlcuirii 
corecte şi obiective; şi aceasta mânată de dorinţa de a păstra mesajul cuvântului 
dumnezeiesc neatins de orice greşeală. Acest lucru, cum era şi firesc, s-a întâmplat 
în Biserică, în atmosfera cântărilor liturgice. Recomandările şi măsurile luate de 
către autoritatea bisericească nu au avut în vedere îndepărtarea creştinilor de la 
citirea Sfintei Scripturi, ci aprofundarea învăţăturii sfinte, potrivit principiilor 
stabilite de Mântuitorul Hristos şi încredinţate ucenicilor Săi. A procedat astfel, 
deoarece Sfânta Scriptură nu este o simplă carte de literatură, ci cuvântul lui 
Dumnezeu (Ioan X, 35). Sfântul Apostol Petru arată că „sunt lucruri greu de 
înţeles, pe care cei neştiutori şi neîntăriţi le răstălmăcesc ca şi pe celelalte scripturi, 
spre a lor pierzare (II Petru III, 16), famenul etiopian care citea din profeţia 
lui Isaia şi nu înţelegea sensul cuvintelor a rugat pe Sf. Filip să-i explice textul, 
întrucât nu-l putea pricepe fără a fi călăuzit de cineva (Fapte VIII,27-28).

 Aşezată în Biserică, Sfânta Scriptură a însufleţit întreg cultul, aşa încât, în 

1. Diac. Asist. Ion Bria, Scriptură şi Tradiţie, în „Studii Teologice”, nr. 5-6 , 1970, 
pag. 395.

2. Ibidem, pag. 393.

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ186

timp, orice formă de rugăciune, în alcătuirea ei,are conţinut scripuristic.
Biserica s-a exprimat cel mai bine, în acest mod, prin Liturghie. De altfel s-a 

şi spus, pe drept cuvânt, că trăirea şi gândirea religioasă ortodoxă sunt esenţial 
biblice. Sfânta Liturghie s-a format şi cristalizat în jurul tainei euharistiei, dar 
într-un cadru profund scripturistic. 

Întreaga dumnezeiască Liturghie este viţa lui Hristos şi întâlnirea cu El, 
comuniunea cu El, mai întâi prin cuvântul descoperit de Logosul cel Întrupat, şi 
apoi prin însuşi Trupul şi Sângele Lui. Cele două vohoduri evidenţiază aceasta.

Sfânta Liturghie cuprinde două părţi: Liturghia catehumenilor sau pentru 
ceea ce urmăreşte prezentul articol, slujba cuvântului şi Liturghia euharistică, care 
sunt strâns legate între ele, încât formează o singură slujbă divină. De asemenea, 
„Liturghia este o tradiţie vie şi neîntinată a Bisericii în care s-a cristalizat o 
adevărată teologie şi spiritualitate a cultului ortodox”3. 

Prima parte, Liturghia catehumenilor este prin destinaţia ei, o cateheză, 
un cuvânt „este Liturghia Cuvântului care precede şi pregăteşte Liturghia 
euharistică”4. Liturghia cuvântului se împlineşte în şi prin Liturghia euharistică 
„care este Taina tainelor ce poate singură transforme cuvântul dintr-un mesaj 
despre Hristos intr-o participare adevărată şi reală la viaţa divină”5; şi astfel 
„Liturghia este cuvânt viu, nu spectacol”6.

Întâlnirea cu Hristos nu se poate fără o pregătire. Nu putem sta decât 
conştienţi de noi înşine în faţa lui Hristos; şi acum cuvântul Evangheliei şi al 
Apostolului devin călăuze, „apa cea vie” de care avem nevoie „pentru a nu mai 
înseta în veci”. Mai întâi ascultăm Cuvântul care ne învaţă să înţelegem şi să 
primim Taina „Cuvântului făcut trup” pentru noi şi pentru a noastră mântuire. 
Sfânta Liturghie ne arată în mod lămurit locul şi semnificaţia cuvântului, a 
înţelegerii lui şi aplicării în viaţă pentru dobândirea mântuirii. Cele două părţi 
constitutive ale Liturghiei, cea a cuvântului şi cea euharistică, se împărtăşesc 
din Acelaşi Hristos, Logosul Tatălui înomenit şi din jertfa Lui. De aceea jertfa 
liturgică se numeşte jertfă cuvântătoare pentru că preotul săvârşeşte sfinţirea 
darurilor folosindu-se de cuvinte. „Preotul conlucrează la împlinirea ei nu prin 

3. Idem, Aspectul dogmatic al Sfintei Liturghii, în „Ortodoxia”, nr.3, 1957, pg. 408
4. Pr. Profesor. Constantin Galeriu, Mărturisirea dreptei credinţe prin Sfânta 

Liturghie, în „Ortodoxia”, nr. 1, 1981, pag. 33. 
5. John Breck, The Power of the world, apud Pr. Lect. Dr. Nicolae Dura, Propovăduirea 

şi Sfintele taine, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 
Bucureşti, 1998, pag. 202.

6. Pr. Lect. Dr. Nicolae Dura, op. cit., pag.203.
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faptă ci numai prin cuvântul rugăciunii”7. 
Pe de altă parte legătura cuvânt – taină este pusă în lumină de Hristos care 

este în acelaşi timp profet – învăţător, arhiereu şi Bunul păstor şi astfel Sfânta 
Liturghie devine „actualizarea fidelă în cult a iconomiei divine mântuitoare a 
acestor trei slujiri.”8

Citirea lecturilor biblice în cadrul Liturghiei are o importanţă bine definită. 
Ea ne arată că biserica duce peste veacuri, prin cult, învăţăturile Mântuitorului 
Hristos şi ale Sfinţilor Apostoli spre mântuire, din care se hrănesc credincioşii din 
toate timpurile şi din toate locurile.

Începutul Liturghiei pregăteşte comunitatea drept credincioşilor prin 
înălţarea sufletească susţinută de cântarea de laudă a sfinţeniei lui Dumnezeu 
pentru a se crea atmosfera adecvată pentru primirea învăţăturii lui Hristos, 
Semănătorul doreşte ca sămânţa cea bună a cuvântului Său dumnezeiesc să cadă 
într-un loc pregătit, capabil să rodească sub „ploaia harului”, aducând roade în 
Împărăţia lui Dumnezeu. Este şi o precauţie în a nu arunca sămânţa într-un 
pământ nepregătit din vreme. Şi de aceea fiecare moment al Sfintei Liturghii nu 
lasă să scape vreun amănunt al pregătirii: al pregătirii pentru Hristos prin cuvânt 
şi al pregătirii cu Hristos pentru Împărăţia lui Dumnezeu.

Începem drumul spre Hristos cerând, prin cuvânt, „pacea de sus”, rugându-
ne „cu pace”. „Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu şi pe pământ pace întru oameni 
bunăvoire” – mesajul angelic al Naşterii Cuvântului, semn al faptului că împăcaţi 
fiind trebuie să purtăm Cuvântul ca „armă” împotriva oricărei dezbinări. După 
ce urcăm treaptă cu treaptă spre Împărăţie, ajunge la rugăciunea amvonului,când 
cerem „pace lumii dăruieşte, bisericii Tale, preoţilor şi la tot poporul Tău”.

Primul Vohod, ieşirea acum cu Sfânta Evanghelie simbolizează ieşirea 
Mântuitorului la propovăduire, „dar şi o ieşire continuă la învăţătura noastră”9. 
Evanghelia este în biserică imaginea vie a slujirii, pentru că poartă în sine cuvintele 
şi faptele lui Hristos, mereu lucrătoare şi contemporane cu fiecare generaţie. „veniţi 
să ne închinăm şi să cădem la Hristos” şi înaintarea spre sfântul altar, dă imaginea vie 
a ieşirii Mântuitorului la propovăduire dar concret „cale”. Nu se poate merge decât 
pe calea Evangheliei într-o asumare reală şi pragmatică a mesajului ei. La acest nivel, 
Biserica în Liturghie, poartă acest dinamism – „existenţă în mers, înaintare, suiş”10.

7. Ibidem, pag. 203. 
8. Pr. Prof . Constantin Galeriu, op. cit., pag. 33.
9. Pr. Lect. Dr. Nicolae Dura, op. cit., pag. 33.
10. Pr. Prof. Constantin Galeriu, op cit., pag. 32.
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Momentul culminant al Liturghiei cuvântului îl constituie citirile din Apostol 
şi Evanghelie; şi acest moment este bine organizat, totul fiind determinat de o 
ierarhie: apostolul vestit de cântăreţ, iar apoi Sfânta Evanghelie rostită într-un 
cadru solemn, unde participă toate treptele bisericii: preot, diacon, credincioşi. 
Iată că acum lumina care însoţea Evanghelia la Vohod şi semnifica propovăduirea 
Sfântului Ioan Botezătorul, este concreteţea cuvântului care „luminează pe tot 
omul cel ce vine în lume”. Evanghelia este acum putere, viaţă şi sfinţire; „Sfânta 
Scriptură însufleţeşte Liturghia şi o conturează.”11

Citirile biblice, din cadrul Sfintei Liturghii „ne pregătesc şi ne curăţesc 
mai dinainte pentru sfinţirea cea mare a Sfintelor Taine.” (Nicolae Cabasila). Se 
citeşte mai întâi Apostolul şi apoi Evanghelia pentru a se arăta că manifestarea 
Domnului în lume s-a făcut treptat. 

La începutul rostirii apostolului se citeşte prochimenul, un fragment din 
Psalmi, care ajută pe cei care participă la Sfânta Liturghie să fie introduşi în 
taina Cuvântului: „prochimenul se adresează nu dor minţii,ci şi inimii omului, 
organul cunoaşterii religioase.”12 Se întâlneşte „atunci le-a deschis mintea ca să 
priceapă Scripturile” (Lc.XXIV,45); urmează liturgicul „Înţelepciune” şi apoi „Să 
luăm aminte”. Pentru ascultarea acestor lecturi „se cere o luare aminte deosebită, 
fiindcă ceea ce se va citi va conţine adevăruri dumnezeieşti şi hotărâtoare pentru 
mântuire”13. Această citire şi ascultare/ înţelegere trebuie să se facă în pace, într-
un mediu determinat prefacerii interioare: „Învăţătura adevărată este făcătoare 
de pace, nu e o teorie fără efect unificator şi mântuitor; cuvântul lui Hristos e 
destinat să-i împace pe toţi cu El”14. 

Preotul mai întâi se roagă în taină pentru această împărtăşire a cuvântului 
dumnezeiesc: „Străluceşte în inimile noastre, lumina cea curată a cunoaşterii 
dumnezeirii Tale şi deschide ochii gândului nostru spre înţelegerea evanghelicelor 
Tale propovăduiri. Pune în noi şi frica fericitelor Tale porunci, ca toate poftele 
trupului călcând, vieţuire duhovnicească să petrecem, că Tu eşti luminarea 
sufletelor şi a trupurilor noastre Hristoase Dumnezeul nostru...”. Teologul 
Al. Schmemann face următoarea comparaţie: „Această rugăciune ocupă în 
sacramentul cuvântului acelaşi loc acelaşi loc pe care îl ocupă epicleza în anafora, 

11. Pr. Prof. Dr. Nicolae Dura, op. cit., pag. 206.
12. Pr. lect. Dr. Nicolae Dura, op.cit., pag. 205. 
13. Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Spiritualitate şi comuniune în Liturghia ortodoxă, 

Editura Institutului Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 2004, pag. 194. 
14. Ibidem, pag. 193

https://biblioteca-digitala.ro



PAGINI DE SPIRITUALITATE ORTODOXÃ 189

rugăciunea pentru ca Tatăl să-l trimită pe Duhul Sfânt. Precum sfinţirea darurilor, 
înţelegerea şi primirea cuvântului nu depinde numai de dorinţa noastră, condiţia 
esenţială, este ca ochii spirituali să fie tainic transformaţi, ca Duhul să vină în 
noi. Acest fapt este mărturisit şi de binecuvântarea dată diaconului pentru a citi 
cuvântul: să vestească cu putere multă spre plinirea Evangheliei.”15 

Rânduiala privitoare la ordinea în care se citesc cele două pericope din Noul 
Testament este inspirată de ideea că „cele grăite de Domnul Însuşi ne înfăţişează 
arătarea Lui mai lămurit decât cele spuse de Apostoli. Ştim că Mântuitorul nu a 
arătat oamenilor dintr-o dată mărimea puterii şi a bunătăţii Sale, ci treptat. De 
aceea este potrivit să se citească Apostolul înaintea Evangheliei, vrând să se arate 
astfel că manifestarea Domnului în lume s-a făcut treptat”16. Astfel prin lecturarea 
pericopelor scripturistice se descoperă Sfânta Liturghie ca o adevărată artă a 
pedagogiei divine, care-l călăuzeşte pe om, dar îl şi sfinţeşte, dăruindu-i „pâinea 
vieţii” spre viaţa de veci. Iar la acest nivel trebuie redescoperită dimensiunea 
sacramentală a Liturghiei Cuvântului „Prin Liturghia Cuvântului eshatologizat – 
mărturisea I. Zizioulas – Dumnezeu vorbeşte din Împărăţia Sa, cuvântul istoric 
al lui Hristos devine identic cu Trupul euharistic al Logosului.”17 

Evident că nu trebuie să supradimensionăm puterea cuvântului mai mult 
decât e înzestrat de Dumnezeu, dar trebuie demonstrată şi argumentată valoarea 
sa legată de mântuire. „Cuminecare cu cuvintele vieţii premerge împărtăşirea 
propriu-zisă, fiindcă Liturghia cuvântului este o pregătire, o condiţie şi un piedestal 
al Liturghie euharistice”.18 „Să se cerceteze omul pe sine şi aşa să mănânce din 
pâine şi să bea din pahar. Căci cel ce mănâncă şi bea cu nevrednicie, osândă îşi 
mănâncă şi îşi bea nesocotind trupul Domnului” (I Cor., XI, 28, 29).

În biserica primară predica avea loc îndată după rostirea Evangheliei, tocmai 
ca mijloc de a învăţa pe catehumeni dar ca şi pregătire pentru credincioşi, ca anti-
cipare a primirii Sfintei Cumenicături; se mai practică şi astăzi în unele biserici.

Totuşi, în zilele noastre, când instituţia catehumenatului a dispărut, predica 
se săvârşeşte imediat după împărtăşirea clericilor; pe de o parte nu poţi vorbi 
despre Hristos decât avându-L pe El iar pe de altă parte pregătirea credincioşilor 
să fie reală şi vie atunci când se apropie de potirul euharistic.

15. La Preot Lect. Dr. Nicolae Dura, op. cit., pag. 206 
16. Pr. Prof. Dr. Petre Vintilescu, Liturghierul explicat, Editura Institutului Biblic şi 

de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1998, pag 191. 
17. La Pr. Lect. Dr. Nicolae Dura, op. cit., pag. 207
18. Ibidem, pag.207
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Există în acest sens o paralelă între Vohodul Mare, când în cadrul Liturghiei 
haristice se duc darurile în mijlocul bisericii şi Vohodul Mic când catehumenii 
primesc Sfânta Evanghelie: „mâncarea euharistică a cuvântului Mântuitorului”19 

Punctul culminant al Sfintei Liturghii îl reprezintă epicleza; acest moment 
de o profundă semnificaţie soteriologică şi eshatologică marchează trecerea de la 
cuvânt la act. „Până acum a lucrat Cuvântul – Cuvântul este Evanghelia, cuvânt 
dumnezeiesc; cuvânt este predica, cuvânt este rugăciunea; cuvânt este epicleza 
însăşi, este cuvânt care cheamă Duhul Sfânt. Dar taina prin care Duhul Sfânt 
preface darurile în Trupul şi Sângele lui Hristos, aceasta e mai mult decât cuvânt, 
e act”.20

Este deasemnea important să înţelegem că legătura existentă între Sfânta 
Liturghie şi Sfânta Scriptură este dată de contextualizarea textelor biblice în 
slujirea Tainei Euharistice.

Încă de la începutul creştinismului nu au lipsit din oficierea Sfintei Liturghii 
şi texte şi lecturi biblice. Sfântul Apostol Pavel scrie ucenicului său Timotei: 
„Până la venirea mea ia aminte la citit, la îndemnat, la învăţătură” (I Tim. IV, 
13). Credincioşii din Bereea „au primit Cuvântul cu toată osârdia, în toate zilele, 
cercetând scripturile dacă ele sunt aşa” (Fapte, XVII, 11).

Citirea Sfintei Scripturi în decursul săvârşirii cultului îşi are începutul în 
slujbele de la sinagogă. Primii creştini fiind proveniţi dintre iudei, aceste lecturi 
s-au continuat în biserică în baza unei „eredităţi liturgice”21: „căci cei locuiesc în 
Ierusalim şi mai marii lor, necunoscându-L şi osândindu-L, au împlinit glasul 
proorocilor, care se citesc în fiecare sâmbătă” (Fapte, XII, 27).

Ortodoxia n-a înlocuit tezaurul credinţei şi evlaviei creştinismului primar 
cu producţii subiective şi sentimentaliste. „Toată cununa de rugăciuni şi 
cântări liturgice porneşte şi se dezvoltă din izvorul adevărului religios aflat în 
Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie”22. Astfel, s-a păstrat o legătură indisolubilă 
între un conţinut religios ca trimitere directă la cuvântul scripturistic şi trăirea 
duhovnicească, ca manifestare „obiectivă” a primirii cuvântului. Pe de altă parte, 
slujirea cultică sacramentală a păstrat o anumită ţinută şi unitate de fond primind 
uneori un aspect al locului. Dar în cele din urmă, scopul citirilor biblice este acela 

19. Ibidem, pag. 208
20. Pr. Prof. Constantin Galeriu, art. cit., pag. 38
21. Episcop Vasile Coman, Însemnătatea Scripturii şi a Tradiţiei în cultul Bisericii 

Ortodoxe, în „Ortodoxia” nr.4, 1980, pat. 586
22. Ibidem, pag. 588
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de a ajunge la unitatea credinţei şi a dragostei în Dumnezeu ceea ce exprimă şi 
textul liturgic: „să ne iubim unii pe alţii ca într-un gând să mărturisim: pe Tatăl, 
pe Fiul şi pe Sfântul Duh, Treimea cea de o fiinţă şi nedespărţit.”

Întreaga Sfântă Liturghie e pătrunsă de texte biblice: de la intrarea preotului 
în Sfântul Altar (Ps.V, 7-8) apoi îmbrăcarea veşmintelor (Ps. CXVII, 15-16; 
Ps. CXXXII, 2; Ps.XVII, 35-36, s.a), proscomidia (Isaia LII, 34-35; Ps.XLIV, 
11) şi toate celelalte momente. Este interesant că dacă până la epicleză textele 
scripturistice din Liturghie au un caracter didactic, acum, ele confirmă chiar ceea 
ce a spus Mântuitorul când a instituit Jertfa şi Taina Euharistică. Aici cuvântul 
lui Dumnezeu introduce însăşi Taina: „ele nu sunt numai anamnezice ci devin 
temeiul şi justificarea epiclezei”23. Realitatea este dată de faptul că aducându-ne 
aminte de cuvintele pe care le-a rostit Hristos la Cina cea de taină, de toate cele ce 
a săvârşit acolo ca să împlinim porunca de atunci, primim îndrăzneală să chemăm 
în numele lui Hristos şi cu puterea Lui, pe Duhul Sfânt ca să sfinţească darurile 
de pe Sfânta Masă şi să le prefacă în Însuşi Trupul şi Sângele Domnului.

Urmând conţinutul Liturghiei vom observa că textele biblice se întrepătrund 
cu rugăciunile şi imnele liturgice şi fac un tot organic fiind o parte constitutivă a 
cultului ortodox şi asigurând un echilibru în desfăşurarea firească. La acest nivel 
al relaţiei Scriptură – Liturghie, existente în biserica sobornicească, înţelegerea 
are şi ea caracter sobornicesc: nu poţi să înţelegi singur Biblia, cum nu poţi 
săvârşi de unul singur Liturghia, cum nu poţi să te mântuieşti de unul singur. De 
aceea, adevăratul creştin deschide „liturgic” Biblia şi o citeşte „liturgic” adică în 
duh şi rugăciune ca şi cum s-ar vedea înconjurat de toată Biserica căreia i-a fost 
încredinţată.

Într-un context multireligios, multilingvistic şi pluricultural, ortodoxia 
trebuie să aducă în prim-planul societăţii importanţa cuvântului. Sfânta Scriptură 
şi Sfânta Liturghie vin să argumenteze că realitatea cuvântului vorbit şi trăirea 
duhovnicească ţin de context eclezial. Înţelegerea Scripturii este determinată de 
raportarea la Hristos şi prin Hristos la întreaga Biserică. Solitudinea poetică naşte 
doar versuri dar niciodată nu explică cuvinte. De aceea, unitatea dintre Sfânta 
Scriptură şi Sfânta Liturghie ar trebui să justifice unitatea dintre cuvânt şi faptă, 
dintre amvon şi lumea din afara pereţilor bisericii.

În încheiere aducem mărturia obiectivă a Preotului Profesor Al. Schmemann: 
„Biblia nu este o colecţie de afirmaţii dogmatice pentru a fi primite şi reţinute 
odată, pentru totdeauna, ci este glasul viu al vorbirii lui Dumnezeu către noi în 

23. Ibidem, pag. 589
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repetate rânduri, purtându-ne întotdeauna mai adânc în bogăţiile inepuizabile 
ale Înţelepciunii şi Iubirii Sale. Practic nu există tragedie mai mare în Biserica 
noastră decât ignorarea aproape totală din partea membrilor săi a Sfinte Scripturi 
şi ceea ce este mai rău indiferenţa totală faţă de aceasta. Ceea ce pentru Sfinţii 
Părinţi a constituit o bucurie şi un interes fără sfârşit, o sporire duhovnicească şi 
intelectuală, este pentru atât de mulţi ortodocşi astăzi un text învechit neavând 
nici o semnificaţie pentru vieţile lor. (…..)”24

24. Alexander Schmemann, Postul cel mare, traducere de Andreea şi Laurenţiu 
Constantin, Edit. Doris, Bucureşti, 1998, pag.49
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BOGOMILISMUL
ÎN LITERATURA ROMÂNEASCĂ

Drd. M-hia Justina Gina-Doina Spătaru

Ioan Petru Culianu1 încearcă să arate în ce măsură Bogumil din literatura 
noastră română face referire la credinţa medievală a bogomilismului, expunerea 
autorului fiind extrem de solid argumentată bibliografic. Primele izvoare care se 
referă la bogomilismul bulgar sunt indirecte: a doua scrisoare a patriarhului din 
Constantinopole, Theofilact, către Petru, ţarul bulgarilor (940-50) şi Tratatul 
contra bogomililor al lui Cosma Preotul, compus puţin după 972. Urmează 
cronologic izvoarele bizantine: Epistula invectiva, scrisoare a călugărului Eftimie 
din mânăstirea Maicii Domnului, Constantinopole, de pe la 1050; Allexiada 
Annei Comena, datând din 1148, povesteşte amănunţit prinderea prin şiretlic şi 
executarea conducătorului impenitent al călugărilor, Vasile; credinţele bogomililor 
expuse de Vasile sunt notate de istoricul ecleziastic Eftimie Zigabenos în Panoplia 
dogmatica. Există un singur izvor bogomil direct, Interrogatio Johannis (Întrebările 
lui Ioan), apocrif adus din Bulgaria în timpul episcopului cathar lombard Nazarie 

1. Ioan Petru Culianu, Gnozele dualiste ale Occidentului. Istorie şi mituri. Ediţia a 
doua. Traducere de Tereza Culianu-Petrescu. Cuvânt înainte al autorului. Postfaţă de 
H.-R. Patapievici, Editura Polirom, Iaşi, 2002, p. 240-263; vezi şi alte lucrări precum N. 
Cartojan, Cărţile populare …., op. cit., p. 40-41, 51; J. M. Hussey, The Orthodox Church 
in the Byzantine Empire, Clarendon Press – Oxford, 1986, pp. 156-166; Pr. Prof. Dr. 
Ioan Rămureanu, Istoria Bisericească Universală, EIBMBOR, p. 317-318
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din Concorezzo (pe la 1190) şi tradus în latină.
Bogomilismul este secta creştină dualistă medievală, apărută în sec. X în 

Bulgaria în urma predicilor şi învăţăturii lui Bogomil şi răspândită apoi în ţările 
balcanice, în Rusia şi în alte părţi, care contestă credinţa creştina în Sfânta 
Treime, Biserica creştină, sfintele taine, ierarhia bisericească şi autoritatea statului. 
Bogomilii sunt urmaşii „pavlicienilor”, mişcare de origine maniheista, care apar 
în partea de Răsărit (Armenia) a imperiului bizantin, după 650, sub conducerea 
unui sirian, Constantin. Conducerea mişcării îşi asociază numele cu apostolul 
Pavel şi discipolii acestuia, ei considerând că inspirate sunt numai Evangheliile 
şi epistolele pauline, restul canonului biblic fiind respins. Pentru pavlicieni, Iisus 
era un înger trimis să salveze sufletele oamenilor, din lumea fizică creată de un 
dumnezeu rău, despre care dă mărturie Vechiul Testament. Bogomilii practică un 
ascetism sever, respingând căsătoria, consumul cărnii şi a vinului. De asemenea, 
resping Taina Sfântului Botezul şi Euharistia, considerându-le rituri satanice, 
întrucât ele folosesc elemente materiale. După distrugerea imperiului bulgar de 
către turci, în 1393, secta bogomililor disipare. Se crede că urmaşii lor sunt catarii 
(în Italia de Nord) şi albigenzii (în sudul Franţei în sec. XII).

Primul aspect greşit interpretat al dogmei bogomilice face directă trimitere 
la creaţie: după ce Sathanas a fost alungat de la locul său de conducere şi din 
sălaşurile cereşti, acesta primeşte, împreună cu îngerii săi răzvrătiţi, clemenţă din 
partea Tatălui, anume un răstimp de 700 de ani de odihnă pe firmament. În acest 
răgaz Sathanas pune să i se construiască lumea la care visa: el nu e creatorul, ci 
doar arhitectul lumii. Deşi Sathanas este cel care comandă, împărţirea apelor are 
loc numai la ordinul Tatălui invizibil (sed precepto patris), care în felul acesta se 
amestecă în organizarea cosmosului inferior. 

Din mitul bogomil se pot distinge câteva consecinţe doctrinare şi etice 
extrem de diferite de cele biblice: considerându-se adevăraţii discipoli ai lui Iisus 
ei se doresc a fi encratiţi, din dorinţa de a imita viaţa îngerilor, conform unor 
versete biblice: „sunt ca îngerii din ceruri” (Mc. 12, 25) sau „Ucenicii i-au zis: 
Dacă astfel este pricina omului cu femeia, nu este de folos să se însoare. Iar El le-a zis: 
Nu toţi pricep cuvântul acesta, ci aceia cărora le este dat. Căci sunt fameni care s-au 
născut aşa din pântecele mamei lor; sunt fameni pe care oamenii i-au făcut fameni, 
şi sunt fameni care s-au făcut fameni pe ei înşişi, pentru împărăţia cerurilor” (Matei, 
19, 10-12)2. Bogomilii preferă interpretarea simbolică, spirituală, accepţiei 
literale a minunilor; resping botezul, euharistia, cultul crucii, cultul Fecioarei şi al 

2. Biblia, EIBMBOR, Bucureşti, 1995
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Sfinţilor, sfintele icoanele şi moaştele, ierarhia ecleziastică, liturghia şi rugăciunile 
ortodoxe acceptând ca unică rugăciune Tatăl nostru. Cred că edificiile materiale 
ale bisericilor sunt ascunzişurile lui Satan şi incită la nesupunere civilă căci, 
dispreţuind bogăţia şi autoritatea, vor să mimeze înseşi temeiurile ordinii sociale. 
Resping dogma învierii morţilor şi a judecăţii de apoi. Se prefac, totuşi, a fi 
creştini exemplari3.

Ioan Petru Culianu crede că dogma dualismului bogomil este o falsă 
problemă. „Dualismul” este definit ca opoziţia a două principii, dar opoziţia dintre 
Dumnezeu şi Diavol este neclară în bogomilism şi deci cel din urmă cu greu poate 
fi definit ca principiu a ceva. Fer. Augustin şi Sf. Ioan Damaschin definesc răul 
ca privatio boni (lipsă a binelui) refuzându-i astfel substanţialitatea4. Diavolul, un 
înger de rang înalt, alungat din ceruri pentru că a vrut să imite puterea Tatălui, nu 
este autorul lumii inferioare; el nu este, literal, decât demiourgos, cel care făureşte 
lumea plecând de la elemente preexistente, în această acţiune intervenind chiar 
Tatăl. De vreme ce Diavolul este arhitect al lumii fără să fie principiu a ceva, de 
vreme ce el este o entitate subordonată lui Dumnezeu şi nu face răul decât pentru că 
Dumnezeu i-a permis-o (Dumnezeu nu-i autorul răului, dar îi tolerează existenţa 
din milă), doctrina bogomililor nu este dualistă, ci, eventual, pseudodualistă.  
Mitul bogomil dă dovadă de o remarcabilă subtilitate în a afirma şi a nega în 

3. Ibidem, p. 248-249; Fer. Augustin zice că maiheii: „criticau necruţător Vechiul 
Testament, mai ales Geneza(…) adoptau doar unele părţi din Noul Testament, mai ales 
din Epistolele pauline”, Despre natura binelui. Contra maniheilor, traducere din limba 
latină, note şi comentarii de Cristian Şoimuşan. Postfaţă, cronologie şi bibliografie de 
Bogdan Tătaru-Cazaban, Editura Anastasia, 2004, p. 101; vezi şi Pr. Dr. Gh. Ciuhandru, 
Bogomilismul şi românii, retipărire din „Revista Teologică”, Tiparul Tipografiei 
Arhidiecezane, Sibiu, 1993, p. 24; Philip Schaff vorbeşte despre doctrina bogomililor la 
fel spunând că resping Noul Testament, Euharistia, Botezul îl fac prin punerea mâinilor, 
dispreţuiesc icoanele şi Sf. Cruce: „The Paulicians rejected the Old Testament and taught 
a strict dualism. The Bogomili held to the Sabellian Trinity, rejected the eucharist, and 
substituted for baptism with water a ritual of prayer and the imposition of hands. 
Marriage they pronounced an unclean relationship. The worship of images and the use 
of the cross were discarded.” History of the Christian Church volume V The Middle Ages. 
A. D. 1049-1294, Grand Rapids, MI, Christian Classics Ethereal Library, 1882, Source: 
Electronic Bible Society, URL: http://wwwccel.org/ccel/schaff/hcc5.html, p. 296-301

4. Augustin, op. cit., p. 105; în alt loc paradoxul răului este astfel exprimat: „răul 
există ca nefiinţă; el nu are substanţialitate ci este tocmai lipsa a ceea ce dă consistenţă 
realităţii”. Augustin, op. cit., p. 108-109; Sf. Ioan Damaschin, Dogmatica, ediţia a treia, 
traducere de Pr. D. Fecioru, Editura Scripta, Bucureştim 1993, p. 49
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acelaşi timp că Satan ar fi creator a ceva5. 

Stareţul Bogumil în viziunea lui I.P. Culianu şi George Gană

Există în Meşterul Manole o afirmaţie a stareţului Bogumil care a determinat 
conştiinţa critică să îl interpreteze ca un exponent al dogmei mitice bogomilice: 
„Şi dacă întru veşnicie bunul Dumnezeu şi crâncenul Satanail sunt fraţi? Şi dacă 
îşi schimbă obrăzarele înşelătoare, că nu ştii când e unul şi când e celălalt? Poate 
că unul slujeşte celuilalt. Eu, stareţ credincios, nu spun că este aşa, dar ar putea 
să fie”6.

Titus Bărbulescu vorbeşte despre teme bogomilice prezente în dramaturgia 
lui Blaga, precizând însă că acestea ar fi „variante ale temei maniheiste a forţelor 
Răului şi Binelui care coexistă în această lume”, bogomilismul pornind „de la 
ipoteza că bunul Dumnezeu şi Diavolul au prezidat împreună la facerea lumii 
şi că ei continuă să participe, şi unul şi celălalt, la crearea lucrurilor şi fiinţelor 
din zilele noastre”7. Acesta identifică tema bogomilică în: Tulburarea apelor prin 
mitul lui Iisus Pământul; în Ivanca, prin „vechea poveste” narată pictorului Luca 
de Slujnică: 

„Ştii Marie – este o veche poveste, oare nu mi-ai spus-o dumneata? Care 
începe aşa: La început, înainte de a fi lumea, au fost doi fraţi: Dumnezeu şi dracu’ 
– înţelegi? Doi fraţi. Toate lucrurile le-au făcut în tovărăşie. Unul a născocit ziua, 
celălalt noaptea, unul a făcut pe sfinţi, celălalt ispitele şi visurile rele. De atunci 
unde sunt sfinţi trebuie să fie şi ispite! Du-te Marie, afară şi aşteapt-o”8.

În Meşterul Manole, prin afirmaţia citată a stareţului Bogumil, meşterul 
părând chiar a se supune „fatalităţii bogomilice”:

„Şi dacă întru veşnicie bunul Dumnezeu şi crâncenul Satanail sunt fraţi? Şi 
dacă îşi schimbă obrăzarele înşelătoare, că nu ştii când e unul şi când e celălalt? 
Poate că unul slujeşte celuilalt. Eu, stareţ credincios, nu spun că este aşa, dar ar 
putea să fie”.9

5. Vezi şi Romulus Vulcănescu, Mitologie Română, Editura Academiei Republicii 
Socialiste România, Bucureşti, 1985, pp. 232-233

6. Lucian Blaga, Opere 4 Teatru, ediţie critică de George Gană, Editura Minerva, 
Bucureşti, 1991, p. 16-17

7. Titus Bărbulescu, op. cit., pp. 86-88
8. Lucian Blaga, Opere 3 Teatru, op. cit., pp. 271-273
9. Lucian Blaga, Opere 4..., op. cit., p. 16-17
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În Arca lui Noe, unde Moşul şi Nefârtate au participat şi participă la 
creaţie: 

„ANA: Bată-i să-i bată furtuna – de şoareci! Iar ne-au cotropit moara. 
S-adună puzderie din toate părţile. Parcă-i un făcut (de Creator!). Jos – şoarecii, 
în pod – liliecii. Ţiuie alcătuirea asta toată noaptea şi din toate încheieturile, de 
ţi-e mai mare dragul!

NOE: Aşa-mi place şi aşa se şi cuvine, să ţiuie şi să freamăte lumea de toate 
vietăţile! Jos – şoarecii, sus – liliecii! Ştii, Ano într-o zi mă gândeam că liliecii 
trebuie să fie arhanghelii şoarecilor…”10.

La fel se situează şi interpretarea lui Dan C. Mihăilescu: „Semnul dual-
armonizator al numelui său, care însumează teoretic vitejia lui Nefârtate şi 
lumina lină a lui Fârtate, se opune aparent unităţii puternice a deciziilor sale; în 
fond, această unitate se sprijină pe o totală acceptare iniţială a conjugării celor 
două planuri, demonic şi sacral, în numele Zidirii”11. Todoran merge pe aceeaşi 
logică a interpretării: „În cugetul meşterului îşi face loc astfel îndoiala, întărită de 
erezia stareţului Bogumil prin credinţa că în orice act creator al omului diavolul 
râvneşte la egalitate cu divinitatea. Numele stareţului nu este ales la întâmplare, 
el reprezentând erezia numită după călugărul Bogumil, care admitea egalitatea 
cerescului cu pământescul în orice făptură”12.

Însă se remarcă şi opinia contrară, care încearcă să identifice şi locul exact 
ocupat de acest personaj în cadrul gândirii estetice a dramaturgului: „Replica 
lui nu e în fond bogomilică (cum ar sugera-o numele personajului), ci blagiană. 
Fondul cosmic are o configuraţie mai complicată decât credea autorul lui 
Zamolxe, Orbul nu e numai puterea creatoare a naturii, ci şi cea distructivă. 
Aceste două feţe ale ei au fost ipostaziate mitic şi numite deosebit, dar aparţin 
aceleiaşi entităţi”13.

I.P. Culianu crede că atitudinea dogmatică a bogomililor „poate oricând să 
fie rânduită între limitele ortodoxiei. Aceasta după cum ştim, nu contestă lucrarea 
Diavolului – îngerul căzut – în lume şi asupra omului; dar face din ea o putere 

10. Lucian Blaga, Opere 5...., op. cit., p. 8
11. Dan C. Mihăilescu, Dramaturgia lui Lucian Blaga, op. cit., p. 105
12. Eugen Todoran, Lucian Blaga..., op. cit., p. 100
13. George Gană, Teatrul lui Lucian Blaga, în vol. Lucian Blaga. Opere 3 teatru, op. 

cit., p. XXXVII
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aservită lui Dumnezeu. Altfel spus, poziţia ortodoxă recunoaşte din plin existenţa 
şi rolul Adversarului, precizându-i funcţiunea în cadrul monarhiei divine”14. Se 
poate spune că Lucian Blaga exprimă prin Bogumil confuzia înţelegerii populare 
a raporturilor dintre Dumnezeu şi diavol, mai ales cu referire la momentul genezei 
universului material, vizibil, confuzie care a făcut posibilă apariţia şi manifestarea 
mitului eretic în Balcani. Multe din consecinţele faptice ale credinţei bogomilice 
nu se regăsesc în interiorul piesei aşa cum ar fi de pildă respingerea botezului, a 
împărtăşaniei, a cultului crucii, al Fecioarei Maria şi al Sfinţilor, a icoanelor şi a 
moaştelor, a ierarhiei bisericeşti, a liturghiei şi a rugăciunilor, a învierii morţilor 
şi a judecăţii de apoi etc. 

După emiterea unei prezumtive ipostaze bogomilice, stareţul Bogumil o 
repudiază prin exprimarea unei alte credinţe la care se raportează cu obscurantism: 
„Şi-atunci toate socotelile minţii stângace sunt fără rost şi singură stăpânitoare 
rămâne credinţa sângeroasă, pe care noi oamenii o aducem cu noi din întunecime 
de veac. Cine vrea jertfa? Întrebările noastre nu răzbat până-n prăpăstiile albastre 
de unde ni s-ar putea răspunde, de aceea în nici o vorbă de a mea nu vei găsi 
nici o umbră de întrebare”15. Bogumil face referire aici la credinţa ancestrală, 
care transcende determinări mitico-temporale stricte, ce susţin că omul trebuie 
să jertfească – o fiinţă umană sau un animal – într-un ritual magic care ar valida 
locul construcţiei: „ritualul de construcţie este şi el o consecinţă «teoretică» a 
unui mit cosmogonic şi a unei întregi metafizici arhaice, care afirmă că nimic nu 
poate dura dacă nu are «suflet» sau nu este «însufleţit»”16.

O fiinţă dragă trebuie să fie zidită pentru a se asigura dăinuirea în timp 
a operei: „Sufletul unui om clădit în zid ar ţine laolaltă încheieturile locaşului 
până-n veacul veacului. Nu vrei să pui odată capăt acestei griji? Ce e trupul ăsta? 
Râia sufletului. Făptuieşte nu cumpăni! Sufletul iese din trupul hărăzit viermilor 
albi şi păroşi şi intră învingător în trupul bisericii, hărăzit veşniciei. Pentru suflet 
e un câştig. Manole, fă-ţi cruce largă şi picură-ţi pe inimă ceara aceasta topită: 
numai jertfa cea mare poate să ajute!”17.

Una din interpretările posibile ale acestei replici a lui Bogumil arată 
necesitatea însufleţirii locului construcţiei: „scopul urmărit prin sacrificiile de 

14. I.P. Culianu, Gnozele dualiste..., op. cit., p. 262
15. Lucian Blaga, Opere 4...., op. cit., p. 17
16. Mircea Eliade, Comentarii la Legenda Meşterul Manole, în vol. Meşterul Manole. 

Studii de etnologie şi mitologie. Ediţie şi note de Magda Ursache şi Petru Ursache. 
Studiu introductiv de Petru Ursache, Editura Junimea, Iaşi,1992, p. 65

17. Lucian Blaga, Opere 4, op. cit., p. 15
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construcţie este să se transforme sufletul victimei într-un demon protector”18. 
Legendele «zidirii» „a căror semnificaţie se redescoperă prin integrarea lor 
tipologică în miturile cosmogonice, în structura mentală arhaică implică idea că 
lumile au fost făcute prin sacrificarea unor fiinţe primordiale, omul este creator 
prin repetarea actelor acestor fiinţe”19. Bogumil intervine în zbuciumul sufletesc 
al lui Manole ca dovadă a unei concepţii metafizice, după care elanul înfăptuirii 
lucrurilor frumoase are ca punct de plecare răul20.

Dualism religios

O legendă tipică cosmogonică dualistă spune că:
„Din început era peste tot numai apă; singur Dumnezeu şi cu Dracul umblau 

pe deasupra.” Aşa încep unele legendele cosmogonice româneşti, cu Dumnezeu 
şi Dracul planând pe deasupra apelor haotice primordiale. „«Cum te cheamă pe 
tine?», zice Dumnezeu. «Nifărtache», zice Dracul. «Da pe tine?», întreabă Dracul. 
«Pe mine mă cheamă Fărtache», zice Dumnezeu. «Haide ş-om face pământ», zice 
Dumnezeu. «Haide», zice Nifărtache. «Bagă-te în mare şi ia pământ în numele 
meu», zice Dumnezeu. Nifărtache se bagă şi zice: «Iau pământ în numele meu, 
nu într-al tău»” etc.21

Lumea este creată prin conlucrarea, dar şi prin înfruntarea dintre Dumnezeu 
şi Diavol. Mai mult decât atât, existenţa acestei lumi bipolare este zi de zi 
asigurată de înfruntarea dintre cele două entităţi supranaturale antagoniste. 
Legenda cosmogonică este produsul unei mentalităţi mitice dualiste şi este, 
la rândul ei, producătoare de mentalitate mitică dualistă. Pentru că legenda 
cosmogonică reprezintă cheia de boltă a întregului sistem mitologic. Cu alte 
cuvinte, cosmogonia dualista generează o mitologie dualistă. Foarte multe ecuaţii 
din mitologia românească se bazează pe înfruntarea dintre două entităţi mitice 
antagoniste: Sf. Ilie vs. Dracul, Sf. Sisoe vs. demoniţa Avestita, Sf. Haralambie vs. 
demonul bolii Ciuma, Solomonarul vs. balaurul, Sf. Gheorghe vs. balaurul etc. 
Faţă de monoteismul care constrânge şi limitează, dualismul este un principiu 

18. Mircea Eliade, Comentarii la legenda Meşterul Manole …., op., cit., p. 88
19. Eugen Todoran, Lucian Blaga…, op. cit., p. 95
20. Ibidem, p. 101
21. Elena Niculiţă-Voronca, Datinele şi credinţele poporului român,adunate şi 

aşezate în ordine mitologică I, ediţie îngrijită şi introducere de Iordan Datcu, Editura 
SAECULUM I.O., Bucureşti, 1998, p. 18
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ordonator mai lax şi mai popular, fiind mai uşor de perceput. Într-o lume dualistă, 
guvernată de fenomene bipolare (zi-noapte, cald-frig, bine-rău, viaţă-moarte, 
ordine-haos), Dumnezeu nu poate să existe singur, fără perechea sa malignă. Pe 
lângă acestea, lumea este mai uşor de explicat şi de înţeles printr-o grilă dualistă. 
Principala întrebare pe care şi-o pune orice doctrină religioasă şi la care trebuie 
să răspundă este „De unde vine răul?”. Dacă Dumnezeu este omnipotent şi 
omniscient, unic şi perfect, cum se face că a creat o lume imperfecta? Cum au 
apărut pe lume durerea, moartea, frigul întunericul, seceta, furtuna, cutremurele 
etc.?! Spre deosebire de monoteism, dualismul nu întâmpină greutăţi în a explica 
pe limba poporului originea răului din lume. Scenariul mitic este extrem de 
simplu: Dumnezeu este cauza tuturor lucrurilor bune, iar Diavolul a tuturor 
lucrurilor rele de pe pământ.

În cultura română, această problemă a fost pentru prima dată ridicată de 
doi mari savanţi: B.P. Haşdeu22 şi Moses Gaster23. Ei au susţinut că dualismul 
religios iranian, mazdeismul, a supravieţuit prin maniheism (sec. III s.u.) şi 
prin diverse secte neo-maniheiste: paulicianism (secolele VIII-IX), bogomilism 
(secolele X-XIV) s.a. Conform unor documente istorice bogomilismul a fost 
întemeiat la sud de Dunăre de un eresiarh bulgar, popa Ieremia Bogomil (927-
968). În secolele următoare, fiind persecutaţi, bogomilii s-au răspândit spre 
vestul Europei, în Bosnia şi Croaţia, în nordul Italiei (patarini, de la cartierul 
milanez Patara), în sudul Germaniei (cathari, de la gr. katharos = „curat, pur”) şi 
sudul Franţei (albigenzi, de la oraşul Albi, victime ale cruciadei de la începutul 
secolului al XIII-lea). Gaster şi Haşdeu au susţinut că – prin scrierile şi legendele 
lor apocrife – bogomilii au influenţat cultura tradiţională a românilor şi slavilor 
de la nord de Dunăre. Nicolae Cartojan a consemnat succesul deosebit de care 
s-a bucurat teoria celor doi savanţi de la sfârşitul secolului al XIX-lea: „Părerea 
lui Gaster şi Haşdeu a trecut apoi la toţi istoricii noştri literari”24. Totuşi, nu 
toţi cercetătorii români au fost de acord cu teoria bogomilică a dualismului din 
folclorul românesc. Obiecţii importante a ridicat D. Russo în cartea sa din 1907 
Studii bizantino-române. Textele eshatologice din Codex Sturzanus, care se referea 
încă din titlu la „pretinsul bogomilism” al textelor eschatologice publicate de 

22. B.P. Haşdeu, Cuvinte den bătrâni, tom II, Bucureşti, 1879
23. M. Gaster, Literatura populară română, ediţie, prefaţă şi note de Mircea 

Anghelescu, Editura Minerva, Bucureşti, 1983
24. N. Cartojan, Cărţile populare în literatura românească. Epoca influenţei sud-slave, 

cuvânt înainte de Dan Zamfirescu, postfaţă de Mihai Moraru, Editura Enciclopedică 
Română, Bucureşti, 1974, p. 39

https://biblioteca-digitala.ro



PAGINI DE SPIRITUALITATE ORTODOXÃ 201

Haşdeu în Codex Sturdzanus. 
Din punct de vedere creştin, mitul folosit de Blaga, concentrat pe 

credinţa în „perfecţionarea începuturilor”, a „creaţiei” ca act divin, este o ispită 
schismatică în ideea conlucrării lui Dumnezeu în actul regenerării omului cu 
diavolul. Dualismul eretic care recunoştea în diavol un înger căzut şi în acelaşi 
timp creatorul cerurilor, al pământului şi al omului, era prezentat în vechime, cu 
ajutorul unor interpretări alegorice ale parabolelor biblice. Ideea că diavolul este 
creatorul şi conducătorul lumii vizibile, în chip de „stăpân al cerului, al soarelui, 
al văzduhului şi al stelelor” este mereu împrospătată de aluziile la „prinţul acestei 
lumi” despre care se aminteşte în a patra Evanghelie. Asemănările dintre treimea 
bogomilă şi trinitatea analoagă a zurvanismului i-au făcut pe istoricii R. Zaehner 
şi Mircea Eliade să susţină că bogomilismul derivă din credinţele iraniene25.

Binele şi Răul în viziunea teologiei ortodoxe

Nu este un lucru uşor de realizat recunoaşterea chipului diavolului în 
dumnezeieştile Scripturi pentru că Revelaţia divină este în primul rând o 
descoperire a lui Dumnezeu şi abia apoi, ca şi consecinţă, istorie a mântuirii. 
Diavolul, după cum îi spune şi numele – de la gr. διαβαλλω (diabalo) însemnând 
„a separa” – este cel care introduce schisma. Diavolul este un expert al distanţelor 
interioare interiorizate. Tocmai de aceea, chipul său biblic este mai degrabă un 
negativ în care-i distingem trăsăturile ca absenţă care îngheaţă orice relaţionare. 
Prima apariţie biblică a Satanei este în cartea Facerea cap. 3, 1-4, unde se 
manifestă sub chipul unui şarpe, reptilă care prin forma sa duce cu gândul, 
aproape instinctiv, la persuasiune şi frică. Şarpele Facerii îşi va descoperi definitiv 
chipul, în toată monstruozitatea sa, în Apocalipsă, unde este declarat în mod 
vădit, adversar al lui Dumnezeu de care în cele din urmă va fi învins prin puterea 
lui Hristos. Ispitirea lui Adam şi a Evei în grădina Edenului rămâne o paradigmă 
a experienţei moral-spiritule a întregii umanităţi. În cărţile Sfintei Scripturi se 
vorbeşte destul de puţin despre diavolul. Apare sub forma unui duh rău „trimis 
de la Dumnezeu” (Jud. 9, 23), după ce a fost retras „spiritul Domnului” (1 Regi 
16, 14-15,23), duh ce se prezintă în faţa lui Dumnezeu parcă ispitindu-L pentru 
a face răul cu „consimţământul” aparent al Său (3 Regi 22, 19-23). Aceste duhuri 
răufăcătoare par aproape nedespărţite de voinţa permisivă a lui Dumnezeu, 

25. Yuri Stoyanov, Tradiţia ascunsă a Europei, Edit. Polirom, Iaşi, 1999, pp.115-118
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ceea ce nu înseamnă că voinţa Sa efectivă este de a face răul, ci doar că voinţa 
divină face loc acţiunii celui rău, existând deja în atotştiinţa dumnezeiască un 
plan pentru înfrângerea lui, mai mult decât atât, din răul produs Dumnezeu va 
determina obţinerea un bine îmbogăţit.

 O altă faţă a diavolului apare în cartea deuterocanonică a lui Tobit, unde 
acesta primeşte numele de Asmodeu (Asmedai) fiind un duh ucigaş fiindcă 
omoară pe cei şapte soţi ai Sarrei, fiica lui Raguel (cf. Tob. 3, 8-17; 6, 17). 
Numele „Asmodeu” provine, după unii de la Aêshama Daeva zeul iranian al 
concupiscenţei, al mâniei şi al violenţei. După alţi critici, Asmodeu nu este 
un împrumut iranian, căci în mitologia iraniană nici un „daeva” (zeu) nu s-a 
îndrăgostit de vreo femeie, aşa cum pare a face Asmodeu, care se dovedeşte a fi 
ucigaş dintr-un soi de gelozie absurdă. Asmodeu din cartea lui Tobit este un duh 
rău bine individualizat şi răufăcător.

În Noul Testament, chipul diavolului devine deosebit de transparent astfel 
că, putem observa chiar o „psihologie” a sa iar statutul ontologic al Satanei 
se clarifică mult faţă de cel din V.T. În Sfintele Evanghelii diavolul apare atât 
în relaţia sa cu Iisus Hristos cât şi în învăţăturile date chiar de Mântuitorul. 
La începutul vieţii Sale publice, când sosise momentul să predice Evanghelia 
Împărăţiei cerurilor, Domnul Iisus Hristos a trecut prin experienţa ispitirii 
din deşert. Cele trei încercări ale diavolului de a-L atrage pe Mântuitorul în 
cursă au sfârşit în mod definitiv în urma cuvintelor „Piei, satano, căci scris este: 
«Domnului Dumnezeului tău să te închini şi Lui singur să-I slujeşti»” (Mt. 4, 
10). Semeţia sa fără margini transpare din aceea că vrea să fie adorat de însuşi 
Fiul lui Dumnezeu, dar odată respins, diavolul se retrage „până la o vreme” (Lc. 
4, 13). Experienţele lui Iisus Hristos cu cei demonizaţi vor fi tot atâtea prilejuri 
de reapariţie a Satanei în viaţa Sa. Duhurile rele, în întâlnirile lor cu Mântuitorul 
Hristos, dovedesc curiozitate în privinţa misiunii exacte a Domnului, simţind 
puterea dumnezeiască ce iradia din El dar ignorând misterul Întrupării în toată 
realitatea sa (cf. Mc. 1, 23-26; Lc. 4, 33-37). Prin gura posedaţilor diavolii Îl 
mărturisesc pe Hristos ca Fiu al lui Dumnezeu, ceea ce nu înseamnă că au o 
cunoaştere teologică a tainei teandriei hristologice (cf. Mc. 1, 34-39; 3, 11.12; 7, 
24-30; Mt. 8, 16; 8, 28-34; 9, 32.33; 15, 21-28; Lc. 4, 41; 6, 18; 9, 37-43). În 
exorcismele biblice, Mântuitorul nu întâlneşte rezistenţă din partea demonilor, 
ci, în mod paradoxal, din partea conducătorilor poporului, care, neputând 
suporta, din invidie, faptul că mulţimile îşi găseau mângâierea în Hristos, în 
anumite ocazii, Îl cataloghează drept posedat sau Îl acuză că ar exorciza cu 
ajutorul domnului dracilor, Beelzebub.
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În scopul unei cât mai bune cunoaşteri a Sf. Scripturi cu referire la diavol şi 
la activitatea sa trasăm cu ajutorul referinţelor biblice câteva caracteristici:

-  a greşit înaintea lui Dumnezeu: 2 Pt. 2,4; 1 In. 3,8;26

- locuinţa lui era în ceruri: Is. 14, 12; Lc. 10, 18; Apoc. 12, 8;
- este capul îngerilor căzuţi: Apoc. 12,7-9;
- mulţi îngeri i s-au alăturat, căzând împreună cu el: 2 Pet. 2, 4; 1 In. 3, 8; 

Iud. 1, 6; Apoc. 12, 8-9;
- există o luptă între puterile întunericului şi lumină: Dan. 10, 13-21; Ef. 

6, 11-17; 
- Satan şi îngerii săi au fost alungaţi din ceruri: Is. 14, 12; Lc. 10, 18; Apoc. 

12, 7-12;
- Satana – creatură personală: Mt. 4, 1-10; 17, 18; Mc. 5, 8-13; 8, 33; 9, 

25.26;27

- doreşte să fie ca Dumnezeu, ispitindu-l pe om cu aceeaşi iluzie: Is. 14, 14; 
2 Tes. 2, 3.4;28

- Satana – „stăpânie şi putere a văzduhului”: Ef. 2, 2; 
- „dumnezeul veacului acestuia”: 2 Cor. 4,4;
- „domnul acestei lumi”: In. 12,31; 14, 30; 16, 11; 
- „domnul dracilor”: Mt. 9, 34; 12, 24; Lc. 11, 15; 
- acuzatorul: Zah. 3, 1; Apoc. 12, 10; 
- Lucifer – cel strălucitor, purtător de lumină: Is. 14, 12; Lc. 11 1529;

26. Dumitru Stăniloae: „Sf. Scriptură ne spune că această lume de duhuri rele a făcut 
la început parte din lumea îngerilor buni, dar răzvrătindu-se, aceştia au fost azvârliţi din 
cer”, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, ediţia a doua, EIBMBOR, Bucureşti, 1996, 
p. 308; acelaşi lucru îl afirmă şi Sf. Damaschin: „este cel dintâi care s-a depărtat de bine 
şi a căzut în rău”, Dogmatica, ediţia a III-a, traducere de Pr. D. Fecioru, Editura Scripta, 
Bucureşti, 1993, p. 49; Ion Vlăducă: „Răul este ceea ce se depărtează de Dumnezeu”, 
Mic dicţionar de apologetică ortodoxă, Editura Bizantină, Bucureşti, 2002, p.44

27. V. Lossky zice că îngerii au fost creaţi după expresia Sf. Isaac Sirul în „tăcere”, 
Teologia mistică a Bisericii de Răsărit, traducere, studiu introductiv şi note pr. Vasile 
Răducă, Editura Anastasia, Bucureşti, p. 145

28. Sf. Ioan Damaschin : „Li s-a îngăduit să ispitească pe om, dar nu au putere să 
forţeze pe cineva(…)”, op. cit., p. 49-50 

29. Despre chipul de lumină pe care îl poate lua diavolul vezi Ion Vlăducă, op. cit., 
pp. 150-152; o istorisire mai veche despre diavol spune că: „Era un oarecare sihastru 
iscusit şi trăia în pustie cu multă înfrânare, postire şi privegheri şi alte osteneli pentru 
mântuirea sa, atât încât se socotea pe sine că a ajuns la măsura părinţilor de demult.
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- „Balaurul”: Apoc. 12, 3.4.7.9.13.17; 20, 2;
- „Şarpele”: Fac. 3, 1-4; 13, 14; Lc. 10 19; 2 Cor. 11 3; Apoc. 12, 2.15; 20, 2; 
- „Beelzebub”: Mt. 12, 27; Mc. 3, 22;
- „Diavolul”: Apoc. 12,9; 
- „Ucigaşul”: In. 8, 44; 
- „Mincinosul”: Fac. 3, 4; 
- „Ispititorul”: Mt. 4, 3; 1 Tes. 3, 5; 
- „Duşmanul”: Mt. 13, 38; Ef. 6, 11; 
- „Adversarul”: Iov 1, 6.7.9-12; 1 Pet. 5, 8; 1 Tim. 5, 14; 
- „Leu răcnind”: 1 Pet. 5,8; 
- „Nimicitorul” (Abaddon, Apollion): Apoc. 9, 11; In. 10, 10;
- diavolii au voinţă liberă: Is. 14, 12; 
- au memorie: Mt. 4, 6; 
- sunt trufaşi: Is. 14, 12-15; 2 Tes. 2, 3.4; 
- au ambiţie diavolească, voinţă de sine: Is. 14, 12-15; îl determină pe om să 

mintă: 1 Regi 22, 22; 2 Cr. 18, 20-22, Fap. 5, 3; 
- caută şi acceptă adoraţia din partea omului: Lev. 17, 7; Deut. 32, 17; 2 Cr. 

11, 15; Ps. 105 (106), 37; Mt. 4, 8-10; Lc. 4, 5-7; 1 Cor. 10, 20; 2 Tes. 2, 3.4; 
Apoc. 9, 20; 13, 4.8.12;

- cred în unicul Dumnezeu: Iac. 2, 19;
- mărturisesc pe Iisus Hristos: Mt. 8, 29; Mc. 1, 23.24; 3, 11; 5, 7; Lc. 4, 

41; 8, 28; Fap. 19, 1530.

După cum apare din Facere, răul nu vine de la un principiu absolut, ci din 
păcatul omului care, prin neascultare faţă de porunca lui Dumnezeu, la sugestia 
şarpelui, decade din nevinovăţie (Fac. 2, 17). Şarpele rămâne într-un fel, cel 
care a introdus păcatul în lume. De aceea blestemul divin din Facere, referitor 
la „zdrobirea capului”, se va realiza în istoria mântuirii prin viaţa, activitatea, 
Patima, Moartea şi Învierea Mântuitorului. Experienţa răului pe toate planurile, 
determină conştiinţa să caute cauze, remedii şi explicaţii ale stării de suferinţă 

Pentru aceasta a început vrăjmaşul diavol a-l amăgi şi a-l înşela cu năluciri diavoleşti. I se 
arăta lui adesea în chip de înger ca şi cum ar fi de la Dumnezeu trimis pentru pustniceasca 
lui viaţă cea iscusită, ca să-l povăţuiască şi să-l înveţe cele ce i se cad lui(...)”, Patericul ce 
cuprinde în sine cuvinte folositoare ale sfinţilor bătrâni, Alba Iulia, 1993, p. 307

30. Concordanţă biblică tematică, ediţie revăzută şi completată de Pr. Vasile Dogaru 
şi Pr. Neculai Dorneanu după lucrarea Călăuza predicatorului de Dr. Constantin 
Chiricescu şi Iconom Constantin Nazarie, Trinitas, Iaşi, 2000
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insuportabilă existentă în creaţie. Pentru cei credincioşi, întrebările deşi presante, 
îşi găsesc răspunsul în Revelaţie. Pentru cei necredincioşi cel mai folosit argument 
împotriva credinţei în existenţa lui Dumnezeu, devenit deja clasic este acela că, 
dacă ar exista cu adevărat, nu ar putea accepta răul sau altfel spus, acesta nu a 
putea avea nici un loc într-o creaţie a unui Dumnezeu aşa cum îl înţelege credinţa. 
Se aud peste tot aceste întrebări „De ce îngăduie Dumnezeu răul înspăimântător, 
de ce pătimeşte biruinţa Sa? Omenirea neîntrerupt e şiroire de sânge, Satan, nu 
Dumnezeu, pare a-i fi stăpânul. Unde e deci lucrarea providenţei divine?”

Pentru a ne putea răspunde la aceste întrebări, prezente în conştiinţa umană 
încă din zorii ei, este necesară interpelarea Revelaţiei divine, deci a Bisericii 
ortodoxe, cu privire la rău sau la diavol. Păcatul se dezvăluie a fi la originea 
suferinţei noastre ca operă a unei făpturi personale, neputând subzista în afara 
unui subiect personal. Păcatul este o interacţiune, „adulter” spiritual între diavol 
şi persoana umană, aşa cum vedem în episodul ispitirii din Facere. Iar Sf. Simeon 
Noul Teolog zice: „Ce face atunci Dumnezeu, Care a făcut toate şi l-a zidit şi pe 
om? Cunoscând mai înainte de întemeierea lumii că Adam va călca porunca şi 
rânduind de mai înainte viaţa şi refacerea lui din naşterea din nou, prin Naşterea 
Fiului lui Dumnezeu, înfrânează toate cu puterea, cu mila şi cu bunătatea Sa 
şi opreşte pornirea tuturor făpturilor şi le supune îndată omului pe toate, ca şi 
înainte. El voieşte ca zidirea să slujească omului pentru care a fost creată, deşi s-a 
făcut stricăcioasă pentru omul stricăcios. Căci voieşte ca acesta atunci când se va 
reînnoi iarăşi şi se va face duhovnicesc, nestricăcios şi nemuritor, eliberându-se 
şi ea de robia stricăciunii, să se reînnoiască împreună cu el şi să se facă întreagă 
nestricăcioasă şi duhovnicească, după ce a fost supusă de Dumnezeu celui ce s-a 
răzvrătit şi nu I-a slujit Lui. Aceasta a rânduit-o Preamilostivul Dumnezeu şi 
Domn înainte de întemeierea lumii”31.

31. Sf. Simeon Noul Teolog, Filocalia sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi 
care arată cum se poate omul curăţi, lumina şi desăvârşi, Editura Humanitas, Bucureşti, 
1997, p. 124; „Textul însuşi ne sugerează că este vorba de o complementaritate, întrucât 
ispitirea e descrisă ca pornind din afara omului dar în orice caz din interiorul creaţiei 
adică din interiorul creaturalităţii. Într-adevăr, ispitirea îşi are punctul de plecare în 
persoana îngerului. Suntem, deci, în mediul relaţionalităţii şi al libertăţii. Ispitirea şi 
răul nu vin din afară, ca de la un principiu negativ, de la un fel de Dumnezeu al răului 
şi nici de la o blestemată fatalitate impersonală care domină peste om. Povestirea pune 
în evidenţă faptul că ispitirea îşi dovedeşte întreaga ei greutate în interiorul omului, cu 
alte cuvinte că omul este cel care dă din interior ispitirii o existenţă reală.” Marko Ivan 
Rupnik, Cuvinte despre om. I Persoana – fiinţă a Paştelui, ed. Deisis, Sibiu 1997, p. 158
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Dacă omul un este doar un co-săvârşitor al păcatului care este sursa arhetipală 
a păcatului originar care a introdus răul în creaţie? Toată Sfânta Tradiţie a Bisericii 
afirmă că prima „schismă” amartologică este păcatul luciferian al trufiei, nesupu-
nerii. Diavolul32, după învăţătura Bisericii ortodoxe este o natură creată, angelică, 
fiind cel mai măreţ dintre îngerii lui Dumnezeu. Din fire, diavolii au fost creaţi 
la început buni cu destinaţia de a fi slujitori ai lui Dumnezeu, dar decizia adversă 
luată de către aceştia i-a transformat în diavoli. Marea tentaţie a diavolului este 
aceea de a fi ca Dumnezeu, obsesie pe care le-a sugerat-o şi protopărinţilor Adam 
şi Eva în grădina Edenului: „veţi fi ca Dumnezeu” (Fac. 3, 5). La fel îl descrie şi 
profetul Isaia, compătimindu-l aproape, când, folosind ca imagine simbolică pe 
regele Babilonului pentru a-l desemna, profeţeşte: „Cum ai căzut din ceruri, stea 
strălucitoare fecior al dimineţii! Cum ai fost aruncat la pământ tu biruitor de 
neamuri! Tu care ziceai în cugetul tău: «Ridica-mă-voi în ceruri şi mai presus de 
stelele Dumnezeului celui puternic voi aşeza jilţul meu! În muntele cel sfânt voi 
pune sălaşul meu în fundurile laturei celei de miazănoapte. Sui-mă-voi deasupra 
norilor şi voi fi asemenea cu Cel Preaînalt»” (Is. 14, 12-14).

Iluzia puterii a fost mai puternică în el decât puterea iubirii de Dumnezeu. 
Căderea lui Satana şi a îngerilor săi s-a produs într-un păcat metaistoric, ce i-a 
fixat în rău. Stabilirea în rău a demonilor este consecinţa alegerii lor nicidecum o 
respingere din partea Creatorului. Satana însuşi a respins împărăţia lui Dumnezeu 
şi, printr-un act de orgoliu sau de vanitate a întreprins cu o energie imposibil de 
suportat pentru o structura umană, a căzut din prerogativele propriei sale firi, 
devenind nefiresc, corp străin, boală a creaţiei. De aceea este numit în Sfânta 
Scriptură „mincinos şi tatăl minciunii” (In. 8, 44). Răul zice Pr. Dumitru Stăniloae 
„nu poate cuceri prin el însuşi. Răul se împodobeşte cu flori ale binelui.(…) Răul 
oferă o dulceaţă sau un bine iniţial, dar la sfârşit îşi arată efectul distrugător”.33

Cele spuse mai sus nu fac din Satana un αντιθεος (antitheos), un contra-

32. Satana sau „cel-rău” cum îl mai numeşte Sf. Ioan Gură de Aur este rău prin 
voinţă, Despre mărginita putere a diavolului. Despre căinţă. Despre necazuri şi biruirea 
tristeţii, EIBMBOR, Bucureşti, 2002,p. 31; Diavolul zice R. Muchembled ia numeroase 
alte nume, uneori chiar supranume cum ar fi: Satan, Lucifer, Asmodeu, Belial sau 
Belzebuth, O istorie a diavolului. Civilizaţia occidentală în secolele XII-XX (Une histoire 
du diable, Edition du Seuil, 2000), traducere din franceză de Em. Galaicu-Păun, Editura 
Cartier, 2002, p. 25

33. Dumitru Stăniloae, Trăirea lui Dumnezeu în ortodoxie, prefaţă de pr. Prof. Ilie 
Moldovan, antologie, studiu introductiv şi note de Sandu Frunză, Editura Dacia, Cluj-
Napoca, 1993, p. 37
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dumnezeu în sens maniheist, toată activitatea sa nefiind altceva decât o continuă 
încercare de coroziune de degradare şi pervertire a existentului deja prezent. 
Singura creaţie a sa este păcatul, răul. Acestea nu au substanţă de sine stătătoare. 
Nu există un principiu absolut al răului care să se opună fiinţial lui Dumnezeu. 
În ciuda gravităţii sale, răul rămâne un accident în sânul creaţiei, atât în sensul 
filosofic cât şi în cel comun al acestui cuvânt. Acest lucru înseamnă că diavolul 
însuşi, în fiinţa sa, întrucât este creat de Dumnezeu este bun, şi pe aceasta se 
bazează acţiunea lui Dumnezeu de întoarcere a răului în bine. Răul, ca negare a 
binelui, înţeles astfel de Sf. Augustin şi alţi Părinţi ai Bisericii, nu există şi nici 
nu poate exista ca principiu absolut. Acesta poate apărea şi se poate dezvolta în 
ipostasurile create, ca degradare moral-spirituală a lor, deci ca separare liberă 
de propria destinaţie originară. Răul se inserează în fiinţă de sus în jos. El se 
naşte în voinţa pervertită a îngerului şi apoi a omului, rămânând în continuare 
ceva neesenţial neodihnindu-se în sine, ci configurându-se ca parazit al creatului. 
Răul subzistă în voinţele rebele în mod asemănător cu cancerul ce se dezvoltă pe 
celulele bolnave. 

Credinţa în existenţa diavolului tinde să dispară astăzi, datorită mentalităţii 
raţionaliste şi indiferentismului religios. Denis de Rougemont, citând din Micile 
poeme în proză de Baudelaire, fraza, „cea mai frumoasă şiretenie a diavolului 
este aceea în a ne convinge că nu există”, recunoaşte că acesta este chiar planul 
diavolului34. Protestantul raţionalist Bultmann afirma că este imposibil ca cineva 
care foloseşte tehnica şi descoperirile moderne să mai creadă în diavol. Diavolul 
este un foc ce se autodevorează continuu, dar care rămâne în acelaşi timp îngheţat 
în hotărârea sa neînţeleasă. Creaturile în contact cu atingerea sa pestilenţială, 
devin la fel de goale ca el însuşi: „Actul de orgoliu orbitor şi mistuitor, care l-a 
transformat pe îngerul luminii în Înger sau Prinţ al tenebrelor, l-a condamnat la 
un imperialism fără limite, deci prin definiţie deznădăjduit. Pierderea Unicului 
Necesar face să se nască o sete de nestins prin esenţa ei. Lumea întreagă nu este în 
stare să umple vidul pe care îl cască în inima unei creaturi conştiinţa faptului că 
şi-a pierdut locul cuvenit în lume. Căzut dintre cele veşnice satana vrea infinitul. 
Căzut dintru fiinţă, dintru A Fi, el vrea să aibă, tinde spre A Avea”35. 

Morala diavolului este aceasta: propune lucruri aparent bune, provocând o 
amnezie a binelui deja existent: „Vedeţi: nu răul în sine este cel care ispiteşte ci 

34. Denis de Rougemont, Partea diavolului(la Part du Diable, Édition Gallimard, 
1982), traducere Mircea Ivănescu, Ed. Anastasia, Bucureşti 1994, p. 11

35. Denis de Rougemont, Partea diavolului, op. cit., p. 22
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totdeauna un bine pe care ni-l închipuim, şi chiar un mai bine decât cel pe care îl 
oferă Dumnezeu, un bine despre care ne închipuim că e «mai bine făcut pentru 
noi». Eva nu a fost ispitită de un lucru rău ci de un lucru foarte frumos şi bun, 
plăcut ochilor şi vrednic de dorit pentru minte. Ea nu a fost ispitită de dorinţa 
de a face rău, ci de ideea de a se face asemenea lui Dumnezeu, care este în fond, 
o idee excelentă” 36. 

În vremea Mântuitorului, demonizaţii erau foarte numeroşi în Ţara Sfântă. 
Dealtfel, se pare că au fost mai numeroşi decât în oricare altă perioadă a istoriei 
şi aceasta pentru că lucrarea mântuitoare a lui Dumnezeu ajunsese la apogeul 
ei prin prezenţa şi activitatea lui Iisus Hristos. Domnul nostru Iisus Hristos 
manifestă faţă de bolnavi în general o compasiune absolută, neconsiderând-o 
în mod neapărat ca pedeapsă, ci ca un rău de care oamenii suferă, o urmare 
a păcatului un semn al puterii Satanei asupra oamenilor: „Lumea este plină 
de demoni, ei bântuie cu milioanele şi noi nu vom reuşi să-i izgonim, însă, în 
realitate demonul nu poate fi exorcizat decât în tine însuţi... Fiecare om, trăind 
o viaţă cât mai responsabilă, este o înfrângere pentru diavol încă de acum şi 
pentru tirani de asemenea: o înfrângere absolută şi fără revers, un element prim 
de ordine nepieritoare.”37 

Sf. Irineu de Lyon menţionează în acelaşi sens că prin invocarea numelui lui 
Dumnezeu, chiar înaintea venirii Domnului nostru, oamenii erau deja mântuiţi 
de duhurile rele, de toţi demonii şi de toată apostazia: nu că duhurile pământeşti 
şi demonii ar fi văzut pe Dumnezeu, ci ştiau că El este Dumnezeul care este 
deasupra tuturor lucrurilor, la invocarea căruia se cutremurau. Sfintele Evanghelii 
menţionează şapte cazuri de exorcizare realizate de Iisus Hristos: 

1. demonizatul din Capernaum (cf. Mc 1, 23-28; Lc. 4, 31-37);
2. îndrăcitul surdo-mut a cărui eliberare a provocat cârtirea fariseilor (cf. 

Mt. 12, 22.23; Lc. 11, 14);

36. Ibidem, p. 24
37. Denis de Rougemont, Partea diavolului, op. cit, p. 161; Un singur om a reuşit 

să scape de sub această lege a blestemului tocmai pentru că „s-a făcut blestem pentru 
noi” (Gal. 3 13) şi acesta este Mântuitorul nostru Isus Hristos, cel ce a înviat dintre cei 
morţi. În învierea lui Hristos, Satana a muşcat din propria sa moarte, moartea însăşi 
experimentând neantul propriei realităţi. Străduinţa diavolului rămâne însă în decursul 
întregii istorii, neobosita încercare de a dărâma tot ceea ce este vertical, de a face una 
cu pământul orice înălţare, căci, „tactica răului este aceea de a corupe tot ceea ce stă în 
picioare.” Marko Ivan Rupnik, Cuvinte despre om. I Persoana – fiinţa Paştelui, Ed. Deisis, 
Sibiu 1997, p. 161
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3. demonizaţii din ţinutul Gherghesenilor (cf. Mt. 8, 28-34; Mc. 5, 2-20; 
Lc. 8, 27-39);

4. posedatul mut (cf. Mt. 9, 32-34);
5. fiica femeii cananeence (cf. Mt. 15, 22-28; Mc. 7, 21-30); 
6. tânărul lunatic (cf. Mt. 17, 15-20; Mc. 9, 17-28; Lc. 9, 37.44);
7. femeia gârbovă (cf. Lc. 13, 11-17).
În toate aceste cazuri, Mântuitorul se adresează diavolului poruncitor, sever 

ca un Stăpân căruia nu i se poate împotrivi. Vindecarea este pentru cei posedaţi 
imediată şi completa.

După un Sf. Avă, una dintre cele mai puternice arme contra diavolilor, este 
încrederea simplă şi curată în Dumnezeu care poate interveni prin mesagerii 
Săi, îngerii, în diferite feluri în viaţa monahului. Se impune un discernământ 
spiritual capabil să recunoască într-o intervenţie externă pe cea a îngerilor sau 
pe cea a demonilor. Sf. Avă afirmă că intervenţiile demonice sunt întotdeauna 
însoţite de agitaţie de zgomot interior, de tulburare, dorinţe ambiţioase, tristeţe, 
spaime, dezgust, descurajări, inexplicabile. 

Binele este ceea ce apropie de Dumnezeu. Rău este tot ceea ce depărtează de 
Dumnezeu. Sfântul Marcu Ascetul consemnează câteva păreri despre Bine: „Tot 
binele e dăruit de Dumnezeu cu un rost oarecare şi cel ce-l primeşte cu această 
credinţă nu-l va pierde (...). Tot binele vine de la Domnul, după o anumită 
orânduire şi pleacă pe ascuns de la cei nemulţumitori, nerecunoscători şi leneşi 
(...). Orice plănuire a ta să o începi cu Cel ce este începutul a tot binele, ca să fie 
după voia lui Dumnezeu ceea ce ai de gând să faci (...). Cel ce face binele şi caută 
răsplata nu slujeşte lui Dumnezeu ci voii sale(...). Cei ce ne-am învrednicit de baia 
naşterii de a doua (Sfântul Botez, n.n.) săvârşim faptele bune nu pentru răsplată, 
ci pentru păzirea curăţeniei, dată nouă (...). bine este să folosim prin cuvinte pe 
cei ce întreabă; dar mai bine este să conlucrăm cu ei prin rugăciune şi virtute. 
Căci cel ce prin acestea, se aduce pe sine lui Dumnezeu, ajută şi aproapelui”38.

Săvârşirea binelui de către om cu ajutorul lui Dumnezeu este o întărire a 
existenţei: „Întărind prea mult trupul, întărim pentru un timp ceea ce e pieritor 

38. Sf. Marcu Ascetul, Filocalia sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi care arată 
cum se poate omul curăţi, lumina şi desăvârşi, vol. I, introducere şi note de Pr. Prof. 
Dumitru Stăniloae, ediţia a IV-a, Editura Harisma, Bucureşti, 1993, p. 284-323; 
păcatul este evenimentul care subminează iubirea, căci „dacă omul este constituit ca 
o fiinţă creată de iubire, iar dimensiunea fundamentală a iubirii este libertatea, există 
posibilitatea constantă a pervertirii libertăţii şi a iubirii”, Marko Ivan Rupnik, Cuvinte 
despre om. I Persoana – fiinţa Paştelui, Ed. Deisis, Sibiu 1997, pp. 154-155
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şi slăbim sufletul cel nemuritor, slăbind puterea şi libertatea noastră ca subiect. 
Sfinţii Varsanufie şi Ioan văd mântuirea omului prin întărirea a ceea ce e netrecător 
în fiinţa lui. Cel bun e tare. Săvârşirea binelui e o întărire a existenţei. Ontologicul 
deplin implică eticul. Hristos întăreşte pe om pe Cruce şi comunicându-ne tăria 
Lui de a suporta şi noi greutăţile, ispitele, ne face şi fiinţa noastră tare, pentru 
că o face bună”39. În ceea ce-l priveşte pe om Ava Dorotei spune că trei sunt 
stările sufleteşti în care putem să facem binele: „Facem binele fie temându-ne de 
chinuri, şi atunci suntem în stare de robi; fie pentru a lua plata, şi atunci suntem 
în simţirea simbriaşului; fie pentru binele însuşi, şi atunci suntem în simţirea 
fiului. Căci fiul nu face voia tatălui din frică, nici ca unul care voieşte să ia de la el 
plată, ci ca unul care voieşte să-l slujească pe el însuşi, care voieşte să-l cinstească 
şi să-l odihnească în el însuşi”40. 

Pr. Dumitru Stăniloae crede că „Ava Dorotei socoteşte că e unul şi acelaşi 
lucru «a face binele pentru el însuşi» şi a-l face în simţirea de fiu, adică din 
dragostea de fiu faţă de părintele nostru Dumnezeu. Numai în dragostea pentru 
Dumnezeu trăim binele în el însuşi (…) Frica te ţine exterior persoanei, nut e 
lasă să simţi revărsându-se în tine bunătatea ei; interesul răsplăţii la fel. Eşti încă 
închis în tine însuţi, deşi ştii de Persoana lui Dumnezeu şi O socoteşti superioară. 
Dar nu te-ai pus în comunicare lăuntrică cu Ea. Neavând simţirea de fiu, nu 
simţi că toate cele ale Tatălui sunt cele ale tale, adică inima Lui se revarsă în inima 
ta. Cât eşti în simţirea simbriaşului Dumnezeu îţi dă ceva din al Său, dar nu Se dă 
pe Sine însuşi, nici nu-ţi dă toate ale Lui, ca să le aibă în comun cu tine. Numai 
în cazul din urmă (al dragostei de fiu) ai «Binele în El însuşi»”41.

Sf. Simeon Noul Teolog vorbeşte în cele 225 de capete teologice şi practice 
despre cei ce pun temelie bună în viaţa lor duhovnicească astfel: „cei ce au pus 
temelie bună, cu frică şi cu cutremur credinţei şi nădejdii în curtea evlaviei, şi 

39. Ibidem, p. 141, nota 163; Comuniunea cu Dumnezeu – zice Paul Evdokibov – 
este menirea originară a oricărui chip creat. Face parte din însăşi structura fundamentală 
a omului această exigenţă a primirii harului şi a co-împărtăşirii lui: „A fi creat după 
chipul lui Dumnezeu comportă harul acestui chip şi, de aceea, pentru asceza răsăriteană, 
a urma adevărata sa natură, înseamnă a lucra după har. Harul este conatural, în mod 
suprafiresc, firesc naturii. Natura poartă într-însa imperativul înnăscut al harului şi 
acest har o face harismatică dintru început.” Paul Evdochimov, Ortodoxia, EIBMBOR, 
Bucureşti 1996, p. 98

40. Filocalia sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi care arată cum se poate omul 
curăţi, lumina şi desăvârşi, vol. IX, IBMBOR,Bucureşti, 1980, p. 629

41. Ibidem, Pr. Dumitru Stăniloae, p. 629, nota 1201
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şi-au rezemat cu neclintire picioarele pe piatra ascultării de părinţii duhovniceşti, 
socotind cele poruncite de ei ca ieşite din gura lui Dumnezeu şi zidindu-le pe 
acestea fără şovăire pe temelia acesta a ascultării întru smerenia sufletului, izbutesc 
îndată să împlinească această mare şi primă faptă: să se lepede de ei înşişi. Căci 
împlinind cineva voia altuia, şi nu pe a sa înfăptuieşte nu numai lepădarea de 
sufletul său, ci şi răstignirea faţă de toată lumea”42.

Puterea diavolului poate fi contracarată prin neîncrederea în puterile proprii 
şi întărirea încrederii în Dumnezeu. Sfântul Ioan Scărarul numeşte începutul 
luptei ascetice „zâmbetul diavolului,”43 întrucât se arată a fi la început prietenos, 
având chiar o anumită bunăvoinţă (aparentă, evident) faţă de cei care înaintează 
pe calea spre Dumnezeu.

Mitropolitul Hristodoulos face o comparaţie sugestivă între diavol şi 
ciocănitoare, care prin lovituri repetate caută orice gol din spatele cojii copacului44. 
Luarea prin surprindere, determinând buimăcirea omului, este o altă născocire 
diavolească. Deruta introdusă poate provoca în orice moment căderea. Vigilenţa 
este din nou soluţia – este ceea ce monahii numesc în limbaj duhovnicesc trezvia. 
Referitor la aceasta Sf. Ioan Scărarul spune că „înainte de cădere, demonii numesc 
pe Dumnezeu iubitor de oameni, iar după cădere, aspru”45. 

Nepăsarea este o stare pe care încearcă să o inspire diavolul, fiindcă aceasta îi 
procură stăpânirea desăvârşită şi liniştită asupra sufletului. 

42. Filocalia sau culegere din scrierile sfinţilor părinţi care arată cum se poate omul 
curăţi, lumina şi desăvârşi, vol. VI, traducere, introducere şi note de Pr. Prof. Dumitru 
Stăniloae, Humanitas, Bucureşti, 1997, p. 33

43. Hristodoulos Paraskevaidis, Războiul împotriva Satanei, ed. Anatasia, Bucureşti 
1998, p. 39

44. cf. Hristodoulos Paraskevaidis, Războiul împotriva Satanei, ed. Anatasia, 
Bucureşti 1998, pp. 43-44

45. Sf. Ioan Scărarul, Scara Raiului, ed. Amarcord, Timişoara 1985, p. 233
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MEREU RUGĂCIUNEA

Preot Pop Silviu

Rugăciunea este convorbirea sufletului nostru cu Dumnezeu. Ea are trei 
trepte: întâi este rugăciunea orală, citită, adică rugăciunea trupului; treapta a 
doua este rugăciunea cugetării, adică a minţii iar treapta a treia este rugăciunea 
simţirii, adică a inimii.

Cea mai puternică rugăciune este rugăciunea scurtă ce se face din adâncul 
inimii, cu suspine şi lacrimi… „Dintre adâncuri am strigat către Tine Doamne, 
Doamne auzi glasul meu”. Cu o astfel de rugăciune s-au rugat tâlharul pe cruce 
(Lc.23,42), femeia cananeancă (Mt. 15-22), Apostolii în vremea furtunii pe 
Marea Galileii (Mt.8,25), orbul din Ierihom (Mt.20, 30-33), leprosul (Mc.1, 
40-41). Cea mai puternică rugăciune este rugăciunea scurtă cu suspinul inimii. 
Lacrimile întru rugăciune sunt semn al milei lui Dumnezeu de care s-a învrednicit 
sufletul întru pocăinţa sa (Cuvântul 33, Filocalia, vol. X).

Sunt unii care se roagă cu buzele, dar inima lor este departe de Dumnezeu, 
despre ei se spune: „Aproape eşti Tu, Doamne, de gura lor, dar departe de inima 
lor”. (Isaia 29, 13; Mt.15,8).

Atunci când îţi aduci aminte de Dumnezeu înmulţeşte-ţi rugăciunea, ca 
atunci când îl vei uita, Domnul să-şi aducă aminte de tine.

Sfântul Ciprian al Cartaginei spunea: „Cum puteţi pretinde lui Dumnezeu să ia 
aminte la rugăciunile voastre dacă noi înşine nu luăm aminte la rugăciunile noastre”.

Când ascultă Dumnezeu mai repede rugăciunea noastră?
Atunci când este însoţită de post, de milostenie şi viaţă fără prihană.
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De asemenea rugăciunile noastre sunt foarte repede ascultate când chemăm 
în ajutor pe Maica Domnului şi pe sfinţii (prietenii) lui Dumnezeu şi când aceste 
rugăciuni sunt făcute de mai mulţi credincioşi împreună.

În multe cazuri Dumnezeu nu împlineşte rugăciunile noastre. Care este 
cauza? Deoarece mulţi se roagă cu buzele, iar mintea lor colindă pretutindeni. 
Iată ce spune Mântuitorul despre o astfel de rugăciune:

„Poporul acesta mă cinsteşte numai cu buzele, iar inima lui e departe de 
Mine”.

Dumnezeu nu ne împlineşte cererile pentru că El ştie ce ne este de folos şi ce 
nu. Ştie precis tot cursul vieţii noastre de când ne năştem şi până murim, ştie ce 
ne trebuie şi ce nu ne trebuie, ce ne este de folos şi ce nu ne este folositor.

Prin Atotştiinţa şi Atotînţelepciunea Lui, face aşa cum este mai bine pentru viaţa 
noastră. Chiar păcătoşi cum suntem, Dumnezeu tot ne iubeşte şi ne vrea binele.

Ce trebuie să cerem lui Dumnezeu în rugăciunile noastre?
În primul rând sănătate trupească şi sufletească, bucuria minţii şi înţelepciune, 

bunătatea sufletească şi smerenia inimii, dreapta socoteală în tot ce facem.
Ce se întâmplă cu cel care nu se roagă?
Cel care nu se roagă se poticneşte foarte uşor şi cade în păcat. El este ca un 

ostaş fără armă, ca o pasăre fără aripi, sau ca o trestie care se pleacă încotro bate 
vântul numai către Dumnezeu nu se pleacă să-L întrebe şi să-I slujească: „Este ca 
un peşte pe uscat” ne spune Sf. Ioan Gură de Aur.

Sfântul Ambrozie al Mediolanului adaugă:
„Cel care nu se roagă zace în împărăţia materiei, nu este scris în cartea vieţii din 

Ceruri şi nu are loc în împărăţia lui Dumnezeu”. La judecata de apoi i se va spune: 
„Nu te cunosc pe tine!” Şi e vai de cel ce va primi acest răspuns!

Care sunt foloasele rugăciunii?
Prin rugăciune noi primim de la Dumnezeu orice îi cerem, însă rugăciunea 

trebuie făcută cu inima curată, cu stăruinţă şi smerenie şi credinţă. Însuşi 
Mântuitorul ne spune: „Toate câte cereţi rugându-vă să credeţi că le-aţi şi primit 
şi le veţi avea” (Mc. 11, 24). Este bine ca toate rugăciunile pe care le facem să se 
încheie cu aceste cuvinte: „Doamne facă-se voia Ta în viaţa noastră”.

Poate va zice cineva că nu este vreme pentru rugăciune dar pentru distracţie 
este vreme? Numai cel ce nu vrea să se roage nu găseşte vreme pentru rugăciune. 
Iată ce spunea părintele Arsenie Boca în acest sens: „Pentru ca un cerşetor să 
primească milostenie trebuie să întindă mâna, pentru ca un prunc să primească hrană 
trebuie să deschidă gura, asemenea se cuvine omului să se întindă spre Dumnezeu 
ca să deschidă gura, asemenea se cuvine omului să se întindă spre Dumnezeu ca să 
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dobândească darul Lui. Se cuvine să aibă sufletul deschis ca să primească darurile lui 
Dumnezeu”. Şi adaugă acelaşi părinte: „Fără rugăciune, viaţa noastră duhovnicească 
flămânzeşte, însetează şi moare”.

Dacă cineva îl ascultă pe Dumnezeu, atunci şi Dumnezeu îl ascultă pe el. 
(Avva Moise) „Roagă-te lui Dumnezeu ca şi când L-ai vedea, pentru că El precis 
te vede”. Când te scoli dimineaţa din somn gândeşte-te că Dumnezeu îţi va da 
ziua pe care n-ai fi putut să ţi-o dai singur şi pune deoparte prima oră sau măcar 
un sfert de oră din ziua ce ţi s-a dat şi adu-o drept jertfă lui Dumnezeu într-o 
rugăciune de mulţumire şi de cerere bună.

Rugăciunea de dimineaţă pentru om este întocmai ca roua de dimineaţă pe 
plante. Cine se roagă lui Dumnezeu de dimineaţă, cu o cuvenită luare aminte e 
mai fericit şi mai liniştit tot restul zilei aceleia.

Să ne străduim să punem întotdeauna de dimineaţă grâu pentru ca vrăşmaşul 
să nu toarne neghina. Să petrecem ziua ce începe în aşa fel încât ea să ne poată 
duce către viaţa veşnică, iar nu către noaptea veşnică.

Când mergi către somn adu-ţi aminte de moarte, al cărui chip şi tindă este 
somnul. Adu-ţi aminte de cele trecătoare şi nădăjduieşte în Domnul pentru cele 
viitoare.

Dacă vom avea răbdare în necazuri, atunci avem pe Duhul Sfânt în noi. 
Dacă vom avea putere să şi mulţumim în necazuri atunci Duhul Sfânt străluceşte 
în noi.

Când suntem la o răscruce în viaţă, să facem două lucruri: să ne rugăm şi să 
întrebăm.

Să ai pe mama la dreapta şi moartea la stânga. Mângâie-te cu ele. Când eşti 
fricos te mângâie mama, adică rugăciunea iar când eşti prea voios te mângâie 
moartea, adică lacrimile. Acestea două îţi vor fi spor în toate.

Orice creştin, fie călugăr, fie mirean trebuie să aibă un program de rugăciune 
pe care suntem datori să-l facem, până ce ne obişnuim cu ea.

Dacă am merge prin spitale mai des, prin casele de suferinţă, pe la cei săraci, 
şi dacă am cugeta noi la ceasul morţii şi al judecăţii care ne aşteaptă, atunci ne-
am ruga mai mult.

Pentru ca rugăciunile noastre să fie ascultate de Dumnezeu, trebuie să 
îndeplinească anumite condiţii.

Rugăciunea să fie făcută cu credinţă. „Şi toate câte cereţi cu credinţă să credeţi 
că le-aţi şi primit şi le veţi avea”. (Mc.11,24)

Rugăciunea să fie stăruitoare ca a drepţilor şi dumnezeieştilor Părinţi Ioachim 
şi Ana, părinţii Maicii Domnului, ca a femeii cananeence. Părintele arhimandrit 
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Iachint Unciuleac spunea: „cere cu nădejde că vei primi, iar dacă întârzie răspunsul 
ceartă-te cu Domnul şi Domnul nu se va supăra văzând stăruinţa ta”.

Rugăciunea să fie făcută cu smerenie. Psalmistul David spunea: „duh umilit, 
inimă înfrântă şi smerită Dumnezeu nu o va urgisi” (Ps. 50,18).

Exemplu de rugăciune smerită ne-a dat vameşul din pilda cu fariseul. El se 
ruga astfel: „Dumnezeule milostiv fii mie păcătosului”.

Rugăciunea să fie însoţită de post. Postul este jertfa trupească, iar rugăciunea 
jertfa sufletească. Rugăciunea însoţită de post a scăpat cetatea Ninive de la pieire 
şi pe mulţi păcătoşi i-a izbăvit de păcate. Rugăciunea să fie făcută cu inima curată, 
să fim curăţiţi de păcate. Împovăraţi de păcate cum vom îndrăzni să-I cerem lui 
Dumnezeu izbăvirea de necazuri şi neputinţi?

Rugăciunea să fie însoţită de iertare.
Dacă dorim iertare trebuie să iertăm şi noi. Că de nu vom ierta oamenilor 

greşalele lor, nici Tatăl nostru cel ceresc nu ne va ierta nouă greşalele noastre…
Când toate aceste cerinţe le vom împlini, atunci când vom striga către 

Dumnezeu, El ne va auzi şi va împlini cerinţele noastre.
„I-am cerut lui Dumnezeu să mă facă puternic, pentru ca să pot pune în 

aplicare proiecte măreţe şi El m-a lăsat slab precum eram, pentru a mă păstra 
în smerenie. I-am cerut lui Dumnezeu să-mi dea sănătate, pentru a pune în 
practică planuri grandioase, iar El mi-a dat durere pentru a-L înţelege mai bine. 
I-am cerut bogăţia pământului pentru a dobândi totul, iar El m-a lăsat sărac, 
pentru a nu deveni egoist. I-am cerut puterea, pentru ca oamenii să aibă nevoie 
de mine, iar El mi-a dat umilinţa, pentru ca eu să am nevoie de ei. I-am cerut lui 
Dumnezeu totul ca să mă pot bucura de viaţă, iar El mi-a lăsat doar viaţa, pentru 
ca să învăţ a mă încânta de toate.

Doamne n-am primit nimic din tot ceea ce am cerut, dar totuşi mi-ai dat tot 
ceea ce aveam nevoie şi asta aproape împotriva voinţei mele.

Rugăciunile pe care nu le-am făcut mi-au fost împlinite, fie lăudat Dumnezeul 
meu, întru toate popoarele: căci între toţi pământenii nimeni nu a dobândit ceea ce 
am dobândit eu” (Kirk Kilgour).

În concluzie, putem spune că rugăciunea este unirea noastră cu Dumnezeu, 
prin care credinciosul primeşte adevărate puteri. Acestea îl „silesc” pe Dumnezeu 
să-i împlinească celui ce se roagă, dorinţa din dezideratul Mântuitorului: „Cereţi 
şi vi se va da, căutaţi şi veţi afla, bateţi şi vi se va deschide vouă: că toţi cei ce cer iau 
şi cei ce caută află şi celui ce bate i se va deschide” (Mt.7. 7-8).
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Pocăinţa ca roadă a rugăciunii

Dacă prin taina botezului suntem curăţiţi de păcatul strămoşesc şi de 
păcatele săvârşite până la primirea acestei taine, păcatele săvârşite după botez se 
şterg prin taina Pocăinţei numită şi al doilea Botez. Sentimentul păcatului şi setea 
de pocăinţă şi mărturisire există în toate religiile primitive şi antice, dar şi ideea 
mijloacelor de curăţire a sufletului şi de împăcare cu Dumnezeu.

În Legea Vechiului Testament Moise priveşte pocăinţa mai mult din punct 
de vedere legal, David psihologic, iar ceilalţi profeţi moral. Dacă cercetăm viaţa 
Mântuitorului Iisus Hristos cât şi pe cea a Sfântului Ioan Botezătorul, vom 
vedea că amândoi îşi încep activitatea publică de propovăduire cu aceste cuvinte: 
„Pocăiţi-vă că s-a apropiat împărăţia cerurilor”. (Mt.3.23, Mt.4.17, Mc.1.15).

Era glasul pustiei, ce voia să se facă livadă roditoare. Botezul pocăinţei 
practicat de Sfântul Ioan era o curăţire în vederea unui scop mântuitor, curăţirea 
inimii în vederea iertării păcatelor.

Un alt îndemn al Sfântului Ioan adresat evreilor era: „Faceţi dar, roadele 
vrednice de pocăinţă” (Mt. 3,8; Lc. 3,8), cu alte cuvinte: faceţi fapte care să 
confirme existenţa şi sinceritatea pocăinţei.

În îndemnul Sfântului Ioan Botezătorul găsim un act de mărturisire a 
păcatelor şi porunca limpede de a pune viaţa în armonie cu voia lui Dumnezeu. 
Pocăinţa propovăduită de Sfântul Ioan are un caracter pregătitor în vederea 
Tainei Pocăinţei întemeiate de Mântuitorul Hristos după slăvita Sa Înviere din 
morţi, în Biserica Sa.

Iisus Hristos vine în lume să caute pe cei pierduţi şi pe cei bolnavi ca să-i 
tămăduiască prin leacul Pocăinţei: „Nu am venit să chem pe cei drepţi la Pocăinţă, 
ci pe cei păcătoşi” (Mc. 2,17; Lc. 5,32) însă drepţii, sunt chemaţi să stea nu să 
cadă!

Cea dintâi pildă prin care El tălmăceşte ideea şi valoarea pocăinţei este 
parabola despre oaia cea pierdută. Când un om pierde o oaie dintr-o sută, lasă pe 
cele 99 şi caută pe cea rătăcită până o găseşte. Şi dacă a găsit-o, o pune pe umerii 
săi cu bucurie şi sosind acasă, cheamă prietenii şi vecinii zicându-le: „Bucuraţi-
vă împreună cu mine că am găsit oaia cea pierdută. Zic vouă că aşa se face şi în cer 
bucurie mare pentru un păcătos care se pocăieşte decât pentru nouăzeci şi nouă de 
drepţi cărora nu le trebuie pocăinţă”. (Lc. 15, 4-17).

Aceeaşi învăţătură este subliniată şi în pildele cu drahma cea pierdută. 
Femeia care o găseşte se bucură de ea împreună cu vecinele şi prietenele ei. „Astfel, 
zice Domnul, bucurie este înaintea îngerilor lui Dumnezeu pentru un păcătos ce se 
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pocăieşte „ (Lc. 15, 8-10). Îngerii lui Dumnezeu se bucură pentru un suflet câştigat 
pe calea cea bună şi fac sărbătoare în cer. Pe cei care nu se pocăiesc îi aşteaptă 
moartea vremelnică şi osânda veşnică. Pocăinţa este deci absolut necesară tuturor 
păcătoşilor spre a se mântui din gura morţii.

Despre felul cum trebuie să facem pocăinţă adevărată ne învaţă vameşul, în 
smerenia lui: „departe stând nu îndrăznea nici măcar ochii să-i ridice către cer, ci-şi 
bătea pieptul şi zice: „Dumnezeule, fii milostiv mie păcătosului”. (Lc. 18, 13).

Femeia păcătoasă, alt exemplu de pocăinţă, Petru îşi plânge cu amar păcatul 
lepădării de Domnul, tâlharul pe cruce îşi recunoaşte păcatul. Zaheu vameşul ne 
dă exemplu de convertire.

Exemplul clasic al pocăinţei în evanghelia Mântuitorului ni-l prezintă 
parabola fiului risipitor. Din această pildă vedem că urmarea păcatului este 
moartea, a Pocăinţei este, viaţa.

În această parabolă avem toate elementele unei pocăinţe adevărate. Omul 
păcătos, recunoaşterea şi mărturisirea păcatului, convertirea, rugăciunea de 
iertare, căinţa, hotărârea de îndreptare, părintele care primeşte pocăinţa şi iartă 
pe păcătos.

Scopul pocăinţei este iertarea păcatelor. Orice păcat se iartă prin pocăinţă, 
cu excepţia păcatului împotriva Duhului Sfânt care nu se va ierta nici în veacul 
acesta şi nici în veacul viitor, deoarece cei ce sunt stăpâniţi de un asemenea păcat, 
atât de împietriţi sunt la inimă încât zic ca şi Iuda: pentru mine nu mai este ierta-
re, că dacă s-ar întoarce la Dumnezeu prin pocăinţă ar fi iertat şi păcatul lor.

Taina Pocăinţei a fost întemeiată de Mântuitorul Hristos după Învierea Sa 
din morţi când le spune Apostolilor Săi: „Adevăr grăiesc vouă, ori câte veţi lega pe 
pământ, vor fi legate şi în cer şi oricâte veţi dezlega pe pământ, vor fi dezlegate şi în 
cer” (Mt.18, 18). Această putere, Domnul a dat-o tuturor Apostolilor, nu numai 
unuia singur.

Pocăinţa la Sfinţii Apostoli

Dacă Mântuitorul Hristos şi Sfântul Ioan Botezătorul şi-au început 
activitatea cu îndemnul spre pocăinţă, vedem că şi Sfântul Apostol Petru face 
acelaşi îndemn la Ierusalim în ziua întemeierii Bisericii creştine la Cincizecime 
spunând poporului adunat: „Pocăiţi-vă şi să se boteze fiecare din voi în numele 
lui Iisus Hristos spre iertarea păcatelor şi veţi lua darul Duhului Sfânt” (F.Ap. 2, 
37-38). Vedem că este acelaşi apel şi aceeaşi temă ca la Mântuitorul şi la Sfântul 
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Ioan Botezătorul. De data aceasta pocăinţa şi Botezul sunt însoţite de două mari 
făgăduinţe, iertarea păcatelor şi primirea darului Duhului Sfânt.

Sfântul apostol Pavel în faţa Areopagului din Atena, între altele el rosteşte 
aceste nemuritoare cuvinte: „Dumnezeu, trecând cu vederea veacurile neştiinţei, 
vesteşte acum pe oameni ca toţi, pretutindeni, să se pocăiască” (F.Ap. 17,30).

În portul Milet cheamă pe păstorii din Efes şi le spune: „Voi ştiţi cum n-am 
ascuns nimic din cele folositoare ca să nu vi le vestesc şi să vă învăţ înaintea poporului 
şi prin case, mărturisind şi iudeilor şi elinilor: Pocăinţa faţă de Dumnezeu şi credinţa 
în Domnul Iisus Hristos” (F. Ap.20, 20-21).

Romanilor le scrie că începutul pocăinţei este bunătatea lui Dumnezeu… 
„Nu ştiţi că bunătatea lui Dumnezeu te îndeamnă la Pocăinţă?” (Rom. 2, 4-6).

Sfântul Apostol Iacob are următoarea referinţă de mare valoare asupra Pocă-
inţei: „Este cineva bolnav între voi? Să cheme preoţii Bisericii şi să se roage pentru 
el, ungându-l cu untdelemn întru numele Domnului. Şi rugăciunea credinţei va 
mântui pe cel bolnav. Şi Domnul îl va ridica şi de va fi făcut păcate i se vor ierta. 

Mărturisiţi-vă unul altuia păcatele şi vă rugaţi unul pentru altul, ca să vă 
vindecaţi, că mult poate rugăciunea stăruitoare a dreptului” (Iac. 5, 14-16). Cauza 
bolii este păcatul, iar pentru remediul lui, apostolul Iacob, episcop al Ierusalimului 
prescrie reţeta: preoţii bisericii să se roage pentru el şi rugăciunea credinţei 
va mântui pe un astfel de om, va scăpa de moarte pe cel bolnav. Sănătatea şi 
iertarea păcatelor depind în parte şi de rugăciunea preotului. Este vorba aici şi de 
spovedanie. „Mărturisiţi-vă unul altuia păcatele” înseamnă scrutarea conştiinţei 
în faţa lui Dumnezeu cu participarea preotului la Taina Spovedaniei.

Sfântul Ioan Evanghelistul ne spune că toţi suntem păcătoşi, ce afirmă 
contrariul este mincinos. „Dacă zicem că nu avem păcat, ne amăgim pe noi înşine şi 
adevărul nu este în noi. Dacă ne mărturisim păcatele, El – Iisus, Fiul lui Dumnezeu 
– este credincios şi drept, ca să ne ierte păcatele… Dacă zicem că n-am păcătuit, 
Îl facem mincinos şi cuvântul Lui nu este în noi”. (In. 1,8-10). De aici vedem că 
păcatul este universal şi de el nu scăpăm decât prin taina Pocăinţei.

Tot Sfântul Apostol Ioan în Apocalipsă spune: „Adu-ţi aminte de unde ai 
căzut şi te pocăieşte” (Apoc. 2,5).

Pocăinţa în Legea cea nouă începe cu predica Sfântului Ioan Botezătorul, 
se întemeiază ca taină de Mântuitorul Hristos şi se pune în lucrare de Sfinţii 
Apostoli.
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Pocăinţa în scrierile Părinţilor Apostolici

Cea mai veche scriere dintre scrierile Părinţilor Apostolici ce ni s-a păstrat 
este „Didahia” sau „Învăţătura celor doisprezece apostoli” unde se vorbeşte de 
cele două căi: calea vieţii şi calea morţii. Autorul anonim vorbind despre „calea 
vieţii” încheie cu aceste cuvinte: „Mărturiseşte-ţi păcatele în biserică şi nu te duce 
la rugăciune cu cugetul rău”.

În capitolul 10 la rugăciunea de mulţumire după Sfânta Împărtăşanie autorul 
încheie aceasta cu următoarele cuvinte: „De este cineva sfânt, să vie; de nu este să 
se pocăiască”. Tot în această scriere mai găsim următoarele: „Duminica adunaţi-
vă, frângeţi pâinea şi săvârşiţi Sfânta Euharistie, după ce mai întâi v-aţi mărturisit 
greşelile, pentru ca să fie curată jertfa voastră. Iar oricine este certat cu aproapele său, 
să nu vină la un loc cu voi, până ce nu se vor fi împăcat amândoi, pentru ca să nu se 
pângărească jertfa voastră”. (Cap. 14,1-2, pag.91).

Din aceste citate putem observa că Pocăinţa se practică din primele veacuri 
creştine şi există şi se săvârşea în biserică, prin ea se ierta păcatele şi ea premergea 
Împărtăşaniei – duminicale.

Epistola lui Varnava ne îndeamnă: „Să-ţi mărturiseşti păcatele. Să nu vii la 
rugăciune cu cugetul rău. Aceasta este calea luminii” (cap.19)

Sfântul Clement al Romei spune despre Iisus Hristos că a adus lumii 
întregi harul Pocăinţei; că Domnul a dat prilej de pocăinţă din neam în neam, iar 
Sfântul Ignatie Teoforul – Episcopul Antiohiei spune că: „unde este dezbinare şi 
mânie, acolo nu locuieşte Dumnezeu. Domnul iartă, deci, pe toţi cei ce se pocăiesc, 
dacă se întorc cu pocăinţă la unirea cu Dumnezeu şi la părtăşia cu Episcopul”.

În scrierea „Păstorul lui Hernea” se spune despre pocăinţă: „…că Dumnezeu 
cunoaşte inima, neputinţa firii omeneşti şi viclenia diavolului şi în milostivirea 
Lui nu voieşte moartea păcătosului, de aceea a aşezat a doua pocăinţa, după Botez. 
Bunătatea aceasta a lui Dumnezeu însă nu trebuie să fie o încurajare pentru păcătoşi, 
deoarece nu se admite după Botez decât un singur act de Pocăinţă. Actul acesta este 
o concesie pentru slăbiciunea omului, dar nu o regulă. Cine păcătuieşte într-una şi 
mereu se pocăieşte cu greu se va mântui”.

Pocăinţa la Sfinţii Părinţi

Origen spunea că: „Episcopii şi preoţii au primit – ca şi Apostolul Petru – 
prerogativa sacerdoţiului, puterea cheilor prin care iartă şi dezleagă păcatele. Fiecare 

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ220

creştin poate şi e dator să ierte greşelile aproapelui său, dar harul şi mijlocul curăţirii 
sufletului de rugina păcatelor este dat prin Duhul Sfânt numai Apostolilor şi urmaşilor 
lor” (Comentariu la Matei 12, 14).

Tot Origen vorbeşte de şapte mijloace de îndreptare prin care sufletul se poate 
curăţa de păcate: Botezul, martiriul, milostenia, iertarea greşelilor, apostolatul, 
dragostea, şi pocăinţa. Ascultă acum – zice Origen – câte sunt iertările păcatelor 
în Evanghelii.

Prima când suntem botezaţi pentru iertarea păcatelor; Iertarea a doua are loc 
în martiriu. A treia este acordată prin milostenie, după cuvântul Domnului: „Fiţi 
milostivi”. A patra iertare a păcatelor este aceea pe care o primim când iertăm 
fraţilor noştri greşelile lor. A cincia iertare a păcatelor este obişnuită de acela care 
întoarce pe păcătos din calea sa. A şasea iertare e dobândită prin bogăţia dragostei, 
după cum zice Domnul: „Iartă-i-se păcatele cele multe, căci mult a iubit”.

Este însă şi a şaptea iertare a păcatelor. Aceasta e aspră şi grea – dura et 
laboriosa – prin Pocăinţă, când păcătosul îşi spală patul cu lacrimile sale, când 
lacrimile se prefac în pâinea sa de ziua şi noaptea, când el nu se ruşinează să-
şi arate păcatul preotului, Domnului şi să-i ceară un remediu, după cuvântul 
psalmistului: „Zis-am: mărturisi-voi Domnului fărădelegea mea şi Tu m-ai iertat 
de necurăţia inimii mele (Ps.31, 16).

Dumnezeu oferă şi nu refuză nimănui pocăinţa. A chemat la Pocăinţă pe 
Adam când l-a strigat: „Adame unde eşti?” dar Adam şi-a ascuns păcatul. De 
aceea Dumnezeu l-a osândit la moarte pe el şi pe toţi urmaşii lui. Dumnezeu a 
îndemnat la pocăinţă pe Cain şi pe contemporanii lui Noe, a primit pocăinţa 
ninivitenilor, a vestit Pocăinţa prin vocea proorocilor şi apostolilor.

Sfântul Efrem Sirul (†373) spunea: „Cei ce leagă şi dezleagă sunt preoţii 
Bisericii. Cel ce iartă este Dumnezeu. Vremea Pocăinţei este vremea pământească. 
Aici şi acum să ne pocăim.” Sfântul Părinte vorbind despre rolul şi idealul Pocăinţei 
spunea că este acesta: penitentul să participe activ şi efectiv la opera îndreptării 
sale, să se convertească, să devină din lup, oaie şi din fiară, păstor. 

Sfântul Grigorie de Nazianz (†407) spunea în legătură cu Pocăinţa: 
Păcatul omoară sufletul, Pocăinţa este izvor de viaţă. În Pocăinţă se iartă cei 
mai mari Păcătoşi: Nabucodonosor, Ahab, Manase, David, Onisim, fiul risipitor, 
incestuosul, ninivitenii, tânărul convertit de Sfântul Ioan Evanghelistul şi cele 
mai mari păcate, spovedite cu lacrimi şi urmate de îmbunătăţirea vieţii – iată cât 
de mare este – exclamă Ioan – virtutea Pocăinţei.

Dacă aş întâlni un înger şi un preot – spunea Sfântul Ioan Gură de Aur – 
prima dată l-aş saluta pe preot, apoi pe înger, pentru că nu îngerilor ci Apostolilor 
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şi urmaşilor lor Episcopi şi preoţi le-a zis Mântuitorul: „oricâte veţi lega şi dezlega 
pe pământ vor fi legate şi dezlegate şi în cer”. Ceea ce face preotul pe pământ 
confirmă Dumnezeu în cer.

Ai păcătuit – spune Sfântul Părinte – nu-ţi pierde nădejdea, ci intră, purtând 
înainte Pocăinţa, ca pe un steag. Ai păcătuit? Spine-i lui Dumnezeu: Am păcătuit. 
Ce greutate mare este asta? Ce ocol? Ce oboseală? Ce strâmtoare ca să spui acest 
cuvânt: „Am păcătuit.” Crezi că dacă nu-ţi vei spune acest cuvânt că eşti păcătos 
n-o să te primească diavolul? Ia-i-o înainte şi fură-i tu slujba, căci slujba lui e să 
părăsească. Atunci de ce nu-l preîntâmpini, nu-ţi spui păcatul, nu te curăţeşti de 
greşeală, când ştii bine că vei da de un pârâtor care nu ştie să-şi ţină gura?

Ai păcătuit? Intră în Biserică şi spune lui Dumnezeu: „Am păcătuit”. Nu 
cer altceva de la tine decât acest lucru. Sfânta scriptură zice: „Spune tu întâi 
nedreptăţile tale, ca să te dezvinovăţeşti” (Is. 43,26) spune-ţi tu păcatul, ca să-ţi 
ştergi păcatul – David – şi l-a şters şi despre altul – Cain – care nu l-a spus şi nu 
i s-a şters.

Pocăinţa este topitoarea păcatului. Dumnezeu este grabnic la mântuire şi 
zăbavnic la pedepse, e îndelung răbdător faţă de toţi păcătoşii.

Durata construirii unei case e îndelungată dar durata dărâmării ei e mult mai 
mică şi uşoară. La Dumnezeu e tocmai contrar. Când clădeşte, clădeşte repede, 
când dărâmă, dărâmă încet, e iute la clădit, zăbavnic la dărâmat. Una e semn al 
puterii Lui, cealaltă a bunătăţii. (Omilia despre Lazăr).

Vremea Pocăinţei este viaţa pământească. Dacă soseşte clipa morţii nu mai 
valorează nimic. Aici pe pământ este vremea şi locul Pocăinţei „acum” dobândim 
sau pierdem veşnicia, dincolo în viaţa viitoare, va fi secerişul şi culesul roadelor.

Spune cu de-amănuntul păcatele tale. Cui să le spui? Medicilor. Cine sunt 
medicii? Dumnezeu şi preoţii Lui. Doctorii când sunt în faţa unor boli grele se 
folosesc de mângâieri şi de rugăciuni pentru a face să se primească leacul care 
trebuie să vindece. Faceţi la fel. Arătaţi preoţilor rănile. Dacă ne aducem aminte 
de păcatele noastre Dumnezeu le va uita.

Sfântul Vasile cel Mare zice: „Să nu te temi de om pentru mărimea şi căderea 
lui, ca nu cumva să dai pe Fiul lui Dumnezeu în mâinile celor nevrednici, nici să nu 
te ruşinezi de vreunul din cei măriţi ai pământului, ci măcar de-ar fi împărat sau 
domn, nefiind vrednic să nu cutezi a-l împărtăşi cu sfintele Taine. Că dumnezeieştile 
canoane poruncesc tuturor celor nevrednici, să nu se împărtăşească, căci îndrăznind, 
în veac se vor osândi şi de nu se vor întoarce, vai şi lor şi celor ce-i împărtăşesc pe 
dânşii. Să păzeşti toate dumnezeieştile porunci, ca să te poţi mântui pe tine şi pe cei 
ce te vor asculta pe tine”.
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Păcatul produce durere şi orice durere se cere mărturisită şi precum o bucurie 
mărturisită creşte, tot aşa o durere mărturisită scade.

Prin pocăinţă primim atâtea bunătăţi. O, câte roade duhovniceşti a lucrat 
şi lucrează nouă păcătoşilor Sfânta şi dumnezeiasca Pocăinţă! Cine este cel care a 
băgat pe tâlharul în rai, au nu Pocăinţa? Cine a dăruit lui David iertarea, au nu 
Pocăinţa? Cine a dăruit iertarea lui Petru, nu Pocăinţa? Cine pe fiul risipitor l-a 
băgat în casa părintească, oare nu Pocăinţa? Cine a făcut pe niniviteni să fugă de 
pierzania cea făgăduită, oare nu Pocăinţa?

Efectele pocăinţei asupra penitentului sunt: redobândirea harului, înfrânarea 
poftelor, liniştea conştiinţei, descoperirea adevărului, curăţirea păcatelor, libertatea 
sufletului şi împăcarea cu Dumnezeu.

Rugăciunea, prin excelenţă, de pocăinţă a sufletului împovărat de păcate 
este psalmul 50 a lui David. Din acest psalm s-a alcătuit şi cântarea de la slujba 
Utreniei din Postul Mare: „Uşile pocăinţei deschide-mi, Dătătorule de viaţă că 
mânecă duhul meu la biserica Ta cea sfântă, purtând locaş trupul cel cu tot ne întinat: 
ci ca un Îndurat; curăţeşte-l cu mila milostivirii Tale.”
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DIN ISTORIA BISERICII SCHEI
CÂMPULUNG-MUSCEL

Aurică SMARANDA
Cetăţean de Onoare al municipiului Câmpulung-Muscel

Cavaler al Ordinului Meritul Cultural

Biserica de Mir, cu hramurile: „Intrarea Maicii Domnului în Biserică” 
şi „Sfântul Mare Mucenic Gheorghe”, este situată în partea de nord-vest a 
municipiului Câmpulung-Muscel. Monument istoric din secolul al XV-lea, se 
mai numeşte şi Biserica Schei datorită cartierului pe care îl păstoreşte.

Data construirii încă nu se cunoaşte cu exactitate, neexistând, până în 
prezent nici pisanie sau alt document epigrafic care să ateste documentar acest 
lucru. Totuşi, istoricul câmpulungean Constantin D. Aricescu, în opera sa 
„Istoria Câmpulungului – prima reşedinţă a României”, tipărită în anii 1855-
1856, estimează data construcţiei între secolele al XIII-lea - XIV-lea, calcul făcut 
de el pe baza unei pietre funerare care atestă data de 1548, luna mai, ziua 6, când 
o enoriaşă a bisericii a fost înmormântată aici.

În baza acestor puţine informaţii, dar legate între ele în mod logic, putem 
considera că Biserica exista cel puţin în a doua jumătate a secolului al XV-lea.

În parcursul duratei ei, Biserica Schei a avut o viaţă plină de pericole, de 
evenimente nefaste care de multe ori au pus în pericol existenţa ei. Năvălitori 
turci au intrat într-însa cu caii şi au transformat-o în grajd, după care i-au dat 
foc, la plecare.

La începutul vieţii a avut forma bisericească de „navă” cu o singură turlă de 
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formă prismatică, terminată cu o cupolă, servind şi de clopotniţă.
Datorită vechimii, pornind din secolul al XV-lea, precum şi vicisitudinilor 

vremurilor potrivnice, Biserica a avut nevoie de mai multe reparaţii, cele mai 
vechi enumerate de C.D. Aricescu şi anume în anii :1550, 1665, 1780, la care 
se adaugă reparaţiile, renovările şi completările anilor 1838-1842 când un 
braşovean cu numele Bucur Popp, negustor şi inspector „şcolaricesc”, în baza 
relaţiilor comerciale avute cu negustorii câmpulungeni1, vine în Câmpulung şi 
văzând starea deplorabilă în care se afla Biserica Schei, contribuie substanţial 
cu bani şi materiale ca împreună cu locuitorii Scheiului să reedifice construcţia 
bisericească. Cu această mare binefacere s-au construit: turla cu pantocratorul, 
pronaosul separat de naos printr-o treaptă de mică înălţime, precum şi o tindă.

Se pare că în Biserică se afla o inscripţie atestând că în anii 1852-1854 s-a repictat 
acest aşezământ, cu osârdia şi banii unei enoriaşe, pe nume Maria Patraulea.

Urmare prefacerilor şi adăugirilor, Biserica a căpătat forma treflată începând 
cu lucrările efectuate în anul 1894. Atunci s-a lărgit naosul şi s-a mărit pronaosul 
(unde în vechime era locul femeilor). Tot atunci s-a montat policandrul, existent 
şi astăzi în pronaos. La aceste lucrări au participat: meşterul câmpulungean Niţă 
Nicolae Neaţă şi locuitorul Udrea Gheorghiu, reparator şi zugrav.

Biserica din Schei este renumită pentru numeroasele reparaţii şi modificări, 
motivată fiind de vechimea ei (cca. 600 de ani), şi mai ales de grija şi priceperea, 
ajutorul şi bunăvoinţa enoriaşilor.

Pisaniile existente sunt în număr de patru:1894, 1926, 1940 şi 1947. 
aceste documente atestă despre lucrările de renovare şi întreţinere ale Bisericii. 
Totuşi, cea mai importantă lucrare de reedificare a acestui monument ecleziastic 
rămâne cea dintre anii 1938-1940. Atunci Biserica Schei a renăscut. Turla cu 
pantocratorul, s-a refăcut din cărămidă, luând forma octogonală, i s-a mărit 
tinda, s-a acoperit Biserica cu turlă galvanizată, (până atunci fusese cu şiţă), s-au 
montat jgheaburi şi burlane pentru scurgerea apei de ploaie sau topirea zăpezii. 
S-au instalat cercevele de metal şi geamuri catedrale. Biserica a fost pardosită cu 
dale de mozaic şi s-a parchetat altarul. Cu acest prilej, a fost desfiinţată treapta 
lineară care despărţea pronaosul, semn care marca ieşirea din pronaos şi intrarea 
în corpul central al Bisericii, numit naos, aşa cum treapta dinaintea altarului 
marchează ieşirea din naos şi apropierea şi intrarea în altar, reguli ce se păstrau la 
construcţia unei biserici!

1. D.Z. Furnică, Din trecutul românesc al Braşovului – documente comerciale 1741-
1860, Bucureşti, 1937.
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Între anii 1939-1940, Biserica a fost pictată cu vopsele în ulei, în stil 
neobizantin, de către pictorul Ion Fleşaru, din Câmpulung, ajutat de fratele 
său Pantelimon Fleşaru din Suslăneşti Muşcel şi Ştefan Chioreanu din Lereşti. 
Suportul financiar al acestor lucrări a fost susţinut în cea mai mare parte de 
către Mitiţă Constantinescu, fost ministru al Economiei Naţionale (7 aprilie 
1938 - 31 ianuarie 1939), ministrul Finanţelor (1 februarie 1939 - 3 iulie 
1940) şi Guvernator al Băncii Naţionale (1935-1938), de către Alexandrina-
Carmina Bursan şi Constantin Bursan, deputat în Parlamentul României. Aceste 
personalităţi au fost declarate Ctitori de Restauraţie ai Bisericii, de către Consiliul 
parohial şi Adunarea generală a enoriaşilor, în ziua de 10 iulie 1940.

La strângerea fondurilor necesare au contribuit şi enoriaşii scheeni cu bani şi 
uneori, când a fost nevoie, au cărat cu căruţele materialele de construcţie.

În anul 1938, Biserica Schei, cu hramurile: „Intrarea Maicii Domnului în 
Biserică” şi „Sfântul şi Marele Mucenic Gheorghe” a fost ridicată la rangul de 
parohie. Primul Consiliu Parohial a fost alcătuit din: Preotul Ilie Dragomirescu, 
preşedinte;

Membri: Prof.dr. Ion Ţicăloiu; Institutor, Dumitru Isbăşescu; Judecător, 
Gh. N. Puricel; Ofiţer M.A.N. Dim. Vătăşescu; Nicolae Edu, tâmplar de lux 
şi sculptor în lemn; Gh. Ţincu, pensionar; Iancu Buduluca, industriaş; Iancu 
V. Chirca, cârciumar; Jean Giurgiuveanu, negustor; I.C. Ticăloiu, birjar; N. D. 
Dascălu, cântăreţ.

Supleanţi: Nae Vlădoiu, dogar; Nichifor Şerb, profesor; Gh. Predescu, negustor; 
Ion Baloleanu, pensionar; Tudor Petrescu, fierar; Dimitrie Uleia, om de afaceri; D. 
Angelescu, negustor; Nae Georgescu, tâmplar; Vasile Grigore, pensionar.

Epitropi: plot. major, pensionar, Gh. Gh. Ţicăloiu; Moise Ovejeanu, 
pirogravor în lemn; Tache Cârstea, negustor.

Planul de restauraţie (reedificare) al Bisericii a fost întocmit de renumitul 
arhitect câmpulungean, Dumitru Ionescu Berechet, arhitectul Sfintei Mitropolii 
a Bucureştiului şi al Patriarhiei Bisericii Ortodoxe Române şi cu aprobarea Înaltei 
Ierarhii a Bisericii Ortodoxe Române.

În unele lucrări monografice, privind Câmpulung-Muscel, se arata succesi-
unea mai multor preoţi oficianţi în această Sfântă Biserică, după anul 17802, 

2. Preot Ioan Răuţescu (1943), Câmpulung Muscel – monografie istorică, ed. 
Gh.Gh. Vlădescu, 1943, p. 293; Constantin Ciotei, Gh. Pârnuţă, Ion Popescu Argeşel, 
Monografia municipiului Câmpulung Muşcel, Ed. Valeriu Ioan – Franc, 2005; Ion 
Baloleanu, „Sindicul” Bisericii, mss. Arhiva Bisericii.
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astfel: Gh. Popa Cârje – preot (conf. Crucii de mormânt păstrată în progadia 
Bisericii ); Popa Stoica – preot (mort în 1842); Gheorghe Popa Stoica, fiul lui 
Popa Stoica (mort în 1867, în vârstă de 77 ani); Manta – preot, venit de la Schitu 
Goleşti; Apostol Popa Stoica, fiul lui Popa Stoica, frate cu Gh. Popa Stoica (a 
trăit 90 de ani şi a murit în anul 1890); Constantin Constantinescu – preot (a 
murit tânăr); Ion Iliescu – preot (mort tânăr); Ion Cristescu – preot (a slujit 
la Biserica Bradu); Gh. Popescu – preot (nepotul lui Cristescu, a slujit puţin); 
Nicolae Bănăţeanu – preot, în perioada 1914 – 1936; Ilie Dragomirescu – preot, 
perioada 1936 – 1992; Emil Stănescu – preot, între anii 1986-1994, Cornel 
Popescu – preot, din 1992 şi până în prezent; Ion Iosif Popa (Ilarie) – preot, din 
1995 şi până în zilele noastre.

Biserica ortodoxă cu hramul „Intrarea Maicii Domnului în Biserică”, 
enorie pentru locuitorii cartierului Schei, mai cuprinde: platforma Grui, parte 
din locuitorii bulevardului Brătianu, calea Traian, precum şi alte străzi. C.D. 
Aricescu, istoricul nostru, în opera sa, citată mai sus, mai spune că „Populaţia 
Cânpulungului, între 1400-1600, era destul de numeroasă…”3. La această 
preţioasă informaţie, adăugăm şi constatările echipei de arheologi, condusă 
de Flaminiu Marţiu, în campania arheologică dintre 1967-19724 preluată de 
arheologul Gh. Cantacuzino5, în care se atestă că un număr de 6 Biserici au 
fost construite în secolul al XV-lea: Fundeni, Sf. Gheorghe, Sf. Ilie, Schei, Valea 
şi Bradul. Acest val de construcţii bisericeşti ortodoxe confirmă cele scrise de 
Constantin D. Aricescu cu privire la înmulţirea populaţiei în perioada 1400-
1600. Deci nevoia de biserici era acută. În alt pasaj scrie: „…se zice că în peretele 
altarului s-ar fi zidit o piatră de mormânt cu data „dupe la Negru”. D-o fi 
adevărat, Scheiul are o existenţă de vr-o cinci sau şase secoli”. În continuare, 
Aricescu, îl „ceartă” pe Bucur Popp (cel care a renovat din plin Biserica, între anii 
1838-1840) în modul următor: „Cum a suferit noul ctitor să se îngroape nişte 
pietre aşa bătrâne? D-o fi prezidat la reparare, domnul Bucur Popp e culpabil 
către Istorie de o asemenea indiferenţă…”6 

Preotul istoric Ioan Răutescu, în opera sa „Câmpulung-Muscel, monografie 
istorică” şi preotul paroh Ilie Dragomirescu, într-un înscris din 23 decembrie 
1947, confirmă cele afirmate C.D. Aricescu, ba mai mult, au descifrat textul 

3. C.D. Aricescu, op.cit., I, 155
4. Gh. Pârnuţă (coordonator), Câmpulung Muşcel ieri şi azi, 1974.
5. Argesis, 2005, Consideraţii privind cercetările arheologice de la Câmpulung, p.147.
6. C.D. Aricescu, op. cit., p.152
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slavon: „Magdalina 6 mai 7056 (1548)”, scris pe o piatră tombală7.
Legând aceste informaţii, putem trage o concluzie interesantă. Dacă 

Magdalina, decedată la 1548, era enoriaşa acestei Biserici, cel puţin în a doua 
jumătate a secolului al XV-lea Biserica Schei exista! Acest text confirmă pe deplin 
ce spune Aricescu că „Scheiu are o existenţă de vr-o cinci sau şase secoli”, coroborat 
cu afirmaţia, din vol. Al II-lea, pag.157, că Biserica s-ar fi „construit între anii 
1200-1300”. (1856 – data tipăririi volumului al II-lea al operei aricesciene, 
minus cinci sau şase secoli înapoi ajungem către secolele al XIII-XIV-lea).

Cu privire la reparaţii, Biserica, existentă în secolul al XV-lea, a avut nevoie 
de reparaţii după o sută de ani (1550), aşa cum peste 115 ani au avut loc alte 
reparaţii, ca după alţi 120 de ani (1780) să se repare din nou. Astfel, ajungem la 
renovarea din anii 1838-1842 susţinută şi ctitorită de acel Bucur Popp, pe care 
îl „ceartă” Aricescu în legătură cu piatra tombală a Magdalinei. Dealtfel, chiar 
cadenţa reparaţiilor, afirmate de C.D. Aricescu, ca efectuate în anii: 1150, 1665, 
1780 şi 1842, reflectă o vechime împinsă până în secolul al XV-lea. Cele de mai 
sus coroborate cu anul 1548, de pe piatra tombală a Magdalinei ca an de deces, 
ne convinge că răposata a fost enoriaşă a Bisericii Schei măcar la începutul sec. 
al XVI-lea dacă nu chiar în secolul al XV-lea, dacă Magdalina ar fi avut vârsta 
mai mare de 48 de ani! Curios este că autorii monografiilor Câmpulungului nu-l 
citează pe Aricescu cu privire la cele scrise despre Biserica Schei la pagina 152, 
precum şi cu importanta informaţie de la subsolul paginii respective8. Autorul Ioan 
Răuţescu utilizează numai pagina 157, vol. II concluzionând: „Noi credem că a 
fost ridicată în secolul al XVI-lea de când datează piatra de mormânt amintită”9. 
Bizuindu-ne pe subsolul paginii 152, privind piatra tombală, considerăm, fără 
tăgadă, că Biserica Schei a fost construită în secolul al XV-lea când defuncta 
Magdalina era în viaţă şi îşi făcea rugăciunile în această Biserică.

Se naşte şi următoarea dilemă: Biserica s-a construit pentru ca Magdalina 
să poată fi înmormântată aici, sau răposata fiind enoriaşa unei vechi Biserici şi-a 
găsit aici locul de veci?

 

7. Ioan Răuţescu, op. cit.; Preot Ilie Dragomirescu, mss., arhiva Bisericii Schei.
8. C.D. Aricescu, idem.
9. Ioan Răuţescu, idem.
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MITROPOLITUL VARLAAM
AL MOLDOVEI

Alin Stângă

I. Introducere 

În anul 1929, în lucrarea „Istoria Literaturii Româneşti. Introducere sintetică”, 
N. Iorga îşi afirma intenţia, nerealizată în final, de a deschide noua sa colecţie 
„Tezaurul vechii cărţi româneşti” cu tipărirea „Cazaniei” Mitropolitului Varlaam. 
Acest interes manifestat de marele istoric fată de ierarhul moldovean din secolul 
al XVII-lea este un semn al importanţei şi rolului acestuia în istoria Bisericii 
Ortodoxe Române, cât şi în formarea culturii româneşti. 

Alături de eruditul istoric, numeroşi cercetători s-au aplecat cu multă luare 
aminte asupra vieţii şi operei sale, încercând să scoată de sub uitarea cenuşie a 
istoriei imaginea luminoasă a mitropolitului Varlaam. 

O reuşită încercare monografică, depăşindu-le net pe toate cele realizate 
înaintea sa, este cea a lui Ştefan Dinulescu intitulată „Notiţe despre viaţa şi 
activitatea Mitropolitului Varlaam” apărută între anii 1885 şi 1886 în revista 
„Candela” şi apoi publicată în extras la Chişinău în anul 1886.1 Acesta, renunţând 
la a mai prelua informaţiile fără o cercetare prealabilă, reuşeşte să alcătuiască o 
lucrare a cărei valabilitate se păstrează şi astăzi, chiar dacă ulterior s-au făcut unele 

1. Şt. Dinulescu, Notiţe despre viaţa şi activitatea Mitropolitului Varlaam, Candela 
12\1886; 1, 2, 3, 4, 5, 6\1886
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descoperiri. Tot din acea perioadă datează şi publicarea de către V. A. Urechia a 
dispoziţiilor testamentare ale mitropolitului, în Analele Academiei Române.2 De 
asemenea Varlaam este prezent şi în vol. I din „Bibliografie Românească Veche”, 
publicată în 1903 de Ioan Dianu şi Nerva Hodoş. 

Nicolae Iorga se opreşte şi el asupra personalităţii marelui ierarh cărturar. 
Alături de lucrarea menţionata mai sus3, el îi dedică pagini şi în „Istoria Bisericii 
Româneşti şi a vieţii religioase a românilor”4, în „Istoria Românilor”5, şi în „Istoria 
literaturii religioase a românilor până la 1688.”6

Tot ca o prezentare generală a vieţii şi activităţii lui Varlaam au mai publicat 
articole: Pr. Augustin Z. N. Pop „Neamul mitropolitului cărturar Varlaam al 
Moldovei”7 şi tot de acelaşi autor „Bibliografia mitropolitului cărturar Varlaam al 
Moldovei”8; Prof. Dr. Sofron Vlad „Trei sute de ani de la moartea mitropolitului 
Varlaam”9; Pr. Prof. Nicolae Şerbănescu „La trei sute de ani de la moartea 
Mitropolitului Varlaam al Moldovei.” 10 Trebuie menţionat şi volumul „Dascăli de 
cuget şi simţire români” al IPS Antonie Plămădeală11 care-l include pe Mitropolitul 
Varlaam în marea galerie a celor care au marcat istoria şi spiritualitatea poporului 
român. 

La împlinirea a 300 de ani de la trecerea la Dumnezeu a Mitropolitului 
Varlaam revista „Mitropolia Moldovei şi Sucevei” a editat un număr omagial12 
cuprinzând articole semnate de: Augustin Z. N. Pop: „Viaţa Mitropolitului 
Varlaam al Moldovei”; Pr. Prof. Teodor Bodogae: „Mitropolitul Varlaam ca teolog”; 
Pr. Constantin Nonea: „Legăturile Mitropolitului Varlaam cu bisericile ortodoxe 
din Chiev şi Moscova”; Pr. Paul Mihail: „Circulaţia Cazaniei Mitropolitului 

2. Autografele lui Varlaam Mitropolitul, Analele Academiei Române, seria II, tomul 
X, Memoriile Secţiunii Istorice, Bucureşti, 1888

3. Istoria Literaturii Româneşti. Introducere sintetica, Ed. Minerva, Buc. 1985 
4. N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti, vol. I, ediţia II, Ed. Ministerului de Culte, 

Buc. 1928
5. idem, Istoria Românilor, vol. II, Bucureşti, 1938
6. idem, Istoria literaturi religioase a românilor până la 1688, Buc. 1903
7. BOR, nr. 5-6 \1939
8. Athenaeum, nr. 4\1940
9. Mitropolia Ardealului, nr. 9 - 10\1957
10. BOR, nr.10 \ 1957
11. Dr. Antonie Plămădeală, Dascăli de cuget şi simţire românească, Ed. Institutului 

Biblic şi de Misiune al Biserici Ortodoxe Române, Buc. 1981
12. MMS, nr.10-12\1957

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ230

Varlaam în Biserica Românească” ; Emil Diaconescu: „O importantă donaţie a 
Mitropolitului Varlaam făcută mănăstirii Secul”; A. Stoica: „Despre unele însemnări 
de pe „Cazania lui Varlaam” şi de pe alte tipărituri vechi româneşti”; Pr. Scarlat 
Porcescu: „Locul Mitropolitului Varlaam în Biserica Ortodoxă şi în viaţa culturală 
a poporului român.” 

În ceea ce priveşte activitatea sa culturală, Varlaam s-a bucurat de o deosebită 
atenţie din partea oamenilor de litere. Dacă N. Iorga nu a reuşit să publice 
„Cazania” aşa cum îşi propusese, dezideratul său a fost realizat mai târziu, când, 
în plin a-l doilea război mondial şi la 300 de ani de la apariţie, în anul 1943 
opera de căpetenie a marelui ierarh a fost retipărită de Jacques Bych, având textul 
transliterat.13 În anul următor apare la Timişoara sub semnătura lui Atanasie 
Popa „Cazania lui Varlaam. Prezentare grafică”, iar la Cluj, în acelaşi an, Florea 
Mureşan publică „Cazania lui Varlaam. Prezentare în imagini.” 

În anul 1993, la 350 de ani de la apariţia „Cărţii româneşti de învăţătură” 
au apărut câteva articole dedicate evenimentului, dintre care menţionăm: Stela 
Toma „Cazania lui Varlaam după 350 de ani (1643-1993)”, în revista ST nr. 
1-2 pe anul 1993 şi cel al Prof. Dr. Docent Pandele Olteanu „Importanţa Cărţii 
româneşti de învăţătură” denumită şi „Cazania Mitropolitului Varlaam al Moldovei 
la împlinirea a 350 de ani de la tipărire: 1643-1993”, publicată în revista BOR nr. 
1-3 din acelaşi an. Prof. Pandele Olteanu este cel care prin studiile sale a adus un 
aport deosebit a identificarea izvoarelor folosite de Varlaam în operele sale.14 

Cu privire la celelalte două opere ale Mitropolitului Varlaam şi anume „Şapte 
taine” şi „Răspunsul împotriva Catehismului calvinesc” studiile sunt mai puţin 
numeroase. Astfel prima dintre ele, nefiind retipărită niciodată, s-a bucurat de 
un studiu din partea magistrandului Dumitru I. Găină.15 Cea de-a doua dintre 
acestea a avut o soartă mai fericită ea fiind retipărită într-o ediţie critică de către 
Mirela Teodorescu.16 În anul 1945, la împlinirea a 300 de ani de la apariţia 

13. Varlaam, Cazania din 1643, ediţie de Jacques Byck, ed. Fundaţiilor regale 
pentru literatură şi artă, Bucureşti 1943

14. P. Olteanu, Izvoare originale şi modele bizantino - slave în operele Mitropolitului 
Varlaam, BOR 1-2 \1970 ; idem, Unul din izvoarele neogreceşti ale „Cazaniei Mitropolitului 
Varlaam (1643)”: Comoara lui Damaschin Studitul, „Romanoslavica”, 1972 ; idem, 
Damaschin Studitul şi Mitropolitul Varlaam al Moldovei, MMS, nr. 3-4 \ 1976

15. Dumitru I. Găină, Pravila bisericească de la Iaşi (Şapte Taine, 1644), BOR, 
nr.5-6 \ 1963

16. Varlaam. Opere. „Răspunsul împotriva Catehismului calvinesc”, ediţie critică, 
studiul filologic şi studiul lingvistic de Mirela Teodorescu, Ed. Minerva, Buc.1984
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Răspunsului, prof. Nicolae Chiţescu publică un interesant articol intitulat „Trei 
sute de ani de la „Răspunsul la Catehismul calvinesc” al lui Varlaam al Moldovei 
(1645-1945).”17 

Pe lângă activitatea sa pe tărâm bisericesc, prin apărarea credinţei ortodoxe 
şi prin luminarea clerului şi poporului prin explicarea învăţăturii de credinţă, 
Varlaam a desfăşurat şi o intensă activitate de introducere a limbii române în 
cult, contribuind astfel la dezvoltarea ei. Acest lucru este recunoscut de toţi 
istoricii literaturii române18 şi nu există nici o Istorie a literaturii române care 
să nu cuprindă in paginile ei şi referiri, oricât de lapidare, la marele ierarh. 
Dintre acestea menţionăm pe cele ale lui: Nicolae Cartojan19; Ştefan Ciobanu20; 
Alexandru Piru21 şi Istoria literaturii române editată de Academia Română.22 

Toate acestea se constituie în motive pentru a studia personalitatea de prim 
rang a acestui vrednic slujitor al lui Hristos. Vom începe printr-o scurtă prezentare 
a situaţiei Europei şi a Ţărilor Române în secolul al XVII-lea, cu o privire mai 
atentă asupra Moldovei în timpul domniei lui Vasile Lupu (1634-1653). Ne vom 
opri apoi asupra vieţii şi activităţii culturale a călugărului şi apoi mitropolitului 
Varlaam, iar în final vom încerca să desprindem câteva concluzii privind rolul şi 
importanţa sa în istoria poporului român.

II. Moldova în prima jumătate a veacului al XVII-lea

II. 1 Europa la începutul secolului al XVII-lea 

Pentru o cunoaştere cât mai corectă a evenimentelor din cele trei Ţări 
Române în prima jumătate a sec. XVII-lea este necesară o privire generală asupra 
situaţiei din Europa acelor timpuri. 

Din punct de vedere social Europa este martora unor prefaceri structurale 

18. Liviu Onu, Observaţii cu privire la contribuţia lui Varlaam la dezvoltarea limbii 
române literare, în culegerea „De la Varlaam la Sadoveanu. Studii despre limba şi stilul 
scriitorilor”, ESPLA, Buc.1958

19. Nicolae Cartojan, Istoria literaturii române vechi, Ed. Minerva 1980 
20. Ştefan Ciobanu, Istoria literaturii române vechi, Ed. Hiperion, Chişinău, 1992
21. Alexandru Piru, Istoria literaturii române, Ed. Grai şi suflet – Cultura naţională, 

Buc.1994
22. Colectiv, Istoria literaturii române, vol. I, ediţia II-a revăzută, Ed. Academiei 

Române, Buc.1970
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însemnate. În Europa Apuseană încep să se cristalizeze relaţiile de tip capitalist; 
spre deosebire de Europa Răsăriteană unde predomină in continuare domeniul 
feudal. De asemenea în apusul Europei procesul de centralizare a statelor şi de 
formare a naţiunilor se generalizează, pe când în răsărit fărâmiţarea şi anarhia 
feudală continuă să fie fenomenul caracteristic. 

Pe plan politic, evenimentul care domină Europa în prima jumătate a sec. 
XVII-lea este Războiul de 30 de ani (1618-1648), cu repercusiuni însemnate şi 
în răsăritul Europei, implicit în Transilvania, participantă la acest război. Sub 
haina politică a conflictului dintre Franţa şi o coaliţie de state pe de o parte 
şi Habsburgi pe de alta, se ascunde un acut diferend cu caracter religios între 
catolicism şi protestantism. 

Protestantismul, născut în Europa apuseană în prima jumătate a sec. XVI-
lea, îşi delimitase influenţa asupra unor ţări şi popoare în timpul celei de a doua 
jumătăţi a secolului. Biserica Romano-Catolică nu putea rămâne impasibilă la 
aceste acţiuni şi declanşează mişcarea de contrareformă prin sinodul Tridentin 
(1545-1563).23 

Prin pacea din Westfalia (1648), expansiunea monarhiei habsburgice în 
apusul Europei este blocată. De aceea aceasta îşi întoarce privirile spre sud-estul 
Europei, provocând conflicte interminabile în Imperiul Otoman. 

Chiar în anul în care lua sfârşit războiul de 30 de ani, în răsărit începe 
războiul de eliberare de sub dominaţia polonă a Ucrainei. Acest război se 
încheie cu alipirea Ucrainei la Rusia. Această unire are drept urmare schimbarea 
echilibrului de forţe în răsăritul Europei. Ridicarea prestigiului Rusiei face ca 
popoarele ortodoxe supuse Porţii: români, greci, bulgari şi sârbi să-şi întoarcă 
privirile spre aceasta în nădejdea eliberării. 

II. 2 Situaţia social-politică în Moldova 

Situaţia în toate cele trei Ţări Româneşti era mai puţin apăsătoare decât 
cea în care se găseau la urcarea pe tron a lui Mihai Viteazul (1593). Pericolul 
transformării în paşalâcuri este definitiv înlăturat. Deşi trimiterea de domni de 
la Constantinopol, fără consultarea boierimii, e tot mai frecventă, ea nu devine 

23. Pr. Prof. Ioan Rămureanu, Pr. Prof. Milan Şesan, Pr. Prof. Teodor Bodogae, 
Istoria Bisericii Universale vol. II, Ed. IBMBOR, Buc. 1993; Emil Dumea, Istoria 
Bisericii. Teme, vol. II: secolele XIII-XX, Ed. Institutului Teologic Romano-Catolic, Iaşi 
2000, pp. 110-130;166-172
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un sistem permanent. Prezenţa reprezentanţilor Porţii este mai rară şi amestecul 
direct al turcilor în viaţa internă a ţarii se face mai puţin simţită. 

Efortul lui Mihai Viteazul de a scoate Ţările Române de sub dominaţia 
Imperiului Otoman face ca obligaţiile de natură financiară să sufere o scădere 
evidentă. Moldova plătea în primele decenii ale sec. XVII-lea circa 30.000 de 
galbeni (reprezentând 20% din valoarea maximă atinsă la sfârşitul veacului al 
XVI-lea). De asemenea şi darurile anuale şi peşcheşurile pentru marii demnitari 
a-i Porţii, suferă şi ele o scădere. 

Uşurarea obligaţiilor faţă de Imperiul Otoman are drept urmare o relativă 
refacere a economiei, dar acest progres nu este însoţit de o îmbunătăţire a 
condiţiilor de viaţă ale majorităţii populaţiei. Continuă procesul de aservire a 
ţărilor libere. Se observă o transformare a şerbiei, în sensul agravării ei.24 Creşte şi 
numărul de impozite, fapt ce determină fuga ţăranilor de pe moşii. Uneori sunt 
urmăriţi şi preoţii, care renunţă la preoţie din cauza condiţiilor grele şi fug din 
ţară. Un document din 1623 menţionează că ţăranii „au fugit şi s-au îndepărtat 
în toate părţile, unii în număr mare au fugit în Ţara Ungurească şi în Ţara Leşească, 
alţii în Ţara Muntenească, iar alţii împrăştiaţi şi îndepărtaţi pe unde au putut să se 
ascundă şi să apuce din cauza unor astfel de şerpi nesătui şi veninoşi, fără ocrotire din 
partea cuiva.”25 Această înăsprire a situaţiei ţăranilor determină ca în decurs de 
câţiva ani, de la 1629 până la 1633, aceştia să se răscoale de cel puţin de trei ori.

O altă problemă gravă în politica internă este pătrunderea grecilor în dregătorii. 
Restaurarea dominaţiei otomane la începutul sec. XVII şi trimiterea frecventă de 
către Poartă, a unor domni trăiţi în mediul grecesc din Constantinopol a adus 
cu sine înmulţirea elementelor greceşti din anturajul domnesc: rude, creditori, 
colaboratori de încredere, clienţi, etc. Această prezenţă grecească în număr 
mare constituia nu numai o concurenţă străină la exercitarea dregătoriilor ci, 
oferind domnului un instrument de guvernare independent de marea boierime, 
cuprindea şi o ameninţare pentru însuşi regimul boieresc. Într-un anumit sens, 
în măsura în care domnia reprezenta autoritate imperială, se poate vedea aici şi o 
atingere a autonomiei ţării.26 

În deceniul al treilea şi mai ales la începutul celui de al patrulea, un şir întreg 

24. Coordonator Andrei Oţetea, Istoria Poporului Român, Buc.1972, p.242
25. Academia Româna DLXXXIX \ 22, Documente privind istoria României, A. 

Moldova, sec. XVII, t.V, nr.277, apud N. Grigoraş, Biserica Sf. Trei Ierarhi, MMS nr.5-
6\1961, p.352

26. Andrei Oţetea, op.cit., p.246-247
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de mişcări antigreceşti au loc în Moldova. În fruntea acestor revolte se găsea 
paharnicul Lupu Mehedinţeanu. În 1633, în timpul domniei lui Alexandru Ilieş, 
se organizează o mişcare de rezistenţă ce are drept urmare uciderea unor boieri greci 
şi părăsirea tronului de către domn. După izgonirea domnului, a fost ales Miron 
Barnovski, recomandat de bunele sale relaţii cu regatul Poloniei. Nemulţumit că 
nu a fost el ales, Lupu, împreună cu alţi boieri urzeşte un complot în urma căruia 
domnul este mazilit şi ucis. Urmează la tron Moise Movilă (1633-1634), un alt 
domn cu înclinaţii polonofile. Datorită dezastrului trupelor otomane în încercarea 
de a cuceri Cameniţa, el este nevoit să părăsească tronul şi să se retragă în Polonia. 

Beneficiarul acestor intrigi este boierul Lupu, care, urcând pe tron numit de 
Poartă fără consultarea boierilor, îşi ia numele împărătesc de Vasile.

II. 3 Moldova în timpul lui Vasile Lupu (1634-1653)

Domnia de aproape 20 de ani a lui Vasile Lupu oferă Moldovei liniştea 
necesară unei afirmări pe plan politic şi înfloririi din punct de vedere cultural. 

Ambiţia sa pe plan politic era aceea de a-şi întinde stăpânirea asupra Ţării 
Româneşti şi Transilvaniei, celelalte două provincii locuite de români şi să le 
unească într-un singur stat. În toamna anului 1637 încearcă să-l impună, cu 
asentimentul turcilor, pe tronul Ţării Româneşti pe fiul sau Ioan, însă fără 
rezultat. O nouă încercare de unire a Ţărilor Române o face în 1639. Chiar dacă 
într-un document din acel an el se intitula „domn al Moldovei şi Ţării Româneşti” 
armata sa suferă o grea înfrângere pe râul Prahova între satele Ojogeni şi Nenişori. 
Ultima încercare de a ocupa tronul Ţării Româneşti o face în mai 1653, când 
pentru scurt timp reuşeşte să-şi recapete domnia de la Gheorghe Ştefan, dar este 
înfrânt şi de această dată de Matei Basarab în lupta de la Finta, pe râul Ialomiţa. 
Odată cu această înfrângere va pierde tronul definitiv. Dar domnia lui Vasile 
Lupu este remarcabilă nu prin realizările politice, ci prin înflorirea pe care o 
cunoaşte cultura şi Biserica Moldovei în aceasta perioadă. „Om iubitor de cultură, 
cunoscător de carte grecească veche, mândru şi darnic de câte ori era vorba de o 
lucrare prin care să-i sporească numele, în ţară şi departe peste hotarele ei”27, se voia 
un adevărat basileu bizantin şi un protector al tuturor Patriarhiilor ortodoxe.28 

27. N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti şi a vieţii religioasa a românilor, ed. II, Ed. 
Ministerului de Culte, Buc.1928, vol. I, p.306.

28. Pentru a vedea bogăţia de care dispunea Vasile Lupu este de ajuns să urmărim 
însemnările misionarului Bandini aflat la curtea lui Vasile Lupu într-o zi de Bobotează: 
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Asumându-şi acest rol el plăteşte datoriile Patriarhiei ecumenice, în valoare 
de 20 de poveri şi 48.000 de aspri şi instituie asupra acesteia o dictatură de 6 luni 
prin care încearcă să restabilească situaţia financiară.29 Această poziţie privilegiată 
îl face să numească şi să destituie patriarhii după cum aceştia se supuneau s-au 
nu hotărârilor sale. Datorită supravegherii stricte situaţia se ameliorează şi 
drept mulţumire Biserica Patriarhală oferă ocrotitorului ei, în dar moaştelor Sf. 
Paraschieva.30 

Pe lângă scaunul din Constantinopol Vasile Lupu susţine şi pe cel din 
Ierusalim31, muntele Sinai şi Patriarhia din Alexandria. 

Importanţa pe care o capătă Biserica Moldovei se poate vedea şi din faptul 
că majoritatea patriarhilor ortodocşi vin în ţară după ajutoare şi rămân aici o 
perioadă mai lungă sau mai scurtă de timp. De altfel la Iaşi sunt hirotoniţi unii 
dintre aceşti arhierei. Este cazul lui Paisie al Ierusalimului, fost egumen la Golia 
în Iaşi, hirotonit la 23 martie 1645. Un alt lucru demn de remarcat este că în 

„Domnul e îmbrăcat extraordinar de bogat;numai nasturii lui costă 100.000 de galbeni. 
Îmbrăcămintea doamnei s-ar ridica la 400.000. Slujba de Bobotează se face în sârbeşte şi 
greceşte. Evanghelia se citeşte numai în greceşte. Când se cântă sfinţirea apei pornesc tunurile, 
puştile, muzica. Mitropolitul sfinţeşte şi fiecare vine de sărută crucea. După aceea vine masa. 
Mâncarea este servită pe talere suflate cu aur; şase candelabre de argint stau pe masă, al şaptelea 
este ţinut de un pag. Cărţi sunt aşezate pe scăunaşe de purpură. Mitropolitul se înfăţişează cu 
o mitră împodobită cu safire şi alte pietre scumpe, cu o cruce mare de safir pe piept; urmează 
cei trei episcopi, iar după aceea vine episcopul catolic”. Este deasemenea descrisă o călătorie a 
domnului la ţară „Când domnul pleacă să cerceteze ţara, alaiul este într-adevăr extraordinar. 
Cu două trei săptămâni înainte se fixează data. Vodă e înconjurat de 3.000 de călări şi 2.000 
de pedeştri. Lângă dânsul sunt 50 de ostaşi aleşi şi 100 de ieniceri. Boierii vin după ieniceri. 
Oastea care-l întovărăşeşte în această călătorie se poate ridica până la 12.000 de oameni. 
Pagii care înconjoară pe voievod sunt îmbrăcaţi în purpură, cu căciuli lungi, împodobite 
cu aur şi argint.Ca la o mie de negustori se ţin după alai, căci atâţia sunt de nevoie ca să-i 
hrănească pe toţi. Domnul are nu mai puţin de şase trăsuri căptuşite cu mătase aurită. Cu 
prilejul acesta se înspăimântă şi tătarii de la hotar văzând mijloacele de apărare ale domniei.” 
N. Iorga, Istoria Românilor prin călători, Ed. Eminescu, Buc.1981, pp.232-233

29. idem, Istoria Bisericii Româneşti, p.316
30. Constantin C. Giurescu, Istoria Românilor, p.101, N. Iorga, op.cit., pp.314-319
31. Atanasie Patelarie, fost mitropolit de Tesalonic, putea să spună: „are vistieria 

lui deschisă şi mila lui se revarsă din belşug peste toţi săracii, precum râul Nilului adapă 
toată Ţara Eghipetului, aşa a făcut şi acest cucernic Domn, a plătit datorii fără număr ale 
Sfântului dătătorului de viaţă Mormânt şi ocupându-se cugetă o elimosimă şi mai mare 
decât aceasta”, apud N. Iorga, op. cit., p.318
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această perioadă mitropolitul Moldovei, Varlaam, este propus candidat pentru 
ocuparea scaunului ecumenic, ceea ce denotă încă odată poziţia însemnată pe 
care o ocupă ortodoxia românească.32

Dacă pe plan extern Biserica Moldovei câştigă o poziţie privilegiată, nici pe 
plan intern domnia lui Vasile Lupu nu este lipsită de evenimente importante. 
Astfel se construieşte minunata mănăstire Sf. Trei Ierarhi din Iaşi, un monument 
arhitectonic de o frumuseţe „ce face mintea să stea întru uimire”, după cum se 
exprima un călător străin prin Moldova acelor vremuri. Sfinţirea mănăstirii se 
face de către mitropolitul Varlaam la 6 mai 1639. Aceasta devine un important 
centru cultural. Aici se înfiinţează în 1640, la îndemnul lui Varlaam şi cu sprijinul 
Mitropolitului Kievului, Petru Movilă, un colegiu „spre învăţarea şi luminarea 
minţii copiilor pământului nostru.”33 De asemenea tot cu sprijinul lui Petru 
Movilă se instalează în 1642, tot la Sf. Trei Ierarhi, o tipografie cu literă chirilică 
şi grecească.34

Această intensă activitate culturală face posibilă începerea unei lupte 
conştiente şi organizate, pentru introducerea limbii naţionale în Biserică şi a unei 
vaste acţiuni de culturalizare a poporului.35

De asemenea în timpul domniei lui Vasile Lupu se desfăşoară un eveniment 
de importanţă epocală şi anume sinodul panortodox de la Iaşi (1642) în care 
s-a aprobat „Mărturisirea de credinţă” a mitropolitului Petru Movilă. La el au 
participat toate cele trei ramuri ale ortodoxiei: cea grecească, prin reprezentanţii 
de la Constantinopol; cea slavă, prin trimişii de la Kiev şi cea românească, prin 
mitropolitul Varlaam şi sufraganii săi.36

32. D. Russo, Studii greco-române, Buc.1939 p.229-236.
33. Un hrisov din 2 aprilie 1656 de la Gheorghe Stefan apud N. Şerbănescu, La 

trei sute de ani de la moartea Mitropolitului Varlaam al Moldovei, BOR 10\57, p.1022. N. 
Grigoraş, Biserica Sf. Trei Ierarhi din Iaşi, MMS, 5-6\1961, p.407-422, prezintă şi situaţia 
şcolii până în sec. XIX; N. Iorga, op.cit., pp.307-308; Mihail Avădanei, Aşezământul 
şcolar de la Trei Ierarhi din Iaşi, MMS 5-6\1971

34. N. Iorga, op.cit., p.309; N. Grigoraş, op.cit., p.422-427; Ştefan Ciobanu, 
Istoria Literaturii Române vechi, Ed. Hyperion, Chişinău 1992, pp.268-269; D. Rusu, 
Tipografia în Moldova, până la sfârşitul sec. XVII-lea, MMS, 3-4\1976.

35. Istoria Literaturii Române, Ed. Academiei Române, vol. I, Buc., 1970, p.336. 
Această înflorire a culturii naţionale în detrimentul celei slavo-bizantine este pusă de 
Ştefan Ciobanu pe seama contactului cu Polonia, op.cit., p.262.

36. Despre sinodul de la Iaşi: Pr. Ioan Ionescu, Sinodul de la Iaşi, 1642, BOR 
11-12\1992, p.8; Antonie Plămădeală, Eveniment mondial la Iaşi: Sinodul din 1642, în
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Tot pe plan bisericesc, Vasile Lupu întemeiază înainte de 1644, episcopia 
Prailovului (a Brăilei). De aceasta depindeau ţinuturile: Brăilei, Ismailului, 
Chiliei, Cetăţii Albe şi Benderului. Noua eparhie nu aparţinea de Mitropolia 
Moldovei ci era pusă direct sub autoritatea Patriarhiei ecumenice. Pentru scaunul 
acesteia Vasile Lupu îl propuse pe Meletie Sirigul care este ales episcop.37 

Toate acestea fac din domnitorul Vasile Lupu un adevărat principe al Renaşte-
rii româneşti. Însă, în toate acţiunile sale de luminare şi îmbogăţire spirituală a 
poporului său, domnitorul a avut un sprijin şi un îndrumător de nădejde în 
persoana mitropolitului Varlaam. În paginile ce urmează vom încerca să vedem 
care este rolul jucat de acest mare ierarh al Bisericii noastre străbune în epocă şi 
cum chipul său luminos se proiectează prin istorie până în zilele noastre.

III. Viaţa şi activitatea mitropolitului Varlaam

III. 1 Locul şi anul naşterii. Familia mitropolitului Varlaam 

Primii ani din viaţa mitropolitului sunt înconjuraţi de mister. Nu se ştie data şi 
locul naşteri, de asemenea nu se ştie dacă era neam de boier sau de răzeş. Date sigure 
despre Varlaam avem abia din anul 1610 când se găseşte la mănăstirea Secu. 

Cu privire la data naşterii nu există nici o informaţie sigură. Ştefan Dinulescu 
spune, în studiul său „Notiţe despre viaţa şi activitatea Mitropolitului Varlaam”, că 
„anul naşterii şi viaţa acestui păstor până în etate matură ne este necunoscută.”38 
Pr. Prof. Nicolae Şerbănescu consideră că cea mai posibilă dată este la începutul 
ultimei decade a secolului al XVI-lea. El pleacă de la premiza că în septembrie 
1632, el ar fi avut 35-40 de ani, vârsta cerută pentru a fi hirotonit arhiereu.39 

Dascăli de cuget şi simţire românească, Ed. I.B.M. al B.O.R., Buc.1981, p.180-192; N. 
Iorga, op.cit., p.309-313. În limba română Mărturisirea de credinţă a lui Petru Movilă a 
fost tipărită în mai multe ediţii. Amintim: Mărturisirea de credinţă a Bisericii Ortodoxe 
1642, trad. Prof. Alexandru Elian, Ed. Institutului Biblic şi de Misiune al BOR, Buc.1981 
şi traducerea din latină: Mărturisirea ortodoxă a credinţei universale şi apostolice a Bisericii 
Orientale, trad. Traian Diaconescu, Ed. Institutul European, Iaşi 2001

37. N. Iorga, Istoria Bisericii Române, vol. I, pp.319-320
38. Ştefan Dinulescu, Notiţe despre..., Candela, nr. 12\1885, p.695
39. Pr. Nicolae Şerbănescu, La trei sute de ani de la moartea mitropolitului Varlaam al 

Moldovei, BOR 10\57, p.1014. V. Urechia, Schiţe de istoria literaturii Române, Buc.1885, 
pag.151: „născut în finea sec. al XVI-lea, poate cu vreo 10-15 ani până nu se încheă acest
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De asemenea nici locul naşterii nu se cunoaşte cu siguranţă. Cea ce se ştie 
sigur este faptul că s-a născut într-un sat de pe malul Putnei. Augustin Z. N. Pop 
consideră „malul argilos al Baloteştilor”, ca fiind satul de origine al mitropolitului. 
Aşezarea se găseşte pe malul Putnei, între satele Măgura şi Putna, nu departe de 
Capoteşti, unde Varlaam stăpânea ocine.40 Urmându-l pe istoricul Constantin 
C. Giurescu, pr. Nicolae Şerbănescu spune că Varlaam era originar din „satul 
Capoteşti – astăzi dispărut – din ţinutul Putnei.”41

Ştefan Ciobanu, istoric al literaturii române vechi, consideră regiunea 
Odobeştilor ca fiind locul de origine al mitropolitului.42 Istoricul N. Iorga, în a 
sa Istorie a Bisericii Române, dă o informaţie generală spunând ca „se născuse în 
părţile Putnei.”43 

Pe lângă numele de Vasile44, primit la botez, viitorul mitropolit îl mai purta 
şi pe cel de Moţoc după familie. Unii istorici au considerat că el s-ar trage din 
familia vornicului Moţoc, trăitor în timpul domniei lui Alexandru Lăpuşneanu 
(1552-1561; 1564-1568), deci ar avea obârşie boierească45, iar după alţii ar fi 
dintr-un neam de răzeşi.46 Dar faptul că nu se cunosc numele părinţilor şi nici a 

secol” apud Augustin Z.N. Pop, Viaţa mitropolitului Varlaam al Moldovei, p.716 nota 
33. Nici piatra de mormânt, pregătită în 1642, şi nici redactările dietelor din 1657, nu 
includ menţiuni de vârstă.

40. Augustin Z.N. Pop, Neamul mitropolitului cărturar Varlaam al Moldovei, BOR 
5-6\39 p.315. Idem, Viaţa mitropolitului Varlaam al Moldovei, MMS, nr. 10-12\57 p.743

41. Constantin C. Giurescu, Istoria Românilor, vol. III, p.104; Mai târziu va 
considera că Varlaam s-a născut „în satul Purceleşti, după alţii în Cofeşti (ambele în 
Putna)”, apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1014, nota 20

42. Ştefan Ciobanu, Istoria literaturii române vechi, p.270
43. N. Iorga op.cit., p.304, idem, Istoria Literaturii Româneşti. Introducere sintetică 

(vol. I); Ed. Minerva, Buc.1985, p.68
44. Preot Prof. Dr. Mircea Păcurariu, Istoria Bisericii Ortodoxe Române, vol. II, 

p.16, Augustin Z.N. Pop consideră că onomastica „Iacob Varlaam” (1600-1668), dată 
de I. Negre, Rev. Asachi, 1883, p.417 este imposibilă, Viaţa Mitropolitului Varlaam, 
p.747, nota 35

45. B.P. Haşdeu, Arhiva istorică, tom. I, partea I, p.8, apud Augustin Z.N. Pop, 
Neamul mitropolitului cărturar Varlaam al Moldovei, p.315; Ştefan Dinulescu, op.cit., 
p.694; Ioan Andreescu, Varlaam al II-lea Mitropolit al Moldovei (1632-1653) – lucrare 
de licenţă, Buc.1897, p33

46. N. Iorga, op.cit., p.304: „ca şi episcopul, pe urmă mitropolitul muntean Ştefan, 
contemporanul său, era un fecior de ţăran”; Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.315; Nicolae 
Cartojan, Istoria literaturii române vechi, Buc.1942, p.109
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altor înaintaşi, dovedeşte faptul că nici unul dintre ei nu a fost cinstit cu vreun 
rang boieresc.47 

Dintre rudele apropiate ale mitropolitului se cunosc doi fraţi: Ştefan şi un 
altul al cărui nume nu este menţionat în documente, ambii răzeşi din părţile 
botoşănene, şi două surori: Caterina şi Nastasia48. Cu privire la Ştefan „fratele 
preasfinţitului şi de Dumnezeu alesului şi rugătoriului nostru chir Varlaam 
Mitropolitul”, se cunoaşte faptul că a avut doi fii şi o fiică: pe Popa Ursu, pe 
Toderaşco şi pe Tudora. Aceştia sunt mereu în proces de moştenire, când cu 
mănăstirea Secu pentru via din Cofeşti, „care pogoane au fost puse de părintele 
Varlaam”, când sunt chemaţi la judecată de fiii Nastasiei: Lupu Grigore (zis 
Braşovanu) şi Vlad; când de nepoţii acestuia Ionaşcu şi Velicico.49 Popa Ursu a 
fost preot în satul Grozeşti unde este amintit până în anul 1686. Singurul fecior 
cunoscut al acestuia este Necula. Alţi nepoţi amintiţi în acte sunt Nichifor, care 
pare cel mai mic, menţionat într-un ispisoc lângă Ştefan, fratele Mitropolitului 
Varlaam şi un altul Radu, care fusese chemat de Varlaam la pământurile din 
Putna, dar este dezmoştenit „pentru multele nebunii ce făcea.”50 

Numai Gheorghe Olăcariu, căsătorit cu Tudora, nepoata lui Varlaam, a stat 
alături de mitropolit la bătrâneţe. El îi scrie actul testamentar, pe care mitropolitul 
nu l-a putut semna, fiind paralizat. 

Lupu Braşoveanul, „acest nepot al nostru”, este trimis de Varlaam la Moscova 
cu scrisoare de recomandare către ţarul Mihail (datată 24 oct. 1644): „Între 
cei mulţi şi nenumăraţi, care se refugiază cu o astfel de bunătate la prealuminata 
stăpânire a Împărăţiei Voastre este (unul) şi acest nepot al nostru cu numele Lupu 
Grigorie, trimis de smerenia noastră pentru lucrurile noastre de lipsă în singur 
stăpânia Împărăţiei Voastre mari să cumpere acelea pe care noi nu le găsim. De aceea 
mă închin cu această rugare şi aduc mulţumită Împărăţiei Voastre mari şi pentru 
aceasta aştern rugare, să aibă voie susnumitul nostru nepot Lupu a lui Grigorie a 

47. N. Şerbănescu, op.cit., p.1014
48. N. Iorga, op.cit., p.304; Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp. 315-316. Însă în lucrarea, 

Viaţa mitropolitului Varlaam al Moldovei, acelaşi autor spune: „Un frate neintrat încă în 
biografia mitropolitului s-a chemat Gavriil, răzeş la Cuzlău, aproape de Rediu (Hinovăţ). 
Este tatăl lui Andriaş Moţoc diac din Iaşi şi al Maricuţei, măritată cu preotul domnesc Ursu 
Cergariu de pre Poartă, figură reprezentativă a clerului de mir din Iaşul sec. XVII.” MMS 
10-12\57, p.743-744

49. N. Iorga, Studii şi documente, vol. XIX, p.3, apud Augustin Z.N. Pop, Neamul 
mitropolitului ..., p.316-317

50. Augustin Z.N. Pop, Viaţa mitropolitului Varlaam al Moldovei, p.745 şi nota 25
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ne cumpăra lucrurile de lipsă din ţara ta mare împărătească şi a se întoarce fără de 
întârziere.”51 

După moartea ierarhului, sora Nastasia a primit drept diată 100 de galbeni, 
iar Cateriei, căsătorită cu Neamţ Chizanul, i se stabileşte să primească „patru 
boloboace de miare în toamnă pe fiecare an din prisăcile de la Brad, lăsate mănăstirii 
de veşnică odihnă.”52 

Despre locul în care şi-a făcut studiile nu avem nici o informaţie sigură, însă 
majoritatea cercetătorilor cred că a mers fie la mănăstirea Secu, unde funcţiona o 
şcoală călugărească, fie la vreuna din şcolile acelui timp, aflate dincolo de hotarele 
Moldovei. La aceste şcoli a avut putinţa de a-şi cultiva pietatea şi de a se adânci 
în studiul Scripturii, ajungând în scurt timp să cunoască limbile greacă şi slavonă 
şi chiar limba latină.53

III. 2 Varlaam călugăr la Secu 

La o dată necunoscută Varlaam îşi îndreaptă paşii spre mănăstirea Secu, 
ctitoria marelui vornic al Ţării de Jos Nestor Ureche şi a soţiei sale Mitrofana, pă-
rinţii cronicarului Grigore Ureche. Cu privire la prezenţa sa la Secu se ridică două 
întrebări: S-a aflat printre primii călugări a-i acestui lăcaş? aşa cum credea Nicole 
Iorga54; s-au a fost adus de mitropolitul Atanasie Crimca (1608-1617) de la altă 
chinovie? Răspunsul nu va putea fi aflat însă niciodată, căci istoria nu a lăsat nici 
un indiciu. Oricum ar sta lucrurile Varlaam se remarcă foarte curând, adunând 
în jurul său un grup de tineri monahi, din care unii, mai apoi, au ajuns să aibă un 
rol important în conducerea Bisericii moldoveneşti: mitropoliţii Sava (†1664) şi 
Ghedeon (1664-1671); episcopii Ioan al Romanului (1674-1685), Mitrofan al 

51. Silviu Dragomir, Contribuţii privitoare la relaţiile bisericii româneşti cu Rusia 
în veacul al XVII-lea, Analele Academiei Române seria II, tom. XXXIV, p.100, apud 
Augustin Z.N. Pop, Neamul mitropolitului cărturar Varlaam al Moldovei, p.320; idem, 
Viaţa mitropolitului Varlaam al Moldovei, p.746 şi nota 31; Constantin Nonea, Legăturile 
Mitropolitului Varlaam cu Bisericile Ortodoxe din Kiev şi Moscova, MMS 10-12\57, p.816

52. Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.745; idem, Neamul Mitropolitului cărturar 
Varlaam al Moldovei, p.320.

53 Ştefan Dinulescu, op.cit., p.696; Pr. Nicolae Şerbănescu, op.cit., p.1014; Ioan 
Dianu, Mitropolitul Varlaam ctitor de scriere şi carte românească, p.86; D. Russo, Studii 
istorice greco-române, Buc.1939, p.229; N. Cartojan, op.cit., p.109 ; Ştefan Ciobanu, 
op.cit., p.270

54. N. Iorga, Istoria Bisericii Române, I, p.304
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Huşilor şi Romanului (†1642) şi Atanasie, moldovean de neam, ajuns egumen al 
mănăstirii Snagov de lângă Bucureşti (1674-1678) precum şi alţii.55 

Anul 1610 este socotit de majoritate cercetătorilor ca fiind momentul în 
care Varlaam îşi începe activitate de stareţ la Secu.56 Cel care îl sprijină pentru 
ocuparea egumeniei şi îi dă ajutorul său este mitropolitul Atanasie Crimca, care 
îi remarcase alesele sale însuşiri. 

În această calitate este pomenit cu numele doar într-un singur document, 
care din nefericire este nedatat. Prin acest act, scris în slavoneşte, Mitrofan I, 
episcop de Roman – retras înainte de 30 martie 1613 la Secu – împreună cu 
„eromonahul Varlaam igumen, eromonah Nichifor, eromonah Teofan, eromonah 
Ioan, eromonah Silvestru, monahul Athanasie şi tot soborul de la svânta mânăstire 
anume Secul de la mare la mic să nu (mai) aibă fraţii de la moştenirea Neamţului 
nici o ceartă sau proces despre noi, pentru acel hotar mai sus scris, ci, să fie între noi 
bună pace, până la a noastră săvârşire (şi) până ce vor sta amândouă mănastirile 
fiindu-le lor (călugărilor nemţeni) despre noi pace şi odihnă.”57

Dacă se are în vedere că Varlaam a stat în fruntea mănăstirii Secu până la 
alegerea sa ca mitropolit, atunci tot el trebuie să fie acel egumen care, alături 
de „întregul sobor de la sfânta mânăstire Secul”, apare într-un şir de documente 
ale acestei chinovi de după 1612 prin care se obţinea de la domnie întărirea 
stăpânirii peste felurite proprietăţi.58 

Aici el traduce „Leastviţa lui Ioan Scărarul” precum şi unele texte liturgice 
păstrate în manuscris: Evangheliarul, Liturghierul, Psaltirea, Triod; a completat 
viaţa Sf. Ioan cel Nou după Grigorie Ţamblac şi a iniţiat compunerea Patericului, 
cu viaţa sfinţilor moldoveni.59 

55. N. Şerbănescu, op.cit., p.1015
56. N. Iorga, Istoria Bisericii Române, I, p.304; N. Cartojan, op.cit., p.109; Florea 

Mureşanu, Cazania lui Varlaam, 1643-1963, p.4; Ioan Lupaş, Mitropolitul Varlaam al 
Moldovei, 1632-1653, Cluj, 1960 p.257; Constantin C. Giurescu, Istoria Românilor, 
p.859; Ştefan Ciobanu, op.cit., p.270

57. Ep. Melchisedic, Chronica Romanului şi a episcopiei de Roman, I, Buc.1874 
p.247-250, apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1015

58. Documente privind istoria României, A. Moldova, sec. XVII, vol. III, Buc.1944, 
vol. IV, Buc.1956; N. Şerbănescu, op.cit., p.1015

59. Milan Şesan, Teologia ortodoxă în sec. XVII, MA 10-12\1967, p.827; Augustin 
Z.N. Pop, Viaţa Mitropolitului Varlaam al Moldovei, p.747
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III. 3 Traducerea „Leastviţei” Sfântului Ioan Sinaitul 

Ca egumen la Secu, Varlaam nu s-a îngrijit numai de dobândirea celor materiale 
pentru această mânăstire, ci a căutat să facă „să înflorească aici şi floarea cea frumoasă 
a ştiinţei de carte.”60 Aici el a tradus pe româneşte „Lestviţa lui Ioan Scărarul” pe 
care o terminase prin 1618, însă nu a văzut nici o dată lumina tiparului. 

Opera lui Ioan Scărarul, autor sfânt din secolul VII-lea, este un manual de 
viaţă călugărească, care este alcătuit din 30 de „Cuvântări”, ce corespund la 30 
de trepte ale lepădării de lume şi ale îndumnezeirii omului. Este o scriere ascetică 
foarte apreciată nu numai de monahi, cărora le era adresată, ci şi de toţi creştinii, 
mai ales că nu este lipsită de calităţi literare: un stil puţin retoric şi comparaţii 
pline de vigoare. 

Traducerea lui Varlaam se prezintă ca un volum în octavo, cuprinzând 287 
file (574 pagini), cu textul pe două coloane: slavoneşte (aşezat în partea dreaptă), 
şi româneşte (în stânga paginii) şi se încheie cu o epistolă către păstori. Scara Sf. 
Ioan se traduce „pentru folosul acelora ce vor ceti, din limba slavonească în limba de 
obşte şi prosată de către smeritul între călugări Varlaam, preotul bisericii Sfântului 
Ioan Botezătorul din Sfânta mănăstire Secul.”61 

În prefaţă Varlaam spunea: „ca şi eu smeritul şi nedestoinicul, pentru liubovul 
ce le-am avut către această svântă carte, însă mai vârtos pentru datoria talantului 
ce am, carele mi s-au dăruit dintru mila lui Dumnezeu, m-am nevoit, după puţină 
puterea mea, ca să mă plec osârdiei meale, ce-am avut spre acest lucru. Dreptu 
aceia nice pentru aceasta să nu-mi prepue neştine, căci că mai dinainte vreame au 
avut oamenii osârdie mare spre învăţătură c-au fost dascăli şi ştiutori şi înţelegători 
scripturilor şi învăţăturilor lui Dumnezeu; iară în vremea de acum s-au strâns şi s-au 
întunecat osârdiia aceia, de nice ştim pre noi învăţa, nice pre alţii. Drept aceaia am 
vrut să scriu această carte larg şi pre larg, ca să poată înţelege cine va citi.”62 

Pentru faptul că autorul traducător este fără îndoială viitorul mitropolit, 
pledează, potrivit lui Ştefan Ciobanu „limba traducerii care este precisă şi clară, 
cum rar se găseşte în manuscrisele noastre de la începutul sec. al XVII-lea, şi faptul 
că unele pasaje din cuvântarea lui Varlaam din «Cazania» din 1643 se aseamănă 
cu cuvântarea din «Leastviţa» şi anume acolo unde se vorbeşte despre râvna pentru 

60. N. Şerbănescu, op.cit., p.1015
61. Ştefan Ciobanu, Istoria Literaturi Române vechi, p.271
62. Gh. Ghibănescu, Prefaţa Leastriţei lui Varlaam, în Teodor Codrescu, revistă 

istorică (Iaşi), 1915, nr.1, p.11-12, apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1016
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învăţătura de carte în vechime; pe de altă parte, în cele câteva rânduri scrise în limba 
slavonă bisericească, înaintea prefeţei din «Leastviţa», găsim şi ucrainisme, după 
cum ucrainisme conţin şi scrisorile ce s-au păstrat de la Varlaam.”63 

Profesorul Pandele Olteanu este cel care, folosind metoda filologiei 
comparate, reuşeşte să găsească izvoarele originale ale „Scării” traduse de 
Varlaam.64 Prof. Olteanu demonstrează că traducerea românească a textului 
nu s-a făcut după versiunea slavă aflată pe coloana din dreapta (un alt lucru 
neobişnuit deoarece, după afirmaţiile profesorului, în mod obişnuit în textele 
slavo-române, textul slavon se găseşte pe coloana din stânga)65, el combătând 
astfel părerea altor cercetători, ca de exemplu: Gh. Ghibănescu şi IPS Nicolae, 
mitropolitul Banatului. 

Se poate observa că versiunea românească a lui Varlaam este mult mai 
dezvoltată. De exemplu Varlaam spune în versiunea românească: „Cum nu se 
poate spăşi (mântui) cei ce se boteadză deacă nu fac învăţăturile lui Dumnedzău 
aşea şi fiecarele ce ia călugărie de nu va ţine post şi altele ce se cad călugărilor. 
Iar de aci, carele-s după însele tac”. În versiunea slavă se spune doar: „Totuşi, 
nu oricine se botează se şi mântuieşte. Despre celelalte vor tăcea”66. În versiunea 
românească sunt explicate pe larg chiar şi titlurile capitolelor. Astfel titlul cap. III 
sau stepena III-a este „Despre străinătate” ; în versiunea românească: „Stepena a 
treia, pentru adevărata străinătate, adecă cum să cade să socotim ca să him pururea 
steini întru-această lume şi prinşi de liubovul Ierusalimului celui de sus şi moşiia 
noastră cea cerească. Streinarea e depărtarea de pofte şi dulceţi.”67 Aceste adaosuri şi 
interpretări apar unde versiunea slavă este prea sintetică, reducându-se numai la 
idei principale, la definiţii. Alte scholii se referă la viaţa practică a călugărilor şi a 
creştinilor în general. 

Plecând de la aceasta, precum şi de la comparaţia cu manuscrise slavoneşti 
mai vechi ale operei lui Ioan Scărarul, care prezintă vădite asemănări de redacţie 
sau ortografie, prof. Olteanu ajunge la concluzia că textul slav este o reproducere 
după un manuscris slav mai vechi.68 Cu privire la versiunea românească articolul 

63. Ştefan Ciobanu, op.cit., p.272
64. Prof. P. Olteanu, Metoda filologiei comparate în studierea şi în identificarea versiunii 

neogreceşti a operei „Scara” tradusă de Mitropolitul Varlaam, MO 5-6\1970, p.543-566
65. Ibidem, p.549
66. Varlaam, Leastviţa, 1618, f.14 V, apud Pandele Olteanu, op.cit., p.550
67. Varlaam, op.cit., f.24r, V, apud Pandele Olteanu, op.cit., p.550
68. P. Olteanu, op.cit., p.551. În limba slavă ea se traduce în două ediţii din limba 

greacă: o dată în sec. XI-lea la bulgari şi a doua oară la sârbi în sec. XIV-lea.
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ajunge la concluzia că opera „Leastviţa” în tălmăcirea Mitropolitului Varlaam 
reprezintă de fapt versiunea românească a originalului neogrec a lui Maximos 
Margunios69. Varlaam foloseşte însă o traducere în limba slavonă a operei lui 
Margunios, după cum afirmă chiar în introducere:„de în slavoneşte scoasă pe 
înţelesul a toată limba românească.” 

Pentru întărirea celor spuse cercetătorul pune în paralel mai multe texte din 
operele celor doi. Astfel un text din Maximos Margunios, în traducerea prof. 
Pandele Olteanu este următorul: „Şi fiecare care vrea să intre în acest război, care 
este împotriva naturii lui şi împotriva puterilor nevăzute ale demonilor să se cerceteze 
pe sine, probându-şi forţa sa şi sa bea din paharul osândelor şi al ocărilor oamenilor, 
din paharul dres cu lacrimi, ca să nu intre în războiul acesta, în condamnarea lui 
şi în primejdie, ci să se îndrumeze bărbăteşte pentru război. Şi îmbrăcat cu armele 
nădejdei, desăvârşite şi cu puterea lui Iisus Hristos să-i lovească din toate puterile 
sale.” Iar acelaşi fragment în versiunea lui Varlaam: „Şi fiecarele cine va vrea să 
să suie într-acest războiu care iaste împotriva firei sale şi împonciş puterilor celor 
nevădzute a diavolilor să să socotească şi să-şi ispitească putere sa. Şi să bea diîn 
paharul obidelor şi dosadzilor ce-i dires cu lacrămi pentru ca să nu intre să slujască 
într-acest războiu cu osânda şi cu primejdia, ce să se îmbrace cu armele nădejdei cei 
desăvârşite şi cu puterea lui Iisus Hristos.”70 

Un alt textul la Maximos Margunios sună astfel: „Ascultarea este o renunţare 
şi o aruncare a judecăţii pentru îmbogăţirea acestei judecăţi, fiincă adevăratu supus 
trebuie să primească toate învăţăturile păstorului său fără de nici o cercetare şi fără 
de nici o judecată şi să asculte atât poveţele bune cât şi pe acelea care îi par lui că-s 
rele şi să-şi înlăture judecata sa proprie pentru îmbogăţirea judecăţii părintelui său 
duhovnicesc, asemenea lui Avraam care, atunci când i s-a poruncit să-şi înjunghie pe 
fiul său, a îndepărtat judecata sa pentru bogăţia şi mulţimea judecăţii lui Dumnezeu. 
Începutul omorârii atât a mădularelor trupului cât şi a voinţei sufletului este suferinţa 
şi tristeţea (supărarea).” 

Iar traducerea lui Varlaam este: „Ascultarea iaste o lepădare a sămăluirei 

69. Ibidem, p.556. Maximos Margunios a trăit între anii 1542-1602.El face parte 
din curentul umanist ce a înflorit în cultura neogreacă în sec. al XVI-lea. Este autorul 
a 16 opere ce au cunoscut o largă răspândire în cadrul popoarelor ortodoxe. Dintre 
acestea mai importante sunt „Vieţile sfinţilor” sub formă de simaxar şi „Scara paradisului 
sau cuvântările ascetice”, tipărite la Veneţia în 1590. Aceasta este o traducere a lucrării 
Sf. Ioan cu scholii în părţile prea abstracte de teologie subtilă şi transpusă în greaca 
vulgară.

70. Ibidem, p.559-560
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întru mulţimea sămăluirei căci ascultătorul cel adevărat se cade să primească toate 
învăţăturile duhovnicu său, fără de nici o sămăluire şi fără de ispită şi să asculte ca 
şi întru ceale bune şi întru ceale ce-i par lui că-s reale şi să arunce răsăjdenia sa întru 
mulţimea samăluirei duhovnicului său ca şe Avraam cându-i dzisc să-şi junghe pre 
fiusău, aruncă samăluirea sa întru mulţimea sămăluirei lui Dumnezeu. Începătura 
omorâciunii mădularelor trupului ş-a voci sufletului iaste durerea şi scârba.”71 

O contribuţie personală mult mai importantă a lui Varlaam găsim în ultima 
parte a cărţii: „Epistola către păstor”. „Aici gândirea este mai liberă, elementul 
descriptiv mai bogat, comparaţiile sunt mai frecvente şi plastice. Varlaam foloseşte 
imagini carpatine, cu ciobanii cu buciume şi cu turme de oi. Îndeamnă pe păstor 
„să buciume cu ruga, să alerge după oaia cea pierdută, să nu înceteze de a păzirea oile 
când începe a arumi, adică a aţipi cu sufletele de arderea pripâcului (căldurei).”72 

Acest limbaj frumos şi uşor de înţeles a făcut ca opera lui Varlaam să fie 
intens copiată. Se găsesc exemplare ale ei la mânăstirile: Bistriţa, Hurezu, Râşca, 
Probota, Neanţu. În Biblioteca Academiei Române se găsesc 8 manuscrise din 
sec. XVII-lea şi XVIII-lea ale „Leastviţei”73. De asemenea a mai fost semnalată o 
traducere făcută la mânăstirea Dobruşa în 1863.74 

Prin această lucrare, ca de altfel şi prin celelalte opere ale sale, „Varlaam 
deschide şirul traducerilor în limba românească a unui număr mare de cărţi 
religioase care umplu secolul al XVII-lea şi în parte al XVIII-lea, contribuind astfel 
la dezvoltarea limbii literare româneşti.”75 

III. 4 Solia la Moscova 

Datorită rodnicei sale activităţi şi a vieţii sale curate Varlaam se face repede 
remarcat. Astfel, în anul 1629, la Biserica Sf. Gheorghe din Suceava mitropolitul 
Atanasie Crimca îl ridică la treapta de arhimandrit. De asemenea atrage atenţia 
şi domnitorului Miron Barnovski, care şi-l alege ca duhovnic, chemându-l de 
nenumărate ori la curte, şi care îl însărcinează şi cu unele misiuni de ordin politic 
în folosul ţării.

Câştigând încrederea domnitorului, în decembrie 1628, Varlaam trebuie să 

71. Ibidem, pp.562-563
72. Ibidem, p.564
73. Ibidem, pp.564-565
74. Pr. Paul Mihail, „Leastviţa” (Scara Raiului), traducerea lui Varlaam de la Secul, 

într-o nouă redacţie, BOR, 11-12\1964, p.1069-1084
75. Ştefan Ciobanu, op.cit., p.260, apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1016
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renunţe la liniştea mânăstirii şi să meargă la Moscova într-o misiune diplomatică. 
Această misiune avea două obiective76. Primul era aducerea manuscrisului unui 
Octoih de la mânăstirea Neamţ, pe care arhimandritul Pereskăi, Petru Movilă, 
îl ceruse în vederea tipăririi unei ediţii noi îndreptate în limba slavă77. Cu acest 
prilej Varlaam aduce veşti despre Miron Barnovski, rudă cu Petru Movilă, şi 
îi istoriseşte arhimandritului de la Lavra Peşterilor o minune ce s-a petrecut la 
Suceava cu moaştele Sf. Ioan cel Nou. Viitorul mitropolit al Kievului, mare 
iubitor de aghiografie, o notează pentru o viitoare publicare:

„În anul 1629, luna august, 3 zile, venind în Mânăstirea Pecerska, Varlaam 
Ieromonahul, din pământul Moldovei, şi fiind trimis la mine, ca să mă vadă, de către 
Miron Barnovski- Voievodul, (mi-a spus) că în anul 1610, când necuratul Împărat 
al Agarenilor, Sultanul Osman, a venit sub Hotin, ca să se bată cu Regatul Poloniei 
(care) ruşinat cu ajutorul lui Dumnezeu, n-a izbutit nimic contra creştinilor, ci s-a 
întors în paguba lui; căci abia întorcându-se, a fost ucis de către soldaţii săi. Cazacii 
zaporojeni, care mergeau în contra necuraţilor, nu s-au dus numai la Hotin, unde 
era şi oastea poloneză, ci s-au îndreptat spre oraşul Suceava, ca să-l predea pe el 
(căci acolo toţi nobilii şi bogaţii se adunaseră fugind), şi cum apropiindu-se ei de 
râul ce se cheamă Suceava, s-a făcut văzut din oraş, că o mulţime de cazaci erau 
în şesul râului. Cetaşii şi toţi ce de acolo, cu tot ce aveau au fost duşi în cetatea de 
sus, şi femeile şi copii. Fiind atunci mitropolit Atanasie Crimca, cu preoţii, au voit, 
după obicei, să ducă din mitropolie în cetatea de sus şi moaştele sfântului marelui 
mucenic Ioan cel Nou, şi când au venit să le ia, n-au putut să la ridice de la locul 
lor (căci acestea, totdeauna cu harul lui Dumnezeu, făceau minuni, când la nevoie 
oraşul trebuia să fie mântuit de vrăşmaşii ce cădeau asupra lui). Cu acestea au făcut 
cunoscut mântuirea lui că nu va fi nici cu armele, nici cu lupta; aşadar la rugăciune 
şi ajunare a alergat toată mulţimea, ce fugise în cetate, rugând pe Dumnezeu şi pe Sf. 
Ioan plecatul Lui, pentru mântuire. Iar când au venit cazacii la râu şi acum voiau 
să intre şi în oraş, o minune! râul pe care oamenii îl treceau în sus şi în jos, deodată 
aşa de mult s-a umplut de apă, că niciodată mai înainte n-a fost aşa de revărsat. Iar 

76. Pr. Constantin Nonea, Legăturile Mitropolitului Varlaam cu Bisericile Ortodoxe 
din Kiev şi Moscova, MMS 10-12\1957, p.811

77. Pe acest manuscris de la Neamţ l-a colaţionat cu un manuscris al mănăstirii 
Dermanska şi cu o versiune bizantină trimisă de patriarhul Ţaringradului, dând la 
iveală ediţia Octoihului de la Lwow din 1630. Textul are două dedicaţii, una închinată 
lui Miron Barnovski şi alta lui Petru Movilă; pe carte apar şi stemele celor două ţări 
româneşti în care domnise, Simion Movilă, tatăl arhimandritului. Augustin Z.N. Pop, 
op. cit., p.748; Mircea Păcurariu, op.cit., p.17
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ei văzând aceasta, s-au înspăimântat şi au început a se retrage; iar apa se înmulţea 
foarte şi se revărsa cumplit. Deci, văzând ei această minune şi nemaiputând mai 
mult aştepta, s-au dus; şi aşa oraşul s-a mântuit cu rugăciunile Sf. Ioan, martirul 
cel Nou. Şi de la acel timp, Mitropolitul cu tot clirosul şi cu episcopii au statornicit 
ca ziua aceea să se cinstească în tot pământul Ungro-Vlahiei, în care i-a mântuit 
pe dânşii Dumnezeu de aşa nenorocire. Aceasta este (în) luna (iunie). Fac în acea 
zi litie, înconjurând cu moaştele Sf. Ioan biserica şi mulţumind lui Dumnezeu, Cel 
ce cu cinste, i-a mântuit pre dânşii de aşa nenorocire cu rugăciunile Sfântului mare 
martir Ioan cel Nou.”78

La rândul său Mitropolitul Varlaam primeşte din partea lui Petru Movilă o 
scrisoare de recomandare către ţarul Mihail şi către Patriarhul Moscovei. Aceasta 
avea următorul conţinut: 

„Să fie spre ştirea Maiestăţii Voastre Împărăteşti, că binecredinciosul Miron 
Barnovski, Voievodul Moldovei, ruda mea, îşi trimite la marea, stăpânitoarea voastră 
împărăţie, solii săi pe arhimandritul său, pe ieromonahul Varlaam şi pe boierul său 
medelnicerul Pavel al lui Ştefan Ureche şi ceilalţi călugări şi mireni cu scrisoare de 
închinare către preluminata Voastră maiestate Împărătească. 

Le-au poruncit, însă, mai ales, a se închina în locul lui preacinstitei haine a 
Domnului Dumnezeu şi Mântuitorului nostru Iisus Hristos şi la moaştele sfinţilor 
marilor făcătorilor de minuni din Moscova şi să-şi cumpere oarecari lucruri cari îi 
sunt de lipsă, adecă icoane sfinte şi blană vestită [ ], pentru aceasta aduc mulţumită 
lui Dumnezeu, că a îndemnat şi pe ruda mea să se închine Maiestăţii Voastre 
prealuminate împărăteşti, şi dacă vin acei soli, cu ardoare rog pe Maiestatea Voastră 
prealuminată împărătească şi atingând pământul mă închin să le arăţi, Doamne, 
Mihail Feodorovici, Ţar dreptmăritor, şi Preasfinţia Ta, preasfinţitule Patriarh chir 
Filaret Nichitici, negrăita voastră graţie. 

Şi binevoiţi a le îngădui să vadă faţa voastră preluminată împărătească şi să se 
închine şi să sărute sfânta haină a Domnului şi moaştele sfinţilor marilor făcători 
de minuni ai lui Dumnezeu şi să copieze „Jitiile” acelor sfinţi, poruncind a se 
trimite spre mărirea lui Dumnezeu şi sfinţilor plăcuţi lui şi spre lauda şi mângâierea 
dreptcredinciosului neam rusesc înaintea celorlalte neamuri şi după ce au cumpărat cele 
necesare, să-i sloboadă îndărăt. Pentru binefacerea arătată lor, Domnul Dumnezeu 
atotdăruitorul să binecuvinteze pe Maiestatea Ta Împărătească, prealuminate 
Domn, Ţar şi mare Kneaz, Mihail Feodorovici, împreună cu Prealuminatul Tău 

78. Simion Marian, Sfântul Ioan cel Nou de a Suceava, Buc.1895, p.65-67;apud, 
Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp.748-749
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părinte trupesc, preasfinţitul patriarh a toată Rusia, chir Filaret Nichitovici şi cu 
prealuminata Ta Ţarină şi cu de Dumnezeu dăruiţii tăi copii, doresc ca pururea, de la 
Domnul Dumnezeu, în rugăciuni cu fraţii mei, Maiestăţii Voastre preluminate, Ioan 
pe mine însumi mă recomand obişnuitei iubiri de oameni a Maiestăţii Voastre. 

Scris în sfânta mare lavră făcătoare de minuni din Peştera Kievului în anul de 
la facerea lumii 7137, în 30 decembrie. 

Pururea rob şi totdeuna rugător al Maiestăţii Voastre preluminate şi 
binecredincioase: 

Petru Moghilă 
Domn ereditar al Moldovei şi Ungrovlahiei 
Cu mila lui Dumnezeu mare arhimandrit al 
Sfintei mare Lavre făcătoare de minuni din 
Peştera Kievului, cu mâna proprie”. 79 
Al doilea obiectiv al delegaţiei era ca „să vadă ochii ţarului” şi să-i capete 

bunăvoinţa pentru a obţine aprobarea pictării unor icoane pentru bisericile 
ridicate de domnul Barnovski: Dragomirna, cu hramul Sfintei Treimi; Bârnova 
pe moşia lui Barnovski, lângă Iaşi, cu hramul Sf. Gheorghe şi Sf. Ioan cel Nou 
şi o alta din Iaşi cu hramul Adormirea Maicii Domnului.80 Varlaam ducea din 
partea domnului Moldovei în dar moaştele Sf. Iacov din Persia şi alte obiecte de 
preţ „ce s-au aflat în palatul nostru”. 

În scrisoarea lui Miron Barnovski către ţarul Mihail Feodorovici din 9 
decembrie 1628, se spunea printre altele: 

„Că noi fiind în Hristos Dumnezeu, ţinând credinţa noastră ortodoxă şi aceasta 
păstrându-o întreagă şi ne....., urmând părinţilor noştri de demult şi străbunilor şi 
celor drept credincioşi, care au fost în ţara noastră a Moldovei, luptători ai adevăratei 
ortodoxii, preluminaţii Domni, care în semnul dreptei lor credinţe în Hristos 
Dumnezeu au umplut toată ţara Moldovei cu prea frumoase mânăstiri şi cu cinstite 
hramuri măritoare de Dumnezeu, de la care prin nespusele sorţi ale lui Dumnezeu a 
venit şi la noi în ţara Moldovei, unde am primit tronul patriei mele spre a fi ţiitorul 
sceptrului domnesc şi oblăduitor. În acestea urmând şi noi Domnilor de demult care 
au fost înaintea noastră, vieţii lor binecredincioase în Dumnezeu, cu binecuvântarea 
şi cu ajutorul lui Dumnezeu am zidit cinstita mânăstire numită Dragomirna şi în 
ea am clădit biserică de piatră în numele Sfintei şi de viaţa făcătoarei Treimi. Pe 

79. Silviu Dragomir, op.cit., p.84 (anexa V), apud Augustin Z.N. Pop, op.cit., 
p.751

80. Constantin Nonea, op.cit., p.811
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urmă încă alte două mânăstiri de piatră, le-am zidit din temelie, una în numele 
Adormirii Prea Sfintei, cinstitei şi prea binecuvântatei Fecioare Maria, iar cealaltă 
în numele Sfântului Marelui Mucenic Gheorghe şi al lui Ioan cel Nou, care zace în 
ţara noastră a Moldovei. 

Văzând noi credinţa ortodoxă împodobită pretutindeni cu prea frumoase icoane 
din împărăţia ta, şi apărarea tuturor bisericilor lui Dumnezeu am îndrăznit şi am 
trimis la bineiubitoarea ta împărăţie pentru cinstitele şi preafrumoasele icoane, ca să 
împlineşti osârdia şi dorinţa noastră şi să fie şi numele împărăţiei voastre ortodoxe 
înscris în pomelnicul acestor sfinte biserici ale noastre, în sfântul jertfelnic spre a se 
aminti binefacerea împărăţiei voastre; şi cu bunăvoirea Tatălui şi cu lucrarea Fiului şi 
cu săvârşirea Sfântului Duh, a Treimii mai înainte fiind şi neîmpărţită luminând şi 
strălucind, trimitem împărăţiei tale aceste cinstite şi sfinte moaşte al sfântului mucenic 
Iacov din Persia, care la trimit împărăteştii tale bineiubiri spre apărarea şi biruinţa 
asupra duşmanilor şi altele ce s-au aflat în palatul nostru, prin Arhimandritul nostru 
Varlaam, şi prin sluga credincioasă Pavel Medelniceru cu oamenii săi. Pe ei i-am 
trimis cu această solie şi rugare a noastră la împărăţia ta cea mare. 

Aceasta o dorim şi de aceasta ne rugăm de libertatea împărăţiei tale. Astfel 
atotbunul Dumnezeu, mărit în Treime, să dăruiască scrisoarea noastră, ca să afle 
împărăţia ta cea mare, veselă şi bucuroasă şi în ambele privinţe, trupeşte şi sufleteşte, 
sănătos întru mulţi ani, amin. 

Scrisu-s-a în cetateea Domnului în Iaşi, de la întruparea Mântuitorului nostru 
1628, iar de la facerea lumii 7137, luna lui decembrie în 9 zile.”81 

Delegaţia era condusă de arhimandritul Varlaam şi era alcătuită din trei monahi: 
chelarul Teodosie, călugărul Teofan, ierodiaconul Pavel şi din cinci mireni, doi 
dregători: medelnicerul Pavel a lui Ştefan Ureche şi cămăraşul Hristofor Larionov 
şi trei boieri: Teodor Ignatiev, Neculae Eustratiev şi Pladie Ponovitoi. Acestora li se 
adăugau servitorii şi un tălmaci pe care îl primesc de la Petru Movilă.82 

Solia avea asupra sa mai multe scrisori de recomandare: o scrisoare către ţar 
din partea domnului Moldovei; o scrisoare către patriarhul Filaret al Moscovei, 
tot de la Miron Barnovski; o scrisoare de la Iov Boreţchi, mitropolitul Kievului, 
către ţar; o scrisoare către patriarh din partea mitropolitului Atanasie Crimca; o 

81. Dr. Silviu Dragomir, Contribuţii privitoare la relaţiile Bisericii româneşti cu 
Rusia în veacul XVII, în Analele Academiei Române, Mem. Sec. Ist., ser. II, t. XXXIV 
(1911-1912), anexa 16, pag.83, apud Constantin Nonea, op.cit., pp.811-812. Augustin 
Z.N. Pop, op.cit., p.750

82. N. Şerbănescu, op.cit., p.1016; Constantin Nonea, op.cit., p.812;Augustin 
Z.N. Pop, op.cit., p.747
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scrisoare către ţar şi patriarh de la Petru Movilă şi o scrisoare către logofătul Efrim 
Telepnev din partea lui Miron Barnovski.83 

Din numărul mare al delegaţilor, precum şi din cel al scrisorilor pe care aceştia 
le duceau, se poate presupune că pe lângă misiunea oficială aceea de a cumpăra 
icoane, solia putea să mai aibă şi o misiune politică secretă pentru întărirea alianţei 
împotriva turcilor. În sprijinul acestei afirmaţii poate venii şi faptul că în acelaşi 
an (1628) Miron Barnovski primeşte vizita patriarhului Teofan al Ierusalimului, 
un neobosit luptător al unirii creştinilor, care revenea de la Moscova.84 

Delegaţia a plecat de la Suceava în ziua de 13 decembrie 1628. Ei „apucară pe 
vechiul drum spre Iampol către Moghilev, trecură şi de Vilniţa şi la 30 decembrie s-au 
oprit la Kiev”. După ce au părăsit Kievul, au trecut peste Gogolev şi Priluk şi la 14 
ianuarie 1629 s-au oprit la „schela” de graniţă Putivli. Aici prefectul local Simion 
Vasilievici Prozorowski a cerut informaţii cu privire la scopul vizitei. El a înştiinţat 
pe ţar prin biroul ambasadorilor de la Moscova despre solia din Moldova.85 Ţarul 
acceptă să-i primească iar în februarie 1629, după ce primesc paşapoartele imperiale, 
ajung la Moscova. În ziua de 4 martie 1629, Varlaam însoţit de restul delegaţiei, 
se prezintă în faţa ţarului cu scrisorile de recomandare şi darurile din partea lui 
Miron Barnovski. Printre daruri se aflau: un chivot de argint aurit conţinând 
moaştele Sf. Mucenic Iacov Persul; două arcuri turceşti, două covoare de Jamsk şi 
două zlotoglave. La rândul său ţarul trimite voievodului Moldovei patru soroace 
de samur, iar lui Varlaam îi dăruieşte 3 soroace, unul în valoare de 30 de ruble şi 
două de câte 25 de ruble”86 şi permisiunea de a trata cu pictorii moscoviţi. 

Varlaam se adresează în acest scop pictorilor Isidor Pospeev şi Bojen 
Naprudnăi. El comandă două icoane mari, una reprezentându-l pe Sf. Ioan 
cel Nou şi Sfântul Gheorghe, ocrotitorii catedralei din Suceava, iar cealaltă pe 
Sfinţii Procopie şi Mercurie. Acestea aveau ca model icoanele din catedrala „Sf. 
Fecioară” din Moscova pentru prima şi o icoană a Sf. Dimitrie din Tesalonic 
pentru a doua.87 Deoarece execuţia întârzia ţarul recomandă pe un alt pictor, 
foarte cunoscut în acea vreme, pe nume Nazarie. Datorită acestei întârzieri la 

83. Constantin Nonea, op.cit., pp.812-813
84. Magistrand Ilie Georgescu, Ierarhi români, soli diplomatici în sec. XVI-XVII, 

S.T.3-4\1957, p.269; Ioan Dianu, op.cit., p.87
85. Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp.748-749; Magist. Ilie Georgescu, op.cit., p.269; 

Constantin Nonea, op.cit., p.813
86. Silviu Dragomir, op.cit., p.19, apud Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.752
87. Constantin Nonea, op.cit., p.81; Ilie Georgescu, op.cit., p..269-270; Silviu 

Dragomir, op. cit., p..20-22, apud Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.752
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Moscova rămâne numai Varlaam cu ierodiaconul Petru şi doi slujitori, iar restul 
delegaţiei pleacă spre Moldova la 21 aprilie 1629. 

Din cauza acestor icoane va izbucni un scandal care se va stinge abia în 
timpul lui Vasile Lupu. Patriarhului Filaret al Moscovei nu-i plac icoanele, 
considerându-le ca „fiind pictate necuviincios”. El era nemulţumit că mucenicii 
erau aşezaţi în jilţ, nu în picioare.88 Din această cauză Varlaam este nevoit să 
se înapoieze în ţară fără icoane. Deşi făcuse pregătirile de plecare încă din 20 
octombrie 1629, părăseşte Moscova la 20 decembrie, la un an după plecarea de 
la Suceava. Revenit în Moldova el nu are cui să ceară ajutorul deoarece Miron 
Barnovski fusese mazilit între timp şi se refugiase dincolo de Nistru, în Polonia. 

Ajuns mitropolit Varlaam, va intervenii prin Vasile Lupu pentru obţinerea 
icoanelor la curtea de la Moscova. În 1636, acesta a trimis o delegaţie, în frunte 
cu Paladie Ponovitoi, care făcuse parte şi din prima misiune, cu o scrisoare către 
ţar. În această scrisoare se spunea: 

„Noi care suntem în Hristos Dumnezeu binecredincioşi Vasile Vodă cu 
mila lui Dumnezeu Domn ţării moldoveneşti, ne închinăm prea marei Voastre 
împărăţii şi facem totodată cunoscut Majestăţii Voastre, căci suntem siliţi de 
Dumnezeu a trimite pe boierii noştri la Majestatea Voastră. 

Căci au rămas acolo în Moscova, în împărăţia Voastră, două icoane de la 
arhimandritul lui Vodă Barnovski, ce a fost mai înainte la noi domnul acestei ţări, 
una a Sf. Mucenici Gheorghe şi Ioan cel Nou, jur împrejur cu martiriul lor, cealaltă a 
Sfinţilor Mucenici Procopie şi Mercurie, asemenea „jitiilor” lor împrejur, care au fost 
făcute şi pictate la demândul Împărăţiei Voastre de zugravul Nazarie şi plata i s-a dat 
toată în mână şi fiincă nu le-a putut aduce, au rămas acolo în mâinile lui Nazarie; 
porunceşte, Ţarule, a se da acele icoane boierilor noştri, să le aducă la noi.”89 

Ţarul ordonă să se facă cercetări cu privire la aceasta, însă îi scrie domnitorului 
Vasile Lupu: „nu au fot trimise, fiincă icoanele acelea au fost pictate la îndemnarea 
arhimandritului (Varlaam), nu după cum se cuvine, de aceea nici nu au fost date 
atunci arhimandritului şi solilor săi. Iar acum la porunca noastră, li s-a spus solilor 
tăi, că icoanele nu se pot trimite cu ei, fiind pictate necuviincios.”90 

Vasile Lupu susţinut de mitropolitul Varlaam va continua să ceară icoanele, 
pe care le va obţine abia în 1639 (se păstrează o scrisoare de mulţumire pentru 

88. Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.752
89. Silviu Dragomir, op.cit., p.88, anexa VII, apud C. Nonea, op.cit., p.814
90. Ibidem, p.90, anexa VIII, apud Constantin Nonea, op.cit., p.815 şi Ioan Dianu, 

op.cit., p.87
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primirea lor datată 29 decembrie 1639)91. Ioan Dianu consideră însă că acestea 
nu au mai fost niciodată recuperate: „Aceste icoane, pictate după gustul unui român 
şi plătite de români, au împodobit mai apoi zidurile interioare din Kremlin”92. 

III. 5 Alegerea ca mitropolit al Moldovei 

Întors de la Moscova, arhimandritul Varlaam găseşte situaţia din Moldova 
schimbată, atât pe plan politic cât şi în cel religios. Fiul său duhovnicesc, Miron 
Barnovski este mazilit de turci pentru sentimente filopolone încă de la începutul 
lunii iulie a anului 1629, iar marele mitropolit Atanasie Crimca moare de moarte 
năprasnică la 19 ianuarie 1629. Pe tronul Moldovei se afla acum Alexandru 
Coconul (1629-1630), iar din 28 aprilie 1630, fratele lui Petru Movilă, Moise 
Movilă, care reuşeşte să ocupe tronul până în anul 1631. Succesorul desemnat 
al lui Atanasie Crimca era mitropolitul Atanasie (1629-1632), fost episcop de 
Roman (1616-1629). 

Astfel stând lucrurile, Varlaam merge la Secu, unde între timp fusese ales 
egumen un ucenic al său, Gheorghe.93 Dar nu-i este dat să stea prea mult aici 
deoarece la 13 iulie 1632, mitropolitul Atanasie al Sucevei trece la Domnul, şi el 
este chemat să preia conducerea Bisericii Moldovei. 

Alegerea sa ca mitropolit direct din treapta de arhimandrit fără a mai trece 
prin vreunul din scaunele episcopale de la Roman, Rădăuţi sau Huşi, este posibil 
să fi trezit nemulţumirea titularilor acestor scaune: Mitrofan al Huşilor (1627-
1633), Evloghie al Rădăuţilor (din 1631) şi Dionisie al Romanului (din 1631)94, 
însă calităţile sale duhovniceşti excepţionale, cultura sa bogată, faptul că prin 
alegerea sa se realiza o împăcare între domnitor şi partida boierilor din ţară, care îl 
sprijineau, precum şi recomandările călduroase primite de la marele arhimandrit 
al Lavrei Pecerska, Petru Movilă, şi de la Patriarhul Moscovei, fac din această 
alegere una foarte inspirată.95 În acea zi „Voievodul cu boierii mari şi mici şi cu 

91. Gh. Bezviconi, Manuscrise ruseşti ale Academiei Române, pp.11-12, apud 
Augustin Z.N. Pop, p.752

92. Ioan Dianu, op.cit., p.87
93. Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.753
94. N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti, pp.304-305
95. Despre sprijinul dat de patriarhul Moscovei, Varlaam aminteşte într-o scrisoare 

din 1637 adresată ţarului: „cu rugăciunile şi binecuvântarea Prea Sfinţitului Părinte, a 
Fericitului şi întru sfinţi adormitului Patriarh al Moscovei chir Filaret Nichitici, învrednicit 
a fi în scaunul Mitropoliei acestei ţări a Moldovei, nu ştiu în ce chip să aştern mulţumite
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marele sobor al Bisericii, într-un singur glas au chemat pe scaunul mitropoliei pe 
acest călugăr, autodidact, cu foarte mult bun simţ şi cu mare dragoste pentru cultură”, 
fără ca mai înainte el „să fi poposit câţiva ani, după vechea datină, pe la vreuna din 
episcopiile sufragane ale acestei mitropolii.”96 

După o însemnare în limba slavă, ce se află pe manuscrisul „Pravilei lui 
Eustatie Logofătul”, aflăm că ziua în care Varlaam a fost hirotonit întru arhiereu-
mitropolit este 23 septembrie 163297, când în Moldova domnea Alexandru Iliaş 
(1631-1633). 

Evanghelia citită în acea zi (a 18-a după Rusalii) istoriseşte pescuirea 
minunată. Ea poate fi înţeleasă şi ca un simbol al rodului îmbelşugat pe care noul 
ierarh avea să-l aducă Bisericii lui Hristos. Pe marginea acestei evanghelii, Meletie 
Sirigul, „cel mai mare filozof teologic al grecilor din acel timp.”98, rosteşte un frumos 
„cuvânt de salutare”: „Corăbii, mrej şi pescari, mare, linişte şi osteneli mari toată 
noaptea vedem acolo spre părţile Galileei în lacul Ghenisaret, dar nici un vânat, 
nici un peşte, şi acest lucru fiincă lipsea iscusitul şi meşterul Pescar. Dar iată că pe 
neaşteptate vine şi se apropie de lac, şi intrând într-una din corăbii Învăţătorul lumei 
ca pescar, sau mai bine zis ca cârmaciu şi căpitan, îndată s-a prins mulţime de peşte 
de se rupeau mrejele, şi fără ca să cadă peşti în lac, s-au împlut amândouă corăbiile. 

O, semn vădit al tainei ce am văzut astăzi! Căci biserica noastră a neamurilor, 
ostenindu-se în toată noaptea necredinţei, în această mare a lumei, n-a dobândit 

Maiestăţii Voastre pentru atâtea binefaceri pe care le-am primit de la liberalitatea Voastră” , 
apud Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.753

96. Şt. Ciobanu, op.cit., p.270; I. Lupaş, Mitropolitul Varlaam, p.259, apud N. 
Şerbănescu, op.cit., p.1018

97. Această însemnare este următoarea: „1632, luna septemvrie 23 zile, Duminică; 
s-a sfinţit Varlaam Mitropolitul Moldovei, citindu-se Evanghelia întâiei Dumineci de la 
Luca, cap. V: Sta Iisus lângă lacul Ghenizaretului. Şi făcu în acea zi predică Meletie Sirigo, 
marele dascăl din Creta”, I. Dianu, Manuscrisul românesc de la 1632 al lui Eustratie 
Logofătul, în Columna lui Traian, 3-4\1882, p.212, apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1018; 
Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.753

98. Meletie Sirigul era protosinghel al Bisericii constantinopolitane. Este cel mai 
însemnat teolog grec din sec. XVII-lea. De neam din Creta, învăţase la Veneţia şi în Padua, 
cunoştea latina şi ielina. Era profesor la Constantinopol şi foarte bun predicator. El este 
autorul unor „Capitole” în care combate învăţăturile greşite din „Mărturisirea” lui Kiril 
Lukaris. Vine în Moldova la cerea lui Vasile Lupu. Aici traduce în greaca vulgară „Apologia” 
împăratului bizantin Ioan Cantacuzino împotriva islamului; în 1649 scrie un opuscul 
despre Liturghie la cererea patriarhului Nicon al Moscovei, iar între 1646-1649 traduce în 
greceşte „Viaţa Sfântului Ioan cel Nou”, N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti, p.305
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nici un câstig, iar după ce a venit Hristos la cârmă cu preoţia şi învăţătura Lui, 
atunci câtă mulţime de suflete s-au prins şi au devenit mâncare la tainicul ospăţ al 
lui Dumnezeu. Astăzi ia cu sine la vânatul Său un pescar, ba chiar încredinţează 
cârma şi îi porunceşte să mâie la adânc şi să arunce după cuvântul Său mrejele ca să 
prindă peştii săi. 

Oameni buni, priviţi cu băgare de seamă acest pescuit! Căci dacă s-ar prinde 
cineva, nu spre moarte, ci spre viaţă vine de la înec şi va avea în gură un satir de 
aur ca să-şi plătească toate datoriile chiar dacă pescuitul se face în noaptea vieţii, 
nu staţi la îndoială, căci iată făclia se pune în sfeşnic şi sarea pământului începe să 
îndulcească pământul şi cetatea lui Dumnezeu se întemeiază pe un munte neclintit 
şi noi la timpul cuvenit vom da merinde cuvenită...”99 

Aceste cuvinte sunt cu adevărat profetice, căci mitropolitul Varlaam a 
împlinit cu prisosinţă aşteptările puse în el. 

Primii ani ai păstoriei sale au căzut în vremuri dintre cele mai grele pentru 
Moldova. Domnia lui Alexandru Ilieş se încheie în aprilie 1633, când acesta abdică 
din cauza revoltei populaţiei nemulţumită de birurile împovărătoare. Pe tronul 
rămas vacant este chemat fostul domn Miron Barnovski, dar numai pentru trei 
luni, în ziua de 2 iulie 1633 el fiind decapitat la Constantinopol. La 5 iulie 1633, 
pe tronul Moldovei urcă pe tron tot un fost domnitor, Moise Movilă. Dar nici 
domnia acestuia nu este de lungă durată, căci în urma unei campanii nereuşite 
a Paşei Abaza din Silistra, împotriva Poloniei, sultanul hotărăşte mazilirea lui. În 
locul acestuia vine vornicul Lupu, cunoscut ca domn sub numele de Vasile Lupu 
(1634-1653). Domnia lui este mai stabilă, deşi nu a fost deloc una liniştită. 

Cu toate că, după cum se poate observa, schimbările de domni erau 
foarte dese (4 domni în mai puţin de 2 ani), Mitropolitul Varlaam reuşeşte să 
se menţină în scaun. Aceasta se datorează desigur calităţilor sale excepţionale 
„cu care a răspuns nevoilor unor vremuri brăzdate de întunecimi, înfrângând prin 
superioritatea cugetului său, orice vrăşmăşie politică.”100 

III. 6 Reşedinţa mitropolitului Varlaam 

Potrivit unor izvoare istorice („Letopiseţul” lui Grigore Ureche şi altele), 
Alexandru Lăpuşneanu ar fi mutat capitala Moldovei de la Suceava la Iaşi în 

99. Demostene Russo, Studii istorice greco-române, Buc.1939, pp. 232-233, apud 
Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp.753-754

100. N. Şerbănescu, op. cit., p.1018
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anul 1564. Plecând de la acest fapt, şi coroborând cu tradiţia care cerea ca 
pe lângă reşedinţa domnească să se afle şi conducătorul bisericii, istoricii au 
concluzionat că şi Mitropolia a fost mutată la Iaşi.101 Însă trebuie să se ţină cont 
că în condiţiile specifice ale vieţii în epoca feudală, domnitorii aveau reşedinţe 
în mai multe localităţi. Chiar dacă Lăpuşneanu, în a doua sa domnie (1564-
1568), a preferat Iaşul, urmaşii săi nu au continuat să locuiască aici. Movileştii, 
prieteni ai polonezilor, au locuit la Suceava. Chiar şi mitropoliţii continuau să 
se numească „al Sucevei sau al Sucevei şi al Moldovei”până târziu în sec. XVII-lea. 
Însuşi Varlaam retras în 1653 la mănăstirea Secu, continuă să semneze: „Varlaam 
Mitropolit biv Suceavschi”. Deşi, formal, mitropolia fusese mutată la Iaşi, unii 
mitropoliţi stăteau mai mult la Suceava, vechea reşedinţă mitropolitană. 

Despre Varlaam se poate spune că, deşi era Mitropolit al Sucevei, a stat 
mai mult la Iaşi, lângă domnitor, fiind un sfetnic apropiat şi de încredere al 
acestuia. Mitropolitul catolic Pitro Diadato (Bogdan Baksic) scria în 1641 
despre „un arhiepiscop care stă totdeauna în Iaşi împreună cu domnul deşi nu este 
eparhia sa în Iaşi, ci în Suceava şi se duce în fiecare zi la curte”, iar prezenţa sa la 
divanul zilnic, ţinut de Vasile Lupu, era obligatorie. Iar în anul 1643 misionarul 
Bassetti, referindu-se la oraşul Suceava, scria că acolo „se află o mânăstire unde 
rezidă locţiitorul mitropolitului, fiind acolo reşedinţa acestuia.”102 Un alt misionar 
în Moldova lui Vasile Lupu, episcopul Bandini, conducătorul episcopiei catolice 
din Iaşi, cere să i se îngăduie să poarte mantia atunci când se prezintă în audienţă 
la prinţ, întocmai ca mitropolitul său care vine cu mare decor şi pompe.103 

III. 7 Mitropolitul Varlaam şi clerul moldovean 

Încă de la începutul păstoririi sale, grija lui Varlaam s-a îndreptat spre 
redresarea morală şi materială a clerului său, convins fiind că numai un astfel de 
cler va putea lucra în mod eficace pentru binele credincioşilor. El reuşeşte să obţină 
de la toţi cei patru domnitori, în timpul cărora şi-a desfăşurat activitatea, acte 
prin care se acordau bisericii şi clericilor diferite favoruri. De la Alexandru Iliaş 
reuşeşte să obţină la 26 septembrie 1632, deci la numai trei zile de la hirotonie, 
un hrisov prin care se interzicea amestecul mirenilor în treburile bisericeşti. Prin 

101. Pr. Scarlat Porcescu, Locul Mitropolitului Varlaam în Biserica Ortodoxă şi în 
viaţa culturală a poporului român, MMS 10-12\1957, p.844

102. apud Scarlat Porcescu, op.cit., p.845
103. N. Iorga, Istoria românilor prin călători, p.218-235
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alte două acte, emise tot de acest domn şi datate 1 decembrie 1632 şi 4 ianuarie 
1633, mitropolitul Varlaam, obţine excluderea preoţilor de la plata unor taxe şi 
scutirea de dări a şerbilor de pe pământurile Mitropoliei.104 

De la domnitorul Moise Movilă s-au păstrat patru hrisoave cu data de 9 
septembrie 1633, 17 şi 18 decembrie acelaşi an şi 25 ianuarie 1634. Primul 
obţinea scutiri de dări pe seama preoţilor din Iaşi; al doilea era un regulament 
pentru viaţa în mânăstire, iar al treilea acorda scutire preoţilor de toate dările 
ţării. În fine al patrulea stipula întâietatea forurilor bisericeşti în chestiunile ce 
priveau judecarea preoţilor. 

Din partea lui Vasile Vodă obţine în trei rânduri (28 martie 1638, 16 
septembrie 1639,  5 mai 1652) scutiri de dări pentru preoţi, iar prin actul din 24 
februarie 1649 hotărăşte ca dacă vreun cleric monah sau mirean va săvârşi vreo 
încălcare a legii să fie judecat de forurile bisericeşti în frunte cu ierarhul locului. 
De la această regulă erau exceptaţi cei învinuiţi de omor. Actul din 24 februarie 
1649 avea următorul cuprins: 

„Noi Vasile Voievod, Bojiin milostiv gospodar zemli Moldavscoi. Adică domnia 
mea, împreună cu tot sfatul nostru, cu boierii cei mari şi cei mici, pentru rândul 
rugătorilor noştri: călugărilor şi a călugăriţelor şi a preoţilor şi a diaconilor mireneşti 
şi tot clirosul bisericei, câţi sunt de biserică clirici, adecă ţercovnici, de care lucru, am 
înţeles Domnia mea cum cine se prilejiasce mainainte să înţeleagă de vreo greşală să 
fie făcut vre unul dintru dînşii, acela şi aleargă mai mainte de-i pradă şi-i globiasce, 
ori pârcălabi, ori globnici, ori deşugubinari, ori fiece scaun ar fi, şi nu sciu ei la cine 
vor miarge să-i judece Cei trag în toate parţile. Într aceea Domnia mea, înţelegând de 
jalba lor, am căutat şi am cercat şi la Sfânta pravilă a Bisericei, ce judeţ va arăta să-i 
judece pre unii ca aceştia ce mai sus scriem:cu judeţ mirenesc, sau cu judeţ sufletesc; 
la boieri vor merge au la vlădici. Deci sfânta pravilă aşa porunceşce şi învaţă: afară 
de moarte, ori câte greşiale vor hi, nici un judeţ mirenesc să n-aibă treabă a-i judeca, 
numai carele ar face moarte, de cei de biserică, cu acela va avea treabă Domnia. Iară 
la alte vine şi greşiale să nu aibă nime nici o treabă cu dânşii fără numai vlădicii. 
Pentru aceea Domnia mea poruncesc tuturor împreună, boierilor celor mari şi celor 
mici, pârcălabilor şi vatajilor de pre la ţinuturi, şi globnicilor şi deşugubinarilor, sau 
fie cine va fi din slugile Domniei mele, sau slugă boierească, sau cine va fi, de acum 
înainte toţi să scie, cum s-au socotit şi s-au tocmit cu Sfânta Pravilă şi cu tot sfatul 
Domniei mele, cu Episcopii, să aibă treabă Mitropolitul cu toţi Episcopii a-l judeca, 
iară cu călugării şi cu călugăriţele şi cu preoţii şi cu diaconii mireneşti şi cu ţârcovnicii, 

104. Ştefan Dinulescu, op.cit.,nr.1/1886, p.9
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ca să aibă treabă a-i judeca şi a-i certa şi a-i globi cine şi după deala sa. Pre cei din 
eparhia Mitropolitului să aibă treabă Mitropolitul:pre cei din eparhia Romanului, 
Episcopul de Roman:pre cei din eparhia Rădăuţilor, Episcopul de Rădăuţi:pre cei 
din eparhia Huşilor, Episcopul de Huşi. Altul nime să nu aibă treabă nici cu unii 
de aceştia ce mai sus scriem, nici cu casele lor, măcar cine ce greşală va face. Nime să 
nu-i prade, nici să-i globească, ce se va tâmpla vre un lucru ca aceela, să nu poată 
aştepta acel năpăstuit, de va avea nescine vreo nevoie ca aceia, să-l prinză pe unul ca 
acela şi să-l ducă la vlădicul său, în care eparhie va hi, să-l judece după deala sa, pre 
dreptate şi cu Sfânta Pravilă. Iară altul nime să nu aibă treabă cu dânşii. Aşijderea 
şi de cuscrii şi de cumetrii şi de cununii şi de sânge amestecat şi de aceea ce petrec 
în afară de lege, după obiceiul creştinesc, pre aceştia pre toţi, ca să aibă a certa cu 
Sfânta Pravilă părinţii şi rugătorii noştrii vlădici ce mai sus scriu cineş eparhia sa, 
care şi după deala lui fie în ce loc va fi: ori la oraş ori în sat domnesc, ori boieresc sau 
călugăresc, sau în sloboziie sau fie în ce sat în ţara Domniei mele, altul nime să nu 
aibă treabă a-i judeca şi a-i certa. Şi aceasta sau tocmit şi s-au întărit nu în alt chip, 
ce după cum scrie la sfânta Pravilă, şi cu tot sfatul Domniei mele, iar carele nu va 
asculta şi va calcă prvila şi porunca Domniei mele, unul ca acela se va judeca ca pre 
un călcătoriu de leage. Într-alt chip nu va fi. 

Sam Gospodin veleal u ias, vleto 7157, mesaţ fevruariu 24.”105 
Acest act, alături de celelalte hrisoave, ne arată lupta dusă de Mitropolitul 

Varlaam „pentru emanciparea preoţimei şi pentru dobândirea autonomiei bisericeşti 
în chestiuni de judecată.”106 

III. 8 Hirotonirea ca mitropolit a Sf. Petru Movilă107 

În timpul celei de-a doua domni a lui Miron Barnovski (aprilie-iulie 1633) a 
avut loc un eveniment demn de toată atenţia, anume hirotonia întru mitropolit al 
Kievului, Galiţiei şi a toată Ucrainei, a marelui arhimandrit al Lavrei Pecerska, Petru 
Movilă(1633-1646). De la aceasta nu putea lipsi, bineînţeles, nici mitropolitul 
Moldovei Varlaam. Pe de o parte fiindcă domnul Miron Barnovski făcea parte din 
familia Movileştilor, deci se înrudea cu Sf. Petru Movilă, iar pe de altă parte între 

105. Ep. Melchisedec, Cronica Huşilor, p.118-120, apud Şt. Dinulescu, op.cit., pp.9-10
106. Ioan Lupaş, Mitropolitul Varlaam, p.264
107. A fost canonizat de către Biserica Ortodoxă Română în anul 2002 şi este 

serbat în fiecare an la data de 22 decembrie. Biserica Ortodoxă Ucraineană l-a canoniza 
încă din anul 1995
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Mitropolitul Moldovei şi cel al Kievului era o legătură sufletească puternică. 
În Ucraina, după încheierea pasionantelor discuţii cu privire la succesiunea 

tronului în urma morţii regelui Sigismund III (†20 aprilie 1632), Biserica 
Kievului hotărăşte, depunerea primatului Isaia, înălţat cu ajutorul cazacilor, şi 
alegerea ca mitropolit, cu unanimitate de voturi (48 voturi) a lui Petru Movilă. 
Alegerea acestuia este confirmată şi de noul domn Vladislav IV, chiar în ziua 
încoronării sale (2 martie 1633). 

Plecând de la relatarea cronicarului polonez Ioachim Ierlicz (contemporan 
evenimentelor) care spune: „Atunci în aceea Dietă a Coroanei, ca deputat, Movilă 
reuşi a-şi face amici şi apoi plecă deîndată la Leopole, unde aduse pe Mitropolitul 
moldovenesc şi pe Vlădici şi fi consacrat de către ei ca mitropolit de Kiev”108, unii 
cercetători consideră că hirotonia întru mitropolit a lui Petru Movilă s-a făcut la 
28 aprilie 1633, în Duminica Tomei, în biserica ortodoxă din Lwow, cu hramul 
„Adormirea Maicii Domnului.”109

Arhimandritul Ghenadie Enăceanu consideră însă că hirotonia lui Petru 
Movilă s-a făcut la 28 aprilie 1633 în oraşul Lwow, însă a fost celebrată de exarhul 
Patriarhie de Constantinopol, Ieremia Tisarovski, arhiepiscop de Lamberg.110 

III. 9 Cadidatura la scaunul Patriarhiei Ecumenice 

În timpul păstoririi lui Varlaam se petrece un fapt unic în istoria Bisericii 
Române. Este singura dată când un ierarh român este propus pentru ocuparea 
scaunului Patriarhiei Ecumenice de la Constantinopol. Această candidatură, deşi 
nematerializată dovedeşte că ierarhul nostru se bucura de o preţuire deosebită nu 
numai pe lângă clerul din ţară ci şi în cercurile bisericeşti din Orientul Grecesc. 

În anul 1639 patriarhul ecumenic Chiril II Contaris (1638-1639), rival al lui 
Chiril Lucaris şi apropiat al iezuiţilor, este înlăturat şi sugrumat de turci. Printre 
cei trei candidaţi canonici, găsiţi vrednici să ocupe „prea sfântul, prea înaltul şi 
ecumenic scaun petriarhicesc al Constantinopolului” se numără şi Mitropolitul 
Varlaam al Moldovei, alături de mitropolitul Partenie al Adrianopolului şi Porfirie 
al Niceei. 

Actul sinodal, datat 1 iulie 1639, avea următorul cuprins: 

108. apud Şt. Dinulescu, op.cit., p.11
109. Ibidem, I. Lupaş, op.cit., p.259; Pr. Nicolae M. Popescu, Pomenirea de 300 de 

ani de la sinodul de la Iaşi, Buc.1943, p.7
110. apud Şt. Dinulescu, op.cit., p.12
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„Prea Sfântul şi prea înaltul şi ecumenic scaun patriarhicesc al Constantinopolului, 
rămânând fără adevărat şi legal ocrotitor, după Chiril, fost mitropolit al Veriei, care 
a stat ca patriarh în mod necanonic şi samavolnic, precum se văd pe foaia din faţă, în 
actul sinodal de caterisire, nelegiuirile sale una câte una, după felul lor, şi în general 
toată purtarea lui de la întâia până la cea din urmă nelegiuire. 

Noi, care ne-am aflat aici, întrunindu-ne în biseica patriarhicească a Sf. Mare 
Mucenic Gheorghe am procedat la votul canonic, punând printre candidaţi întâi 
pe presfinţitul mitropolit al presfinţitei Mitropolii a Adrianopolului, pe iubitul în 
Hristos frate şi împreună liturghisitor chir Partenie, apoi pe prea sfinţitul Mitropolit 
al Nicheei, chir Porfirie şi în al treilea rând pe prea sfinţitul Mitropolit al Moldovei, 
chir Varlaam. 

Spre credinţa celor de mai sus s-au trecut numele lor în sfânta condică de faţă a 
Marei Biserici a lui Hristos.

În anul 1639, Iunie 1, indictionul 7. 
† Meletie al Efesului † Daniil al Atenei 
† Ioanichie al Eracliei † Partenie al Patrasului-Vechi 
† Antim al Chizicului † Partenie al Ianinei 
† Macarie al Târnovei † Daniil al Seresului 
† Pahonie al Chalchedonului † Ioanichie al Veriei 
† Iezechiil al Amasiei † (....) al Campaniei 
† Grigorie al Larisei † Hrisant al Brusei 
† Ieremia fost al Smirnei † Daniil al Didimotihului 
† Meletie al Rodosului † Damaschin al Viziei 
† Gavriil al Filipopolei † Asachie al Mesimvriei 
† Antonie al Dristrei † Neofit (?) al Mediei 
† Partenie al Iconionului † Sofronie al Selimvriei 
† Ignatie, fost al Hiosului † Maxim (?) al Eghinei 
† Mitrofan al Anhialului”111 
Chiar dacă sorţii alegerii au căzut pe mitropolitul Adrianopolului, Partenie, 

candidatura mitropolitului Varlaam la tronul constantinopolitan e ceva unic, 
care nu s-a întâmplat nici înainte şi nici după această dată. 

Dacă alegerea lui pe scaunul ecumenic ar fi fost „pentru noi un fapt destul 
de măgulitor, nu este mai puţin adevărat că rânduirea lucrurilor în alt fel – prin 
puterea cea nepătrunsă de minte a proniei divine – a fost pentru poporul nostru un 
fapt foarte folositor. Căci activitatea mitropolitului Varlaam de acum înainte mai 

111. D. Russo, op.cit., p.229-235, apud Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp.61-62
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ales rodeşte multe binefaceri pentru ţara şi Biserica românească.”112 

III. 10 Evenimente petrecute în timpul păstoririi mitropolitului Varlaam

a) Ridicarea Mănăstirii Sfinţii Trei Ierarhi din Iaşi 
Dintre toate locaşurile de cult zidite din temelie sau refăcute de domnitorul 

Vasile Lupu, nici una nu se ridică la frumuseţea bisericii mănăstirii Sf. Trei Ierarhi 
din Iaşi113, o capodoperă a arhitecturii moldoveneşti şi universale „un miracol al 
răsăritului”114. Despre această biserică, cu dreptate, putea spune diaconul Paul de 
Alep (care îl întovărăşea pe patriarhul Macarie al Antiohiei în călătoria lui prin 
Moldova) că este atât de frumoasă încât „apucă mintea de mirare”. 

Planul după care a fost construită biserica Sf. Trei Ierarhi este cel tipic al 
bisericilor moldoveneşti din sec. XVII-lea: o navă longitudinală, întretăiată 
de una transversală, cu capetele rotunjite în formă de abside semicirculare, în 
interior şi poligonale în exterior. Ca împărţire are: pridvor, pronaos, naos, altar 
şi două turle: una pe naos şi cealaltă pe pronaos. Are câte trei ferestre la absidele 
laterale şi la altar; pronaosul are câte două ferestre în partea de nord şi sud, iar 
pridvorul două intrări, una în vest şi alta pe partea de sud-est şi trei ferestre mari, 
două la sud şi una deasupra intrării de la vest.115 

Arhitectul de la Trei Ierarhi ar fi Ienache Etisi, un circasian.116 Pentru a 
satisface pretenţiile de lux din partea lui Vasile Lupu, arhitectul Sf. Trei Ierarhi, a 
împodobit tot corpul bisericii cu un decor sculptat minuţios, continuu şi variat 
în compoziţie, în majoritate de influenţă armeano-georgiană, persană, arabo-
otomană şi rusă.117 Din motivele decorative ale celor treizeci de benzi, câte are 

112. N. Şerbănescu, op.cit., p.1021
113. Pentru ridicarea acesteia Vasile Lupu ar fi plătit Porţii 100.000 de galbeni 

pentru a se aproba înălţarea ei căci legislaţia otomană, prin „prescripţiile lui Umar”, 
interzicea ridicarea de monumente, simboluri ale independenţei spirituale, apud Mihai 
Maxim, Ţările Române şi Înalta poartă, Ed. Enciclopedică, Buc., 1993, p.246, 261

114. Dr. Antonie Plămădeală, Dascăli de cuget şi simţire românească, p.181
115. N. Grigoraş, Biserica Sfinţii Trei Ierarhi din Iaşi, p.537
116. Augustin Z.N. Pop, Viaţa Mitropolitului Varlaam al Moldovei, p.755. N. 

Grigoraş nu este de acord cu această părere, considerând că numele de Ienache este 
preluat după o traducere greşită a textului de la Pavel de Alep şi se referă la ctitorul 
bisericii Sf. Sava, op. cit., p.360 şi nota 23 

117. Gr. Ionescu, Istoria arhitecturii româneşti, Buc.1937, p.347, apud N. Grigoraş, 
op. cit., p.360
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biserica de jos până sus la baza pătrată a turlelor, nouăsprezece sunt variaţiuni 
brodate pe o reţea de simple zigzaguri, pătrate, diagonale. 

„La biserica Trei Ierarhi, arhitectul a reuşit să combine în mod intim, cele două 
curente principale, care dominau în arhitectură: cel din Ţara Românească, pentru 
plan, luat prin Galata, şi cel oriental pentru decor, care se constată la Dragomirna. 
Astfel arhitectul a reuşit să dea o operă de artă, care a fost admirată de toţi străinii şi 
autohtonii care au văzut-o, intrând chiar în legendă.”118 

Interiorul bisericii impresionează atât prin bogăţia decoraţiei, cât şi prin 
armonia compoziţiei. Pridvorul este luminat prin trei ferestre mari de piatră cu 
vitralii colorate, două pe peretele sud-vestic şi una deasupra uşii de la apus. Acesta 
are două calote sferice, cu opt nervuri fiecare, pe care sunt aplicate câte trei rozete 
pătrate. Aici se află uşa principală a bisericii turnată din bronz ce reprezintă pe 
cei doisprezece apostoli aşezaţi în patru rânduri de câte trei. Uşa are un aspect de 
portal, iar în timpanul uşii, lucrată în mozaic se află icoana Sf. Trei Ierarhi. 

Pronaosul este de formă pătrată, având patru ferestre. Aici se află nişele 
sepulcrale. Nişele sunt săpate în boltă, decorate în interior şi în exterior cu două 
coloane sculptate, pe care se înalţă câte un brâu aurit, care se termină, deasupra, 
în ogive, format din două suluri, una netedă şi alta în solzi, decorate cu sculpturi 
aplicate. În nişa din stânga se află mormintele lui Vasile Lupu şi ale familiei sale, 
iar în partea dreaptă au fost aşezaţi mai târziu Dimitrie Cantemir şi Alexandru 
Ioan Cuza. 

În naos se pătrunde printre trei arcade terminate în ogivă, sprijinite pe doi 
stâlpi puternici. Deasupra naosului se înalţă o turlă. Pe peretele sud-estic se află o 
nişă în care a fost depusă racla cu moaştele Sf. Parascheva. Fiecare absidă laterală 
are câte trei ferestre.119 

O altă clădire ce trebuie remarcată la mănăstirea Sf. Trei Ierarhi este trapeza, 
sau „sala gotică”. Aici se vor desfăşura şedinţele sinodului din 1642. Este 
o construcţie solidă din ziduri groase de piatră, având un plan tradiţional de 
formă dreptunghiulară. Intrarea principală se face pe la apus şi trecând printr-o 
încăpere pătrată, cu coloane de piatră, se pătrunde în sala numită paraclis. Sala 
este acoperită de trei bolţi, în ogivă, uşor schiţate, cu nervuri gotice, decorate 
cu rozete şi susţinute pe console aplicate în zidurile exterioare. Din aceasta se 
pătrunde prin doua străpungeri în peretele despărţitor în sala principală. Această 
sală este foarte spaţioasă, fiind luminată de zece ferestre. Sala are două bolţi în 

118. N. Grigoraş, op.cit., p.363
119. Descrierea planului arhitectonic la N. Grigoraş, op.cit., p.357-369
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mijloc, mai mari, şi câte una în cele patru colţuri. Elementele arhitectonice din 
interiorul sălii sunt simetrice şi perfect echilibrate. La exterior sunt de remarcat 
chenarele de piatră ale ferestrelor. Laturile de nord şi est sunt mărginite de un 
balcon spaţios cu douăsprezece coloane cilindrice din piatră. Subsolul trapezei, 
unde se pătrunde prin exterior pe latura sudică pe o scară de piatră în spirală, 
este deosebit de interesant ca concepţie arhitectonică, fiind acoperit cu bolţi 
cilindrice.120 

Zidirea bisericii s-a terminat în anul 1639 şi a fost sfinţită „prin mâna 
mitropolitului Varlaam.” Despre anul terminării zidirii biserici aflăm din pisania 
în limba slavă ce se găseşte deasupra uşii de răsărit: 

„Cu voia Tatălui şi cu ajutorul Fiului şi cu săvârşirea Sf. Duh, iată eu robul 
stăpânului Domnului Dumnezeu şi Mântuitorului nostru Iisus Hristos şi închinător 
al Treimei, Io Vasile Voievod, cu mila lui Dumnezeu domnul Ţării Moldovei şi cu 
doamna noastră Tudosca şi cu dăruiţii de Dumnezeu copii, Ion voievod şi Maria 
şi Ruxandra, am zidit această sfântă rugă, în numele sfinţilor trei ierarhi Vasile cel 
Mare, Grigorie Teologul şi Ioan Gură de Aur. Şi s-a sfinţit cu mâna arhiepiscopului 
Varlaam la 7147 (1639) mai 6.”121 

Turnul clopotniţă al bisericii a fost terminat un an mai înainte. Piatra cu 
pisania turnului are sculptată stema ţării, bourul cu luna şi soarele de o parte şi 
alta, iar la fiecare colţ câte un leu. Împrejurul stemei se află sculptată o panglică 
pe care este săpată inscripţia: „Binecinstitorului şi iubitorului de Hristos domn 
Io Vasile Voievod, cu mila lui Dumnezeu domnul Ţării Moldovei şi doamna lui 
Teodosia, cu iubitul lui fiu Ion voievod a binevoit şi a zidit această clopotniţă a anul 
7146 (1638), luna aprilie 16.”122 

Primul clopot care a fost turnat pentru biserica Sf. Trei Ierarhi avea următoarea 
inscripţie în limba slavonă: „Binecinstitorul şi de Hristos iubitorul domn, Io Vasile 
Voievod, cu mila lui Dumnezeu domnul Ţării Moldovei, a făcut acest clopot pentru 
a sa nou zidită mânăstire, unde este hramul celor trei sfinţi: Vasile cel Mare, Grigore 
Teologul şi Ioan Gură de Aur, în oraşul de scaun Iaşi, anul 7148 (1640).”123 

La 13 septembrie 1638, când zidirea bisericii era aproape gata, Vasile Lupu, 
împreună cu Varlaam, trimit pe Isaia Eustatievici, la Moscova cu o scrisoare 

120. Ibidem, p.376-381
121. Ibidem, p.355
122. Ibidem
123. C. Bobulescu, Inscripţii din bisericile Iaşului, ms la Academia Română, apud 

N. Grigoraş, op.cit., pp.355-356
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pentru Feodor Feodorovici Lihacev, secretarul biroului ambasadorilor, pentru a 
interveni pe lângă ţar pentru a trimite în Moldova pictori renumiţi. De asemenea, 
delegaţia trebuia să ceară permisiunea pentru meşterii moldoveni trimişi în Rusia, 
de a lucra catapeteasma bisericii după obiceiul rusesc.

La 12 iulie 1639, face o nouă intervenţie la ţar pentru grăbirea lucrărilor. 
Către sfârşitul aceluiaşi an au fost aduse la Iaşi catapeteasma şi icoanele comandate 
pentru biserica mănăstirii Sf. Trei Ierarhi, care fuseseră lucrate „desăvârşit de 
frumos.”124 Dintre aceste icoane s-au păstrat doar trei:una a Sf. Trei Ierarhi, una 
a Mântuitorului Iisus Hristos şi o alta a Maicii Domnului. Toate sunt lucrate în 
„tehnica tempera, pe pânză aplicată pe lemn. Fondul de aur, decoraţiunea în relief cu 
motive vegetale şi proporţiile figurilor arată clar că sunt de factură rusească.”125 

Pentru pictura bisericii, Vasile Lupu s-a adresat în 23 ianuarie 1641 încă o 
dată ţarului, rugându-l să-i trimită doi pictori buni, cu promisiunea că-i va plăti 
bine. La 18 mai solia se întoarce aducând cu sine pe pictorii Isidor Pospeev şi 
Iacov Gavrilov.126 

La 17 noiembrie 1641 domnul Vasile Lupu cerea ţarului încă doi pictori, 
deoarece Iacov Gavrilov murise între timp, iar Isidor Pospeev rămăsese să lucreze 
singur. Solul lui Vasile Lupu părăseşte Moscova pe la începutul lui ianuarie 1642 
însoţit de pictorii Deico Iacovlev şi Pronca Nichitin. Aceştia trei, împreună 
cu Mihail Ivanov, Timuşca Gavrilov, fiul lui Iacov şi Procopie Iarţov, termină 
lucrarea pe la începutul lunii august 1642, când se aflau în drum spre ţară. 

Această arhitectură splendidă şi pictura „în aur şi lazur” au făcut pe toţi 
călătorii străini care au văzut biserica Sf. Trei Ierarhi să aibă numai cuvinte 
de laudă la adresa ei. Astfel Pavel de Alep scria: „Nici în Moldova, nici în Ţara 
Românească, nici în Ţara Cazacilor nu mai există o biserică ce i s-ar putea potrivi, 
atât în ceea ce priveşte zugrăvelile, cât şi în ceea ce priveşte frumuseţea ei.”127 Iar Evlia 
Celebi, cunoscut călător turc care vizitează Moldova în 1659, uimit, exclamă: 
„Nu-i chip s-o descrii cu limba sau cu pana... este toată sculptată cu o măiestrie 
artistică ce uimeşte mintea”, iar cu privire la pictură: „Asemenea opere de pictură 
miniaturistică, executate cu atâta farmec... n-am mai văzut în nici o ţară.” El îşi 
încheia elogiul cu cuvintele: „Pentru construirea acestei s-au cheltuit zece tezaure 

124. Silviu Dragomir, op.cit., p.1089, apud N. Grigoraş, op.cit., p.369
125. Victor Brătulescu, Vechi icoane şi fresce la Iaşi, MMS 9-10\1958, p.724
126. Al. Lapedatu, Icoanele lui Barnovski vodă la Moscova şi zugravii Trei Ierarhilor, 

în Buletinul Comisiunii Monumentelor Istorice, 1912, pp.112-113, apud N. Grigoraş, 
op.cit., p.370; Augustin Z.N. Pop, op.cit.,p.755

127. apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1021
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egiptene.”128

b) Strămutarea moaştelor Sf. Parascheva la Iaşi 
În strânsă legătură cu ridicarea bisericii Sf. Trei Ierarhi stă şi aducerea la 

Iaşi în 1641 a moaştelor Sf. Parascheva. Domn mândru şi dornic de mărire, 
Vasile Lupu se vrea un protector al întregii Ortodoxii. De aceea văzând situaţia 
financiară dezastruoasă în care se găsea Patriarhia Ecumenică, din cauza proastei 
administraţi, el oferă sprijinul său material. Acest sprijin fiind la început ineficient 
îl determină să ceară în 1640 „recunoaşterea unei adevărate dictaturi de şase luni” 
asupra scaunului ecumenic. În 1641 impune noi condiţii printre care: Patriarhia 
să nu mai încaseze dajdia anuală de fiecare credincios; treburile Patriarhiei să 
fie rezolvate de trei-patru arhierei aleşi epitropi; la eparhi să se aleagă oameni 
vrednici; să dispară certurile şi neînţelegerile din sânul Patriarhiei; duşmanii 
Bisericii celei Mari să fie aduşi la cunoştinţa domnitorului Moldovean; să fie 
pomeniţi în bisericile din cuprinsul Patriarhiei mamă, morţii şi vii pe care-i va 
indica Vasile Lupu.129 Acceptarea acestor condiţii face ca domnitorul Vasile Lupu 
să plătească datoriile Patriarhiei, ce se ridicau la aceea dată la douăzeci de poveri 
(o povară = 1.000 galbeni) şi patruzeci şi opt de mii de aspri. 

Pe de o parte, ca o mulţumire pentru că a scos Patriarhia din situaţia critică 
în care se găsea, iar pe de alta pentru a răspunde dorinţei domnului, care voi 
ca în noua sa ctitorie de la Sf. Trei Ierarhi să se păstreze moaştele vreunui sfânt, 
Sinodul Patriarhal din Constantinopol, condus de patriarhul ecumenic Partenie, 
a hotărât să dăruiască domnitorului Moldovei moaştele Sf. Cuvioase Parascheva 
cea Nouă ce se găseau în acel timp la Constantinopol. În luna mai a anului 1641 
Sinodul Bisericii celei Mari se întruneşte în frunte cu patriarhul Partenie şi în 
urma dezbaterilor semnează următorul act: 

„Partenie cu mila lui Dumnezeu Arhiepiscop al Constantinopolei, Romei celei 
Noi şi Patriarh ecumenic. 

E lucru vădit şi dovedit în Scriptura Veche şi în cea Nouă că întru toate Pronia 
dumnezeiască şi totdeauna are grijă tuturor lucrărilor, văzute şi nevăzute, a celor de 
pe pământ adică şi a celor din ceruri şi cu dumnezeiasca ei putere de lucru păstrează 

128. apud Diac. Mircea Stoleriu, Biserica Sf. Trei Ierarhi din Iaşi şi importanţa el 
cultural - naţională, Îndrumător bisericesc, nr.5, Ed. Mitropoliei Moldovei şi Sucevei, 
Iaşi 1989, pp.193-194

129. N. Iorga, op.cit., pp.316-317; Scarlat Porcescu, Sf. Parascheva cea Nouă, MMS 
3-4 / 1956, p.143
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şi ţine toate şi fără dânsa nici un lucru nu s-a făcut, iar cel ce cugetă şi plănuieşte 
lucruri potrivnice ei cade din harul lui Dumnezeu şi din fiinţa celui ce le vede, precum 
trufaşul acela şi mândru, Luceafărul; dacă deci un nor mic va risipi şi va ascunde 
vremelnic unele lucruri, lipsit de acel har dumnezeiesc, sau pentru încercarea, ca în 
cazul lui Iov acela, sau pentru învăţătură, cum spune Ecleziastul, sau altfel, iarăşi 
din aceeaşi dumnezeiască Pronie se întoarce înapoi ca înainte să-şi ia tămăduirea, 
căci, prin lucrarea acestui har dumnezeiesc, nimeni din cei de demult şi dintre cei de 
acum nu rămâne neîmpărtăşit şi nelipsit de dânsa, precum şi Biserica cea cotolicească 
şi apostolească, ce se cheamă şi se zice a fi mireasă lui Hristos după Sf. Scriptură, prin 
care toţi cei cucernici se învrednicesc de Împărăţia cerurilor. 

Deoarece deci, pe când Marea Biserică a noastră petrecea în multă bunătate şi 
în paşnică stare şi fiind îndreptată apostoliceşte şi după canoane de către răposaţii 
patriarhi de demult, ce au fost pe vremuri, duşmanul, urâtor al binelui şi rău întru 
toate al adevărului, a pornit mare război şi tulburare împotriva ei aşa încât să fie 
lipsită şi de toate multele ei bunuri şi să cadă în datorie foarte grea şi cu neputinţă 
de suferit din partea potrivnicilor şi duşmanilor ei, sub care au căzut asupră-i multe 
lucruri grozave şi pedepse ce nu se pot îndura (precum ştiu mulţi) şi fără măsură, 
şi ar fi ajuns ea la cea mai mare pustiire şi la pieirea desăvârşită a creştinilor drept 
credincioşi, căci noi nu mai putem să ne împotrivim şi să ne apărăm de grozavele 
cereri, care se făceau zilnic şi necontenit, împrumutătorii şi celelalte greutăţi fiind 
nemăsurate şi de nesuferit, dar Dumnezeu cel prea bun, Acela care voieşte totdeauna 
mântuirea celor cucernici şi mai ales păstrarea şi trăinicia Marii Biserici, a lucrat 
în inima prestrălucitului şi prea creştinului Domn a toată Moldovlahia, domnul 
Io Vasile Voievod, fiul sufletesc prea dorit şi iubit al smereniei noastre care, mistuit 
de iubirea lui Dumnezeu, s-a mişcat încă de acasă şi nu numai acum şi-a arătat 
neîndemnat de nimeni bunătatea sa către Biserica cea Mare şi de la dânsul am şi 
luat oarecare uşurare şi despovărare a datoriilor de nesuferit şi nenumărate, dar şi 
pe urmă făgăduieşte bucuros şi din toată inima să ajute după puteri Marii Biserici 
şi smereniei noastre şi să fie apărător şi ajutător în toate şi să afle gata a se împotrivi 
şi a izgoni şi a pune pe fugă orice duşman şi potrivnic al Bisericii şi al nostru şi a 
respinge prin cumintea sa cârmuire nevoile ce ar veni şi supărările şi cu totul să ne 
cureţe Biserica lui Hristos şi pe noi de datoria cea nesuferită şi să nu lase pe nimeni a 
încălca hoţeşte Biserica, precum toate se văd scrise după chipul şi numele lor în tronul 
sidonicesc ce s-a făcut.

Pentru binefacerile şi făgăduielile făcute de bună voia lui, cu îndemnul lui 
Dumnezeu, ale prea strălucitului şi prea cucernicului domn aceluia, smerenia 
noastră şi împreună cu Sf. Sinod cel desăvârşit în jurul nostru, al prea sfinţilor 
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arhierei, întru Duhul Sfânt iubiţi fraţi ai noştri şi coliturghisitori, al prea cinstiţilor 
clerici, al prea evlavioşilor preoţi, al prea destoinicilor şi prea nobililor fruntaşi şi a 
celorlalţi, al tuturora, negăsind nimic alta vrednic şi cuviincios, pentru a mulţumii 
celui prea cucernic şi întru toate prea ortodox domn aceluia, ca semn de mulţumire 
faţă de dânsul şi sfinţire a ţării lui, decât ca, din sfintele moaşte ale Marii Biserici 
a lui Hristos, pe care o cârmuim am judecat şi am dat cu chibzuinţă tuturora, 
de obşte, care s-au învoit în această privinţă şi nu s-au împotrivit, adică: arhierei, 
clerici, preoţi, fruntaşi mireni şi alţii, a se da sfintele moaşte ale cucernicei maici 
noastre Parascheva cea Nouă, pe de o parte, cum s-a spus mai sus, pentru sfinţirea şi 
binecuvântarea acelui loc al Bogdaniei, iar pe de alta, pentru lauda şi mulţumita şi 
slava binefăcătorului aceluia al Bisericii celei Mari, acela prea strălucit şi împodobit 
cu toată dreptate şi tot adevărul, domn a toată Moldovlahia, care a arătat atâta 
grăbire şi gust de a înlătura greutăţile Bisericii celei Mari şi ale smereniei noastre, şi 
care, şi de acum înainte a hotărât şi a făgăduit să o sprijine şi să o scape de primejdia 
ameninţătoare a datoriilor de nesuferit şi să ne păzească în pace şi netulburaţi şi de 
duşmani şi porivnicii şi prigonitorii noştri şi ai Bisericii ce s-au pornit, în orice chip 
ar fi ca să tulbure şi să supere Biserica şi pe noi, să-i gonească, cu puterea şi ajutorul 
lui de domn, astfel s-a judecat şi s-a hotărât de tot Sf. Sinod a se face cu acele sfinte 
moaşte ale Sf. Parascheva. 

Şi pentru aceasta s-a făcut şi această scrisoare sinodicească patriarhicească de 
asigurare şi s-a aşternut în această condică a sfintei Biserici a lui Hristos, cârmuită 
de mine pentru arătarea tuturor şi sârguinţa hotărârii şi chibzuirii obşteşti. 

În luna mai, indicaţia a patra 1641. 
† Partenie, cu mila lui Dumnezeu Arhiepiscop al 
Constantinopolului, Romei celei Nouă şi Patriarh 
ecumenic, 
 Al Heraclei Ioanichie, 
† Al Chalcedonului Pahomie, 
† Al Adrianopolului Partenie, 
† Al Târnavei Macarie, 
† Al Nicomediei Chiril, 
† Al Monembasiei Neofit, 
† Al Atenei Daniil
† Al Paleopatrei Teofan, 
† Al Lachedemoniei Ioasaf, 
† Al Filipopolei Gavriil, 
† Al Demoticei Climent, 
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† Al Vizei Damaschin, 
† Al Varnei Partenie, 
Logofăt cel mare al Marii Biserici, Lascaris; Economul cel mare al Marii 

Biserici, preotul Hristodul; Sachelarul cel mare al Marii Biserici, preotul Teologu; 
Scheufilaxul Marii Biserici, Hrisoseul; Retorul cel mare al Marii Biserici, Mihail; 
Eclesiarhul Marii Biserici, Mihail; Protecdicul cel mare al Marii Biserici, Thoma; 
Sachelarul Marii Biserici, Gheorghe.”130 

Moaştele Sfintei Parascheva au fost aşezate într-un chivot şi coborâte peste 
zidul oraşului Constantinopol şi transportat până la Iaşi cu autorizaţia autorităţilor 
turceşti. Coborârea moaştelor peste zidul cetăţii se datora unei prevederi religioasa 
în vigoare la turci, care interzicea ca trupurile morţilor, exceptându-le pe cele ale 
sultanilor, să fie transportate mai mult de trei mile.131 Chivotul era însoţit, alături 
de trimişii moldoveni, de trei arhierei, exarhi ai Sf. Sinod şi epitropi patriarhali: 
Ioanichie al Heracleei, Partenie al Adrianopolului şi Teofan al Paleopatrei. 
Domnul plătise, cu titlu de cheltuieli de călătorie, pentru aducerea sfintelor 
moaşte patru poveri şi 68 de mii de asprii. La intrarea în ţară, care s-a făcut pe la 
Galaţi, sfintele moaşte au fost întâmpinate de mulţime mare de popor, în frunte 
aflându-se Vasile Lupu cu familia sa, mitropolitul Varlaam, episcopii Evloghie al 
Romanului, Gheorghe al Huşilor, Atanasie al Rădăuţilor şi toată boierimea ţării, 
după cum se poate vedea din picturile din biserica Trei Ierarhi.132 

Alaiul a însoţit moaştele până la Biserica Sf. Trei Ierarhi, unde acestea au 
fost aşezate pe un piedestal de marmură într-o nişă special construită în naos, 
în partea de miazăzi a bisericii. Nişa de formă dreptunghiulară are reprezentate, 
într-un mozaic viu colorat, scene din viaţa şi suferinţele Sf. Parascheva, precum 
şi aducerea moaştelor ei la Iaşi. Deasupra chivotului ardeau şapte candele de aur. 
Pe soclul piedestalului s-a săpat o lungă inscripţie în limba slavonă scrisă posibil 
de însuşi Varlaam, care relatează pe larg strămutarea moaştelor la Iaşi: 

„Cu voinţa Tatălui, cu ajutorul Fiului şi cu lucrarea Sfântului şi binefăcătorului 
Duh, al lui Dumnezeu celui doxologit şi prea închinat întru sfânta ce a de o fiinţă 
şi nedespărţită Treime. Evseviosul şi iubitorul de Hristos, domnul Io Vasile Lupu, cu 
mila lui Dumnezeu domnitor al ţării Moldovei, fiind râvnitor şi apărător al sfintei 

130. Hurmuzachi, Documente privitoare la Istoria Românilor, vol. XIV, partea I, 
p.138, apud Scarlat Porcescu, op.cit., p.140-142

131. D. Cantemir, Istoria Imperiului Otoman, vol. II, pp.541-542, apud S. Porcescu, 
op.cit., p.144

132. N. Iorga, op.cit., p.307; S. Porcescu, op.cit., p.145; N. Şerbănescu, op.cit., 
p.1024
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evsevei răsăritene, s-a sârguit cu mare osârdie şi cu un dar prea mare, după economia 
cea dumnezeiască şi a adus de la Constantinopol aceste prea cinstite moaşte ale sfintei 
şi cuvioasei maicii noastre Parascheva din Târnovo, ce se cheamă Piatca. Acesta a fost 
a treia strămutare a ei. Iar aceste sfinte şi cinstite moaşte le-a trimis lui preasfinţitul şi 
preafericitul şi ecumenicul partiarh Kir Partenie cu tot bunul sfat şi cu buna voinţă a 
toate Bisericile. Şi a trimis această comoară prin trei preafericiţi mitropoliţi: Kir Ioanichie 
al Heracleei; Kir Partenie al Adrianopolului şi Kir Teofan Peleonpatrou, în zilele prea 
sfinţitului arhiepiscop Kir Varlaam mitropolitul Sucevei şi a toată ţara Moldovei. 

Pe care evsiosul şi iubitorul de Hristos domnul nostru, Io Vasile Voievod, cu mila 
lui Dumnezeu domnitor al ţării Moldovei, le-am primit cu toată cinstea şi cu toată 
dragostea, mai mult decăt un mărgăritar preţios şi cu bună norocire le-a pus aici în 
nou zidită de el biserică a sfinţilor Trei Ierarhi şi mari dascăli ecumenici Vasile cel 
Mare, Grigorie Teologul şi Ioan Hrisostom şi le-a păstrat spre cinstea şi slava unuia 
Dumnezeu celui închinat în Treime, pentru nesfârşite rugi ale Cuvioasei maicii 
noastre Parascheva, spre iertarea păcatelor lui şi a tot prea luminatului său neam. 

În anul de la zidirea lumii 7149 (1641) şi în al optulea an al domniei sale, 
iunie 13. 

În acelaşi an s-a născut domnitorului nostru prea doritul său fiu Io Ştefan 
Voievod, căruia dă-i Doamne zile îndelungate şi ani mulţi!Amin.”133 

Unii cercetători şi-au pus problema faptului că Varlaam nu aminteşte nimic 
despre aducerea moaştelor la Iaşi în „Cazania” sa, la praznicul Sf. Parascheva de 
la 14 octombrie.

Aceasta se poate datora faptului că opera sa era o traducere din limba slavonă şi 
fusese alcătuită înainte de 1641 când se tipăreşte „Cartea de învăţătură”. De altfel pe 
coperta interioară a cărţii se află gravată, alături de icoanele Mântuitorului Hristos 
şi ale Sf. Trei Ierarhi şi cea a sfintei Parascheva, iar la sfârşitul cărţii o altă gravură 
ne-o înfăţişează pe Sf. Parascheva pe tron, de jur împrejur aflându-se imagini cu 
momente din viaţa sfintei, între care şi strămutarea moaştelor ei la Iaşi.134 

c) Sinodul de la Iaşi 
În anul 1642 are loc în capitala Moldovei un „eveniment mondial”, după 

cum foarte frumos se exprima IPS Antonie Plămădeală135, şi anume sinodul 
panortodox. 

133. Melchisedec, Note istorice şi arheologice, p.172; apud, Scarlat Porcescu, op.cit., 
p.146; N. Grigoraş, op.cit., p.365-367; N. Şerbănescu, op.cit., p.1024

134. Scarlat Porcescu, op.cit., p.147
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În urma conflictului de 30 de ani (1618-1648) războiul dintre protestanţi şi 
catolici se acutizează. Pe lângă confruntările militare se desfăşoară şi o puternică 
activitate diplomatică. În cadrul acesteia, fiecare dintre cei doi beligeranţi a 
căutat să implice de partea sa şi Biserica Ortodoxă şi în special pe capul acesteia, 
patriarhul ecumenic de la Constantinopol. O victimă a acestor jocuri de culise 
a fost patriarhul Chiril Lukaris (†1638). El era în corespondenţă cu teologii 
protestanţi calvini, care publică sub numele să o „Mărturisire de credinţă” 
calvinizată, care apare la Geneva în 1629. „Mărturisirea” aceasta va provoca multe 
discuţii în sânul bisericilor ortodoxe. 

Cel care îşi asumă rolul de a readuce liniştea şi de a repune ortodoxia în 
drepturile şi demnitatea ei este mitropolitul Kievului, Petru Movilă. Pentru a 
răspunde atacurilor venite din exterior, care acuzau Biserica Ortodoxă că nu are 
o doctrină şi învăţătură clară, acesta alcătuieşte în limba latină o „Mărturisire 
Ortodoxă” (Expositio Fidei Ecclesiae Russiae Minoris”) „pe înţelesul larg al poporului 
şi cu temeiuri din Scriptură, din Canoane şi din Părinţii bisericeşti”.136 

Lucrarea era alcătuită din trei părţi, după cele trei mari virtuţi creştine: 
credinţa, nădejdea şi dragostea, iar cuprinsul se prezenta sub formă de întrebări 
şi răspunsuri. Cartea a fost adusă spre dezbatere şi aprobare unui Sinod convocat 
de Petru Movilă la Kiev, în biserica Sf. Sofia, pentru zilele de 8-18 septembrie 
ale anului 1640. În cadrul sinodului s-au ivit unele discuţii cu privire la două 
puncte de credinţă: existenţa unui loc intermediar între rai şi iad şi care este la 
momentul prefacerii Sf. Daruri în Taina Euharistiei. Datorită faptului că nu se 
ajungea la nici un rezultat s-a hotărât să se ceară părerea Patriarhului ecumenic 
din Constantinopol, Partenie I (1639-1644) şi convocarea unui nou sinod 
panortodox. Din cauza dominaţiei turceşti sinodul nu s-a putut desfăşura la 
Constantinopol şi nici la Kiev din cauza polonezilor, Petru Movilă s-a gândit 
atunci la ţara sa natală, Moldova şi propune domnitorului Vasile Lupu ca sinodul 
să aibă loc la Iaşi. Domnul este de acord. 

În legătură cu acest sinod s-a ridicat problema denumirii lui. Unii cercetători 
nu-l consideră ca un adevărat sinod. Obiecţiile împotriva clasificării drept 
sinod sunt două în principal: faptul că nu a lăsat acte sinodale şi nici hotărâri 
dogmatice sau canonice şi neputinţa de a şti cu siguranţă dacă la şedinţe au 
participat şi delegaţi români.137 Principalii contestatari ai caracterului sinodal 

135. Pr. Antonie Plămădeală, op.cit., p.180-191
136. N. Şerbănescu, op.cit., p.1024
137. Pr. Ioan Ionescu, Sinodul de la Iaşi 1642, B.O.R. 11 - 12 / 1992, p.127
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sunt: N. Iorga, care afirmă: „De altminterea, aşa-zisul sinod nici nu era menit să fie 
o adunare, solemnă, de Vlădici, ci mai mult un conventicul, o conferinţă de teologi 
ruşi şi greci strânşi pentru a da o aprobare definitivă Mărturisirii de credinţă pe care 
o alcătuise împotriva calvinismului ameninţător Petru Movilă şi cu sfătuitorii săi 
din Kiev”138 şi Prof. Alexandru Elian care îl consideră o „conferinţă teologică” şi 
că: „nu a asistat la lucrări nici unul dintre ierarhi moldoveni, cum greşit mai cred 
unii cercetători, pentru că nu a fost vorba decât de ceea ce am numi azi o reuniune 
de experţi în probleme în care erau direct interesate numai cele două părţi: Kievul şi 
Constantinopolul. Izvoarele contemporane, de altfel nu lasă nici un fel de îndoială în 
această privinţă.”139 Unul din izvoarele la care face referire domnul profesor Elian 
este scrisoarea medicului danez al lui Vasile Lupu, Scogardi, din 6 mai 1642, 
adresată ambasadorului Austriei la Constantinopol, Rudolf Schmit.140 Acesta 
numeşte sinodul „soboraş” (synodaster).

În legătură cu obiecţia neparticipării ierarhilor români la sinod, este greu de 
crezut că un apărător vaşnic al ortodoxiei şi al celei româneşti în special, cum este 
Varlaam, să nu fi luat parte la dezbateri, mai ales că îşi câştigase un bun renume 
printre confraţii ortodocşi (să amintim că în 1639 este propus pentru scaunul 
ecumenic de la Constantinopol). 

Alţi cercetători îl numesc: „quasi-ecumenic” (I. Gh. Savin); „sinod local sau 
regional” (IPS Antonie Plămădeală)141; „sinod mixt” (Pr. Ion Ionescu).142 

Astăzi îndeobşte se recunoaşte caracterul de sinod al întrunirii de la Iaşi. 
La 6 septembrie sosesc la Iaşi delegaţii Patriarhiei Ecumenice: Profirie, fost 

mitropolit al Niceei şi învăţatul ieromonah Meletie Sirigul.143 
La câteva zile după aceştia vin şi delegaţii din partea Bisericii din Kiev, trimişi 

de Petru Movilă (care nu-a luat parte la sinod)144 aducând şi lucrarea în dezbatere. 
Aceştia erau: Isaia Trofimovici Kozlovski, egumenul mânăstirii„Sfântul Nicolae” 

138. N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti, p.316
139. Mărturisirea de credinţă a Bisericii Ortodoxe, 1642, trad. Prof. Alex Elian, Ed. 

Institutului Biblic şi de Misiune al B.O.R., Buc.1981, p.7
140. Traducerea scrisorii la Pr. Ioan Ionescu, op.cit., anexa pp.134-135
141. Dr. Antonie Plămădeală, op.cit., p.182, nota 8 pentru alte denumiri date 

sinodului
142. I. Ionescu, op.cit., p.128
143. Analele Academiei, secţia istorie, 1943, pp.433-434, apud Ion Ionescu, op.cit., 

p.129.
144. IPS Antonie Plămădeală consideră această absenţă de înţeles, deoarece 

„prezenţa sa ca prinţ şi autor, nu trebuia să influenţeze dezbaterile ”, op.cit., p.186
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din Kiev, (mai târziu profesor de filozofie şi prim rector al Academiei movilene) 
„mult preţuit de Movilă, care-l întrebuinţa cu solii grele”; Iosif Kanonovici Gorbaţki, 
rectorul Academiei movilene şi egumen al mănăstirii Bogoiavlenska (Teofania) 
din Kiev, ajuns mai târziu episcop de Mstislav şi Ignatie Oxenovici Staruşici, 
predicatorul catedralei Sf. Sofia din Kiev.145 

Din partea Biserici Moldovei a participat, alături de întâistătătorul acesteia, 
mitropolitul Varlaam, şi episcopii sufragani: Evloghie al Romanului, Atanasie 
al Rădăuţilor şi Gheorghe al Huşilor, Sofronie Pociaţki, rectorul Academiei 
vasiliene, alţi egumeni, preoţi şi boieri:vornicul Grigore Ureche, logofăt Eustatie 
şi alţii.146 Din partea Bisericii din Ţara Românească nu a participat nimeni la 
Sinod, aceasta deoarece Vasile Lupu şi domnul muntean, Matei Basarab, se aflau 
în conflict. Nici din Ardeal nu a veni nimeni din cauza interdicţiilor din partea 
conducerii calvine.

Pentru prima dată în istorie se întâlnesc, într-un sinod, delegaţii reprezentând 
cele trei ramuri ale Ortodoxiei: greacă prin Patriarhia Ecumenică, slavă prin 
Biserica Kievului şi română prin Biserica Moldovei. 

Sinodul şi-a deschis lucrările în ziua de 15 septembrie 1642 în sala gotică 
de la mănăstirea Trei Ierarhi.147 La deschiderea solemnă a sinodului participă şi 
domnul Vasile Lupu însoţit de suita sa de boieri. În prima şedinţă delegaţii din 
partea Constantinopolului, în frunte cu Meletie Sirigul au cerut să se aprobe o 
hotărâre în optsprezece puncte a unui sinod anterior ţinut la Constantinopol în 
mai 1642 prin care se anatematiza mărturisirea de credinţă calvină atribuită lui 
Chiril Lukaris. Membrii ucrainieni şi moldoveni nu sunt de acord, considerând, 
că această mărturisire nu aparţine patriarhului Lukaris, ci este un fals. Prin 
tomosul din 20 decembrie 1642 se arunca anatema asupra celui ce sub numele 
lui Chiril răspândise învăţături rătăcite.148 

S-a trecut apoi la dezbaterea pe puncte a celor 261 de întrebări şi răspunsuri 
din cartea mitropolitului Petru Movilă. Se cere însă ca mai întâi ea să fie tradusă 
în greceşte, pentru a putea fi înţeleasă de toţi participanţii. Acest lucru îl va 
face ieromonahul Meletie Sirigul. Discuţii aprinse se ivesc numai în legătură 
cu cele două puncte aflate în divergenţă şi la Sinodul de la Kiev din septembrie 

145. Pr. Teodor Bodogae, Din Istoria Bisericii Ortodoxe Române de acum 300 de ani, 
Sibiu, 1943, p.133

146. N. Şerbănescu, op.cit., p.1024 ; N. Păcurariu, op.cit., p.41
147. Pr. Niculae M. Popescu, Pomenirea a 300 de ani de la Sinodul de la Iaşi, 

B.O.R., 1942, apud I. Ionescu, op.cit., p.130
148. Augustin Z.N. Pop, Viaţa Mitropolitului Varlaam, p.764

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ272

1640. În cele din urmă problemele sunt rezolvate în sens ortodox: nu există 
Purgatoriul, iar prefacerea Cinstitelor Daruri în Trupul şi Sângele Domnului are 
loc în momentul rostirii rugăciunii de invocare a Duhului Sfânt şi nu la cuvintele: 
„luaţi mâncaţi…” şi „beţi dintru acesta toţi...”. Punctele prezintă vădită influenţă 
catolică. Este posibil ca încercând să combată protestantismul Petru Movilă să fi 
fost influenţat de lucrările similare catolice. 

Lucrările sinodului se închid la 27 octombrie 1642, după patruzeci şi trei de 
zile de la deschidere, prin aprobarea „Mărturisirii de credinţă” a lui Petru Movilă. 
În martie 1643 un sinod întrunit la Constantinopol, la care au participat şi 
ceilalţi trei patriarhi ai Răsăritului adoptă această mărturisire ca fiind „singura 
carte simbolică a Bisericii Ortodoxe.”149

Prin participarea sa activă la şedinţele sinodului, mitropolitul Varlaam pune 
un bun început acţiunilor şi strădaniilor sale de păstrare a dreptei credinţe.

d) Legăturile mitropolitului Varlaam cu alte Biserici Ortodoxe 
Biserica Moldovei, în timpul păstoririi mitropolitului Varlaam, jucă un 

rol important în sânul ortodoxiei, fiind considerată de aproape Patriarhiei de 
la Constantinopol.150 Acest lucru face ca înspre scaunul de la Iaşi să se îndrepte 
ierarhii din ambele ramuri ale ortodoxiei, atât slavă cât şi grecească, cât şi dintre 
fraţii supuşi opresiunilor în Transilvania. 

După cum am spus, mitropolitul Petru Movilă, nu a participat la Iaşi la 
lucrările sinodului din 1642, însă anul 1645 prilejuieşte întâlnirea celor doi 
ierarhi. Scopul acestei vizite în Moldova, îl constituie celebrarea căsătoriei 
domniţei Maria, fiica lui Vasile Lupu şi prinţul lituanian Ianusz Radziwill care a 
avut loc în luna februarie a anului 1645. 

Poate părea paradoxal ca Petru Movilă, autorul „Mărturisirii Ortodoxe” 
şi mitropolitul Varlaam, autor a unui „Răspuns la Catehismul Calvinesc” să 
binecuvânteze o căsătorie cu un principe protestant. Dar căsătoria nu avea nimic 
a face cu dragostea sau cu credinţa, căci unirea celor doi urmărea numai un 
scop politic şi anume încercarea voievodului Vasile Lupu de a-şi câştiga aliaţi, 
printre vecini, împotriva turcilor. Această căsătorie stârneşte nemulţumiri în 

149. apud N. Şerbănescu, Trei sute de ani de la moartea mitropolitului Varlaam al 
Moldovei, p.102. Amintim că ea a văzut lumina tiparului pentru întâia oară la 1667 în 
Olanda, în limba greacă. În limba română a fost tipărită pentru prima dată de logofătul 
Radu Greceanu, la Buzău în 1691; urmată de alte 14 ediţii în aceeaşi limbă (una fiind 
făcută la Snagov de Sf. Antim Ivireanul la 1699).

150. Şt. Dinulescu, op.cit., p.138
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divanul ţării, dar fără rezultat. Printre cei ce se opun căsătoriei se numără fraţii 
Cantacuzini (Iordache şi Toma) susţinuţi de boieri evlavioşi. Aceştia o socoteau ca 
primejdioasă pentru sufletul miresei şi jignitoare pentru ortodoxia ţării, precum 
şi imprudentă din prisma relaţiilor cu poarta. 

Într-o scrisoare din 29 martie 1644, Vasile Lupu îi aducea la cunoştinţă 
mitropolitului Petru Movilă că este de acord cu propunerile făcute de acesta în 
numele prinţului lituanian. Invitaţiile se fac la 1 noiembrie 1644. 

Slujba cununiei s-a oficiat în biserica mănăstirii Trei Ierarhi, de faţă fiind soli 
ai regelui Poloniei, ai electoratului de Brandemburg, ai ducelui de Kurlanda şi ai 
principelui Transilvaniei, iar slujba a fost oficiată de mitropolitul Kievului Petru 
Movilă, de Varlaam, mitropolitul Moldovei şi de trimisul lui Matei Basarab, 
Ştefan, „că să împăcase amu domnii între sine” după cum spune cronicarul Miron 
Costin, înconjuraţi de un numeros sobor de preoţi şi diaconi. După informaţia 
lui Pavel de Alep, domnitorul Vasile Lupu nu a fost de faţă, potrivit unui vechi 
obicei. Mitropolitul Petru Movilă rosti un cuvânt duhovnicesc cu privire la taina 
cununiei, un adevărat tratat teologic, cu numeroase temeiuri din Sf. Scriptură a 
Vechiului şi Noului Testament.151 În prima parte, adresându-se lui Radziwill şi 
oaspeţilor, vorbeşte în limba polonă, iar în partea a doua a discursului său (2/3 
din predică) a vorbit în limba română. 

Cu această ocaziei cei doi mari ierarhi vor fi continuat convorbirile 
duhovniceşti purtate în liniştea Mănăstirii Paşterilor pe când Petru Movilă era 
arhimandrit al Lavrei, iar Varlaam un călător spre împărăţia ţarului. Acum 
probabil că Varlaam îi prezentă protectorului şi prietenului său lucrarea pe care o 
avea în pregătire şi anume, „Răspunsul împotriva Catehismului calvinesc” apărută 
în acelaşi an, 1645. Pe marginea acestuia vor fi discutat despre cele mai bune şi 
eficiente metode de a lupta împotriva prozelitismului agresiv al protestanţilor 
împotriva Bisericii Ortodoxe. Discuţiile dintre cei doi au fost atât de elevate şi 
de cuprinzătoare, încât trimisul lui Gheorghe Rakoczy, Ioan Kemény, nota în 
jurnalul său că: „nu credea că în clerul românesc să fie oameni atât de învăţaţi.”152 

Tot în legătură cu relaţiile cu ortodocşii slavi, N. Iorga este de părere că 
mitropolitul Varlaam este cel care hirotoneşte ierarhi pentru cazaci. Aceşti, 
deveniţi aliaţi ai domnitorului moldovean prin căsătoria Ruxandrei, fiică a lui 
Vasile Lupu, cu Timuş, fiul hatmanului Bogdan Hmielniţki, ies tot mai mult de 

151. M. Păcurariu, op.cit., p.44
152. I. Lupaş, Lecturi din izvoarele istoriei române, Cluj, 1928, p.172, apud N. 

Şerbănescu, op.cit., p.1032
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sub influenţa Poloniei. Pentru sfinţirea de ierarhi era firesc ca ei să se îndrepte 
spre o mitropolie de peste hotare, cea mai aproape şi „neînrurită de voinţa regelui 
polon”, fiind cea a Moldovei.153 

Legături la fel de strânse a avut mitropolitul Varlaam şi cu lumea grecească. 
După cum am spus în Moldova lui Vasile Lupu vin tot mai mulţi ierarhi greci 
după ajutoare pentru eparhiile lor, unii rămânând pentru mai mulţi ani aici. Este 
cazul lui Atanasie Patelaros care a stat doisprezece ani la mănăstirea Sf. Nicolae 
de lângă oraşul Galaţi, precum şi a unor patriarhi de Ohrida şi Peçi, tot de neam 
grec, care vizitează Moldova acelor vremuri.154 

În urma unui sinod ţinut la Ierusalim, în urma vacantării scaunului 
acestei Patriarhii prin moartea patriarhului Teofan, a fost ales ca viitor patriarh 
egumenul de la mănăstirea Galata şi reprezentantul Patriarhiei de Ierusalim în 
Moldova, ieromonahul Paisie, protejatul lui Vasile Lupu. Hirotonia s-a făcut la 
Iaşi în biserica Sf. Trei Ierarhi la 23 mai 1641. Alături de mitropolitul Varlaam al 
Moldovei au slujit: Grigorie al Larisei, trimisul Patriarhiei ecumenice, Lavrentie 
al Casandrei şi Atanasie al Romanului. 

De la acesta ni s-a păstrat o scrisoare către ţarul Moscovei, prin care-l 
înştiinţa de marea numire: „Şi s-a făcut alegerea legiuită de preasfinţii mitropoliţi, 
arhierpiscopi şi episcopi, cu preacuvioşii arhimandriţi şi egumeni, spre a denumi 
pe noul păstor şi învăţător la sfântul scaun apostolic. Tot sfântul sinod arhieresc, cu 
mila preabunului Dumnezeu, m-a ales şi m-a numit, după lege şi după tradiţia 
bisericească, pe mine rugătorul sfintei voastre împărăţii, ieromonahul Paisie... în Ţara 
Moldovei, în Iaşi. Şi cu harul Sfântului Duh am fost pus patriarh firesc pe sfântul 
şi apostolicescul scaun al sfintei cetăţi a Ierusalimului, în luna martie, duminică, în 
dumnezeiasca şi domneasca mânăstire a celor între sfinţi părinţii noştri mari arhierei 
şi dascăli ecumenici: Vasile cel Mare, Grigorie Teologul şi Ioan Hrisostomul, de către 
exarhul preasfinţitului mitropolit al sfintei mitropolii a Larisei, domnul Grigorie; de 
preasfinţitul mitropolit al Ţărei Moldovei, domnul Varlaam.”155 

Spre sfârşitul păstoriei sale Varlaam primeşte vizita patriarhului Macarie al 
Antiohiei, care vine însoţit de nepotul său, diaconul Pavel de Alep, un renumit 
călător de la care avem o minunată şi în acelaşi timp importantă descriere a 

153. N. Iorga, op.cit., pp.313-314
154. Ibidem, p. 314 -316
155. Ep. Melchisedec, Notiţe istorice şi arheologice, pp.210-211, apud N. Grigoraş, 

Biserica Sf. Trei Ierarhi din Iaşi, pp.404-405;Şt Dinulescu, op.cit., p.138; N. Iorga, op.cit., 
pp.315-316; N. Şerbănescu, op.cit., p.1032
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Moldovei sub Vasile Lupu. 
Nici pe românii din provinciile supuse stăpânirilor străine nu i-a uitat 

mitropolitul Moldovei. În anul 1650 Varlaam, având alături pe episcopii 
sufragani, au hirotonit pe seama românilor din Croaţia pe Gavriil Miakici, iar 
mânăstirii Lipovina (probabil reşedinţa episcopului) i-a fost hotărâtă de către 
domn şi mitropolit o rentă anuală de 5.000 de aspri, spre a le fi pomenite 
numele.156 De asemenea Varlaam a hirotonit la Muncaci pe Ioanichie Zăican, iar 
ca episcop de Vad şi Maramureş pe preotul Mihail Moldoveţ, după ce anterior, 
în 1633, hotărâse pe Vasile Tarasovici.157 

O grijă deosebită va purta mitropolitul Varlaam şi fraţilor români ortodocşi 
din Ardeal. 

Aceştia treceau prin grele încercări datorate presiunilor tot mai mari ale 
protestanţilor. În 1640, la 3 septembrie, mitropolitul Ghenadie al Transilvaniei 
a trecut la cele veşnice.

Pentru ocuparea scaunului se ivesc mai mulţi pretendenţi printre care 
protopopul din Haţeg: Meletie Macedoneanul (egumen la mânăstirea Govora 
din Ţara Românească şi un vestit tipograf ) susţinut de superintendentul calvin 
Gelej Katona István şi ieromonahul Ilie Iorest, un călugăr de la mânăstirea lui 
Ştefan cel Mare şi Sfânt, Putna, care însă era născut în „partea Ţării Ungureşti.”158 
La stăruinţa lui Vasile Lupu care se afla în raporturi prieteneşti cu principele 
transilvan Rakoczy, acesta din urmă este ales. Într-o scrisoare a ierarhilor Moldovei 
se spune: „rămâind Românii fără păstor, s-au rugat de Craiul Racoţi Gheorghe să li 
se îngăduie a-şi pune păstor după voia lor, şi ei şi-au ales pe acest Iorest.”159 Hirotonia 
întru arhiereu se va face, potrivit tradiţiei, la Târgovişte, la 9 noiembrie 1640, de 
către mitropolitul Teofil al Ungrovlahiei. 

Noului mitropolit i-au fost impuse din partea puterii, prin superintendentul 
Gelej o listă de douăzeci şi patru de condiţii care urmăreau calvinizarea Bisericii 
Româneşti. 

Se pare că Ilie Iorest nu a îndeplinit nici una din aceste condiţii din moment 
ce, la 18 februarie 1642, Dieta transilvană se plângea că hirotoneşte preoţi români 
dintre iobagii de pe moşiile nobiliare, iar predicatorul Curţii, Gh. Csulay, îl acuză 

156. Şt. Meteş, Istoria bisericii şi vieţii religioase a Românilor din Ardeal şi Ungaria, 
I, p.201

157. Ibidem, p.286;N. Iorga, op.cit., p.330; Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.768
158. N. Iorga, op. cit., pp.326-327; M. Păcurariu, op. cit., p.65; Şt. Meteş, op. cit., 

p.152;Augustin Z.N. Pop, op.cit., pp.766-767
159. N. Iorga, op.cit., p.327
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că nu răspândeşte învăţăturile propovăduite prin „Catehismul calvinesc” tipărit 
la 1642 (sau 1640) în satul Prisaca. Un alt motiv de nemulţumire îl stârneşte 
vizita pe care o primeşte protopopul Ilie Iorest prin 1641-1642 din partea 
proegumenului Ghervasie de la Putna, venit „cu trebele sventei mănăstiri.” Tot în 
acest timp se răcesc şi relaţiile dintre Vasile Lupu şi principele Rakoczy, datorită 
faptului că principele moldovean plănuia să treacă munţii cu armata şi să anexeze 
Transilvania. 

Toate aceste întâmplări îl deteremiă pe prinţul Gh. Rakoczy să convoace la 
începutul lui 1643 „un sinod obştesc al tuturor protopopilor şi păstorilor români de 
rit grecesc şi sârbesc.” Aceştia îl acuză de purtare nedemnă şi îl depun. Este arestat 
pentru nouă luni şi bătut cu vergi, iar bunurile îi sunt confiscate. În noiembrie 
1643 este eliberat pe baza mărturiei a două zeci şi patru de „sodăşi” (chezaşi) că va 
plăti principelui suma de 1.000 de taleri. El apucă drumul pribegiei, şi primul loc 
unde se opri este Moldova, unde a stat o perioadă de timp la mănăstirea Putna. 
De aici pleacă mai departe în iunie 1645 spre Moscova. Avea asupra sa o scrisoare 
de recomandare către ţarul Mihail Feodorovici Romanov, dată în Suceava la 2 
iunie 1645, şi semnată de mitropolitul Varlaam, de Atanasie al Romanului, 
Ştefan al Rădăuţilor şi Ghedeon al Huşilor şi purtând sigiliile egumenilor de la 
Putna, Moldoviţa, Slatina şi Bistriţa. Scrisoarea relata viaţa şi suferinţele pe care 
l-a îndurat mitropolitul Iorest din partea conducerii transilvane şi în special a lui 
Gh. Csulai: „Dacă au trecut trei ani a sculat diavolul, care urăşte cele bune, pe popa 
cel mare şi craiul şi toţi ungurii şi l-au clevetit pe Iorest arhiereul creştinilor români 
la craiul Rakoczy Gheorghe. Şi au adus mărturii mincinoase şi i-au făcut mare 
nedreptate şi tot ce a avut au luat de la el şi l-au legat şi l-au închis în temniţă, nouă 
luni a pătimit, fiind izgonit, şi cu el mulţime de preoţi creştini, nu pentru altă vină 
decât pentru credinţa creştină, voind să-i convertească la luteranism.”160 Trecând 
probabil prin Kiev, unde îl va vizita pe mitropolitul Petru Movilă, care îl mângâie 
în necazurile sale, Sf. Ilie Iorest, însoţit de nepotul său Jurca şi de călugărul 
Gherman, este primit la 26 august 1645 de ţarul Mihail. El aducea cu sine 
părticele din moaştele Sf. Dimitrie cel Mare, dăruite de Varlaam. Expunându-şi 
cazul în faţa ţarului, primeşte din partea acestuia bogate daruri în bani şi obiecte. 
În Moscova el rămâne câteva luni până a strâns întreaga sumă necesară. De aici 
se întoarce în Ardeal unde îi răscumpără pe garanţi, însă nu mai rămâne aici (în 

160. M. Păcurariu, op.cit., p.67; Şt. Meteş, op.cit., p.198-200;N. Iorga, Istoria 
Bisericii Româneşti, p.328; Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.767; N. Şerbănescu, op.cit., 
p.1032
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locul lui fiind ales Simion Ştefan) ci trece din nou în Moldova unde s-a retras la 
mănăstirea Putna. Unii istorici consideră că pentru scurtă vreme a fost episcop la 
Huşi (1656-1657).161 

După cum am putu vedea, Moldova este un adevărat „pământ al făgăduinţei” 
pentru creştinii ortodocşi aflaţi sub robia diferitelor popoare, fie păgâne, fie 
creştine. Pe toţi aceşti oropsiţi, mitropolitul Varlaam îi primeşte şi încearcă să-i 
ajute atât prin ajutoare materiale cât şi prin cele duhovniceşti. 

e) Activitatea culturală a mitropolitului Varlaam 
Domnia lui Vasile Lupu, de aproape două zeci de ani, a inaugurat o epocă 

de înflorire şi progres cultural şi artistic atât al societăţii laice cât şi al Bisericii 
Moldovei. Domn vanitos, era dornic să realizeze lucrări mari şi grandioase care 
să-i încununeze domnia cu o aureolă de strălucire şi să-i ducă faima dincolo de 
graniţele ţării. Sfetnic de mare încredere al lui Vasile Lupu, mitropolitul Varlaam 
a ştiut să canalizeze aceste porniri ale domnului în folosul Bisericii. Astfel 
Varlaam, în stihurile scrise în legătură cu stema Moldovei, putea spune despre el 
„Cu învăţături ce în ţară se temeluieşte nemuritor nume sie zideşte.” 

Chiar dacă Vasile Lupu nu a rămas în istorie prin victoriile obţinute pe 
câmpurile de luptă, el s-a impus în conştiinţa oamenilor prin creaţiile culturale şi 
artistice, în spatele cărora însă se proiectează şi figura luminoasă a mitropolitului 
Varlaam. 

- Şcoala de la Mănăstirea Trei Ierarhi 
În Moldova primei jumătăţi a sec. al XVII-lea numărul şcolilor este în 

creştere. Mulţi dintre călătorii străini care trec acum pe aici observă acest lucru. 
Astfel misionarul Bandini relatează că numai în Iaşi sunt două zeci de şcoli.162 

Cu toată această oarecare dezvoltare a învăţământului, lipsa unor oameni 
bine pregătiţi în ale cărţii era puternic resimţită. Acest lucru se poate deduce şi 
din prefeţele (predosloviile) unora dintre cărţile lui Varlaam. Astfel în cea de la 
„Leastviţa” mitropolitul spunea: „Mai înainte vreme au avut oamenii osârdie mare 
spre învăţătură, c-au fost dascăli şi ştiutori şi înţelegători scripturilor şi învăţăturilor 
lui Dumnezeu, iară în vremea de acum s-au strâns şi s-au întunecat osârdia aceea, de 
nice ştim pre noi învăţa, nice pre alţii”; iar în cea de la „Cazanie” se plângea: „limba 
noastră românească n-are carte pre limba sa” şi de aceea, cu anevoie iaste a înţelege 

161. N. Iorga, op.cit., p.329; Ep. Melchisedek, Chronica Huşilor, I, p.122
162. N. Iorga, Istoria românilor prin călători, p.224

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ORTODOXÃ278

cartea altei limbi pentru lipsa dascălilor şi a învăţăturii” căci, „cât au fost învăţând 
mai multă vreme, acuma nice atâta nime nu învaţă.” 

Aceste lipsuri îl determină pe Varlaam, care în vizita făcută la Kiev 
mitropolitului Petru Movilă, văzuse binefacerile tiparului şi al şcolilor, să îl 
sfătuiască pe domnul Vasile Lupu să înfiinţeze o şcoală superioară pe lângă noua 
sa ctitorie de la Sf. Trei Ierarhi. 

În privinţa numelui pe care l-a purtat există mai multe opinii. Unii o numesc 
„Academie”163, alţii îi spun „Colegiu”164, iar alţii mai simplu „Şcoală înaltă.”165 
Oricare ar fi, însă, numele pe care l-a purtat „aceasta este prima instituţie şcolară 
din Moldova care ridică, o dată cu conţinutul, forma de organizare şi durata 
funcţionării, învăţământul pe o treaptă superioară.”166 

Cu privire la începuturile şcolii, aflăm informaţii dintr-un hrisov de la 
domnitorul Gheorghe Ştefan (1653-1658), urmaşul la tron al lui Vasile Lupu, 
datat 2 aprilie 1656, în care se spune că domnitorul Vasile Lupu: „văzând marea 
lipsă de dascăli buni învăţători în ţara noastră, fără de care foarte mult pământul 
pătimeşte şi se întunecă fără învăţătura cărţii, drept aceea mai sus numitul ctitor 
(Vasile Lupu), socotind împreună cu tot sfatul ţării şi dorind a face bine întru 
pomenirea pământului său, a aşezat prin a se chema dascăli buni şi râvnitori la 
învăţătură de la Kiev Pacerski a sfintei Lavre, de la Prea Sfinţitul şi de Dumnezeu 
temătoriul părintele Pătraşcu Moghilă, Arhiepiscopul Kievului, ca să fie apre 
învăţătura şi luminarea minţii copiilor pământului nostru.”167 

De asemenea tot în legătură cu primii ani de existenţă ai colegiului avem 
informaţii şi din scrierile lui Pavel de Alep care spune că în Ţara Românească şi 
Moldova se citea în limba sârbească, adică slavă şi toate cărţile folosite erau scrise 
în aceiaşi limbă. Poporul care vorbea limba românească nu înţelegea ce se citea 
şi din această cauză Vasile Lupu a construit, din piatră lângă mănăstirea sa „un 
mare colegiu” şi a dispus să se tipărească, pentru locuitorii ţării sale, cărţi în limba 
română.168 

163. Mihail I. Avădanii, Aşezământul şcolar de la Trei Ierarhi din Iaşi – prima instituţie 
cu elemente de învăţământ superior din Moldova, MMS, 5-6 / 1971, pp.361-374

164. N. Şerbănescu, op.cit., p.1022;M. Păcurariu, op.cit., p.27
165. Pr. Milan Şesan, Teologia ortodoxă în sec. XVII-lea, MA, 10-12 / 1967, p.828
166. Mihail Avădanii, op.cit., p.368
167. Şt. Dinulescu, Notiţe despre viaţa şi activitatea Mitropolitului Moldovei Varlaam, 

p.14; N. Şerbănescu, op.cit., p.1022
168. Voyage du Patriarche Macarie d`Antioche, Paris, 1930, p.181, apud N. Grigoraş, 

op.cit., pp.407-408
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În scopul reuşitei planului său, mitropolitul Varlaam îl îndeamnă pe Vasile 
Lupu să se adreseze mitropolitului Kievului, Petru Movilă, pentru a obţine dascăli 
pentru şcoala sa. Astfel, înainte de 1640, Vasile Lupu cere de la Kiev „călugări 
instruiţi şi profesori învăţaţi.” Aceştia sosesc la 7 aprilie 1640. Misiunea era 
compusă din patru profesori avându-l în frunte pe Sofronie Pociaţki, fost rector 
al Colegiului de la Kiev. Numele celorlalţi profesori nu se cunosc, însă se pare că 
printre aceştia se număra şi Ignatie Ievlevicz, care prin anii 1644-1645 se afla în 
Moldova.169 Pe lângă profesorii ruteni erau şi profesori greci: Benedict de Vatoped, 
venit în noiembrie 1646 la Iaşi; tot după anul 1646 predă şi Paisie Ligaridis, 
fost profesor la şcoala din Constantinopol. Alături de aceşti profesori străini se 
pare că au predat şi profesori moldoveni. În privinţa anului deschiderii şcolii 
de la Iaşi există mai multe opinii variind între anii 1639 şi 1642.170 Majoritatea 
cercetătorilor actuali consideră ca dată de deschidere a şcolii anul 1640. 

La început şcoala a funcţionat în chiliile mănăstirii de la Trei Ierarhi. La 
15 aprilie 1641, Vasile Lupu cumpăra de la comisul Mihail Furtună, „cu 200 
taleri bătuţi”, o casă de piatră pe „uliţa Ciobotărească”, aflată pe malul iazului pe 
care-l forma râul Bahlui la Iaşi, la mică distanţă de mânăstire. Pentru întreţinerea 
şcolii, domnitorul a dăruit, pe lângă proprietăţile mănăstirii, satele Răchiţeni, 
Tămăşeni şi Iugani din Ţinutul Romanului, scutindu-i pe locuitorii acestora 
de orice alt impozit către stat. Tot pentru întreţinere Vasile Lupu a dăruit şi 
veniturile feredeului (băii) construite în apropiere.171 

Modelul după care a fost organizată şcoala este cel al Academiei movilene 
de la Kiev. În fruntea şcolii a fost numit Sofronie Pociaţki, care era egumen al 
mănăstirii Sf. Trei Ierarhi şi conducătorul tipografiei înfiinţate aici. 

Cursurile se ţineau în limba slavonă, greacă şi chiar latină, la început.172 Se 
pare că se preda şi în limba română, limbă cunoscută de majoritatea elevilor care 
frecventau cursurile şcolii.173 

Printre materiile predate aici se numărau: cele „şapte arte liberale”, care erau 
predate în mod obişnuit în şcolile medievale: gramatica, retorica, dialectica (artes 
sermonicales), aritmetica, geometria, astronomia şi muzica (artes reales), alături 
de: teologie, filozofie şi drept.174 Pentru învăţământ mai erau folosite: „Îndreptarea 

169. N. Grigoraş, op.cit., p.409; C.C. Giurescu, Istoria Românilor, III, p.10
170. Şt. Dinulescu, op.cit., p.14-17, nota 3
171. N. Grigoraş, op. cit., p.408-410
172. Constantin C. Giurescu, op.cit., p.105
173. Cu privire la limbile în care se preda: Şt. Dinulescu, op.cit., p.15
174. M. Păcurariu, op.cit., p.27
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legii sau Pravila aleasă” a lui Eustratie Logofătul apărută în anul 1632, orientată 
după Nomocanonul lui Manuil Malaxul, apărut la Constantinopol în 1561, şi 
care cuprindea texte din Zonaras, Vlastare şi Hermenopulos; apoi „Cazania sau 
Evanghelia învăţătoare” a mitropolitului Varlaam, din 1643. Mai erau cunoscute 
şi lucrări ale unor scriitori străini cum ar fi: Müster S., de la Basilea, autor al 
lucrării: „Despre cosmografia universală” ; arhiepiscopul Antoniu din Florenţa 
cu un incunabul: „Summa Theologiae”, apărut în patru volume la Nüremberg, 
între anii 1477-1479; „Omiliile Sf. Ioan Hrisostomul”, publicate în opt volume 
în limba greacă, în Anglia, la Eton în anul 1612; „Logica lui Aristotel”, precum şi 
alte lucrări.175 

După 1646 profesorii de la Kiev au fost înlocuiţi cu alţi de neam grec. 
Hrisovul ui Gheoorghe Ştefan aminteşte acest lucru: „dascălii aceea s-au izgonit 
de la mânăstire şi în locul lor s-au adus din ţara grecească,”176 Motivul acestei plecări 
pare să fie neînţelegerile ivite între profesorii ruteni şi domnitorul Vasile Lupu la 
sinodul de la Iaşi. Neînţelegerile au fost provocate de disputele dintre patriarhul 
de Constantinopol, susţinut de domnul Moldovei şi Petru Movilă. Se pare că 
profesorii de la Kiev au plecat odată cu Petru Movilă, venit la Iaşi în februarie 
1645 pentru a celebra căsătoria Mariei, fiica lui Vasile Lupu, şi prinţul lituanian 
Ianusz Radziwill. Această îndepărtare coincide şi cu aşezarea în Moldova a lui 
Meletie Sirigul, care devine sfetnic al lui Vasile Lupu. Această schimbare a atras 
nemulţumirea mitropolitului Varlaam, mai ales că greci nu au mai admis să se 
predea şi în limba română.177 În cele din urmă profesorii ruteni sunt aduşi înapoi 
de urmaşul la tron al lui Vasile Lupu, Gheorghe Ştefan, despre care se exprima în 
termeni foarte elogioşi: „ei au fost buni în învăţături şi din a lor trudă mult lucru 
şi mare folos a rămas pământului nostru.”178 

Şcoala de la Trei Ierarhi a funcţionat timp de aproximativ cincisprezece ani, 
dăruind ţării „buni scriitori de hrisoave solemne, înţelegători de slovă bisericească.”179 
Printre cei ce au ieşit de pe băncile acestei şcoli se numără: spătarul Nicolae 
Milescu, „un cărturar adevărat”180, viitorul mitropolit Dosoftei şi arhimandritul 
Antonie de la Bistriţa.181

175. Milan Şesan, op.cit., pp.828-829
176. apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1022
177. N. Grigoraş, op.cit., p.409
178. apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1022
179. N. Iorga, Istoria Bisericii Româneşti, pp.308-309
180. Ibidem, p.309
181. I. Minea, Din Istoria culturii româneşti, pp.35-36
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- Tipografia de la Mănăstirea Sf. Trei Ierarhi 
Păstorirea lui Varlaam constituie un moment de răscruce în cultura noastră şi 

prin înfiinţarea, pentru prima dată în Moldova, a unei tipografii şi prin tipărirea 
primelor cărţi în limba română.

Mitropolitul Varlaam, om iubitor de cultură şi de credinţă a înţeles că numai 
având slujitori ai altarelor bine pregătiţi din punct de vedere intelectual, va putea 
lupta cu succes împotriva învăţăturilor eretice. În acest scop el a încercat să le 
ofere cărţile necesare. Însă în ţară nu exista nici o tipografie. 

Utilizare tiparului atât de târziu în Moldova (în Ţara Românească se tipăreau 
cărţi încă de la începutul sec. XVI-lea) „nu s-a datorat unui proces de ignorare s-au 
de repulsie faţă de acest mijloc de multiplicare şi răspândire grabnică a cărţilor.”182 
Această întârziere a fost explicată de unii cercetători fie prin faptul că numărul 
mare de copişti din mănăstirile moldovene asigurau, în condiţiile culturale de 
atunci, cererea de copiere şi multiplicare a manuscriselor183; fie prin condiţiile 
istorice potrivnice: dominaţia otomană apăsătoare, desele războaie şi domniile 
scurte şi zbuciumate, care-l fac pe cronicarul Miron Costin să scrie: „nu-i răgaz 
de scrisoare, ci de griji şi suspine.”184 

Au existat şi înainte de domnia lui Vasile Lupu încercări de înfiinţare a unei 
tipografii. Astfel Miron Barnovski a fondat tipografia stavropighiei din Lwow, iar 
Petru Movilă s-a îngrijit de tipărirea unor cărţi liturgice. În a doua sa domnie Miron 
Barnovski a încercat, cu ajutorul ucrainianului Andrei Skulski, să înfiinţeze o 
tipografie şi în Moldova, însă domnia sa scurtă nu a permis realizarea acestui lucru.185 
Abia în timpul domniei lui Vasile Lupu „Moldova a început să se trezească şi să fie 
scoasă întrucâtva la lumină din întunericul cu care o acoperise barbaria.”186 Acesta a 
avut sprijinul deplin al mitropolitului Varlaam, care pe la 1637 adresa, din Suceava, 
prin inermediul lui Paladie Ponovitoi, o scrisoare ţarului Mihail Feodorovici în care 
îi cerea ajutorul pentru tipărirea în limba română a cărţii Sf. Calist: 

„Unde se aude între oameni de un izvor bun, pururea curgător, acolo mulţi 
venind se răcoresc, şi unde-şi răspândeşte soarele razele sale, acolo întunericul de fel 

182. Scarlat Porcescu, Tiparniţa de la Biserica Sf. Trei Ierarhi – Iaşi, MMS 3-4 
/1971, p.204

183. Ibidem, p.205
184. D. Rusu, Tipografia, în Moldova, până la sfârşitul sec. XVII, MMS 3-4 /1976, 

p.257
185. Ibidem; N. Cartojan, Istoria literaturii române vechi, p.110
186. D. Cantemir, Descriptio Moldavia, Buc.1973, p.373
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nu se arată, prin lucrarea atotputernicului Dumnezeu şi prin bunătatea Lui nespusă, 
Vi s-a dăruit mai ales decât altora înţelepciune şi în Hristos Dumnezeu cucernicie, 
care se aude în toată lumea, de aceea şi smerenia noastră, binecredinciosule Domn, 
Ţar şi Mare Cneaz Mihail Feodorovici, singur stăpânitor a toată Rusia, îmbogăţit 
fiind prin libertatea voastră nesecată, ţinând în minte neuitat până la cea din urmă 
răsuflare rog pe milostivul Dumnezeu pentru viaţă îndelungată, sănătate şi biruinţă 
asupra duşmanilor Împărăţiei Voastre binecuvântate şi pentru de Dumnezeu dăruiţii 
şi preaiubiţii fii ai Împărăţiei Voastre, pentru ţarul Alexie şi pentru ţarevicul Ivan, 
ca viaţa fără de prihană a Împărăţiei lor să se învrednicească a fi sub acoperământul 
atotputernicului Dumnezeu în singur stăpânia înaltului tron părintesc. 

Noi smeritul Varlaam care am fost ca arhimandrit trimis de domnul Moldovei 
Barnovski la Împărăţia voastră prealuminată pentru sfintele icoane, iar acum cu 
harul lui Dumnezeu şi cu rugăciunile şi cu binecuvântarea prea sfinţitului părinte 
a fericitului şi întru sfinţi adormitului patriarh al Moscovei, chir Filaret Nichitici, 
învrednicit a fi în scaunul mitropoliei acestei Ţări a Moldovei, nu ştiu în ce chip 
să aştern mulţumite Maiestăţii Voastre pentru atâtea binefaceri, care le-am primit 
de la libertatea voastră. Dar întâmplându-se să vină acolo în împărăţia voastră 
pravoslovnică, boierul Domnului nostru, am trimis şi eu slujba şi martiriul Sf. 
Ioan care a suferit martiriul în Bielograd şi corpul lui zace întreg neputrezit, făcând 
minuni prin vindecare, în Mitropolia mea, a Sucevei. Am trimis şi chipul lui spre 
binecuvântarea şi întărirea ţări voastre dreptmăritoare, şi despre râvna noastră, 
care ne-a fost pentru sfânta Biserică a răsăritului şi dorinţa de a traduce în limba 
românească cartea Sf. Calist, cuvântările la Sf. Evanghelie, ca să cetească preoţii în 
biserică spre învăţătura Românilor credincioşi, este gata şi scrisă, numai să se dea la 
tipar s-o tipărească, dar fiindcă se ţine mâna grea a agarenilor şi nu suntem liberi 
de haraciul lor nici preoţii şi nici vlădicii, ci toţi suntem supuşi, de-aceea îndrăznim 
a cere ajutor pentru lucrul acesta şi de la libertatea Împărăţiei Voastre, iar Domnul 
Dumnezeu va răsplăti cu însutită răsplată şi cu gustarea eternelor bunuri şi te va ţine 
mulţi ani şi cu luminată biruinţă va întări ţara ta drept măritoare până la adânci 
bătrâneţe. Amin. 

S-a scris în Mitropolia de Dumnezeu păzită cetăţi a Sucevei, în anul de la 
facerea lumii 7145, iar anii Domnului 1637.”187 

Răspunsul din parte ţarului întârziind, domnitorul Vasile Lupu se adresează 

187. Silviu Dragomir, Contribuţii privitoare la relaţiile biserici româneşti cu Rusia 
în veacul al XVII-lea, p.90-92; apud Augustin Z.N. Pop, Viaţa mitropolitului Varlaam al 
Moldovei, pp.757-758
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tot mitropolitului Petru Movilă, care „considera că, întrucât întâia sa activitate este, 
în primul rând, religioasă şi de patronat cultural, inclusiv asupra Ţărilor Române, 
este necesar să-i dăruiască lui Vasile Lupu, tiparul cu toate meşteşugurile.”188 Astfel, la 
1640 soseau de la Kiev primele matriţe şi tipografii.189 Printre cei veniţi de la Kiev 
se afla şi Vasile Stavniţki, un iscusit tipograf, care îşi formează în Moldova o serie 
de ucenici. Tipografia a fost instalată în chiliile mănăstirii Sf. Trei Ierarhi, iar cu 
conducerea ei a fost însărcinat ieromonahul Sofronie Pociaţki, egumenul acestei 
mănăstiri şi rectorul şcolii de aici. În legătură cu începuturile tipografiei avem 
mărturia lui Varlaam care spunea, în predoslavia „Cazaniei” sale, următoarele: „Şi 
dac-am scris, arătat-am măiei sale prevoslovnicului domn Io Vasile Voievod... măria 
sa ca un domn creştin şi blagocestiv şi iubitor de biserică, grijind ca un stăpân bun 
de folosul oilor lui Hristos nu numai pentru cele trupeşti ce şi pentru cele sufleteşti 
de unde sigur Dumnezău cu mâna sa cea puternică au arătat Măriei sale spre acest 
lucru îndreptătoriu, prea sfântul părinte Petru Moghilă, fecior de domn de Moldova, 
Arhiepiscop şi Mitropolit Kievului, Hliciului şi a toată Rosiia, carele pre pofta măriei 
sale au trimis tiparul cu toate meşteşugurile cu câte trebuiesc.”190 

Odată cu tipografia cu literă chirilică au fost trimise şi o seamă de gravuri 
în lemn necesare ilustrării cărţilor. Acestea erau lucrate de un mare exilogravor 
ucrainean numit Ilia (Ilie) sau Helias.191 Pentru tipografia de la Iaşi aceasta lucrase 
„gravuri speciale reprezentând în parte scene religioase specifice Moldovei: aducerea 
moaştelor Sf. Parascheva la Iaşi, Cetatea Sucevei şi protectorul ei: Sf. Mucenic Ioan 
cel Nou şi altele. Chiar şi gravurile cu subiecte religioase foarte cunoscute erau lucrate 
special pentru tipografia de la Iaşi, ele deosebindu-se uimitor de alte gravuri ale lui 
Ilia, cu aceleaşi subiecte.”192 

În ianuarie 1641, domnitorul Vasile Lupu se adresează călugărilor „Frăţiei 
Ortodoxe” din Lwow, rugându-i să-i procure şi o tipografie grecească. La 12 
ianuarie 1641 domnul trimitea un preot şi un funcţionar cu banii necesari. 

188. Gh. Mihăilă, Contribuţii la istoria culturii şi literaturii române vechi, Buc., 
1973, p.183; D. Rusu, op.cit., p.258

189. În legătură cu anul înfiinţării tipografiei există diferite păreri menţionate de 
Şt. Dinulescu, op.cit., p.17, nota 1

190. Melchisedec, Notiţe istorice, p.227, apud Şt. Dinulescu, op.cit., p.15-17
191. N. Iorga, Tipografia la români, Craiova, 1931, apud Atanasie Popa, Care este 

contribuţia lui Varlaam la Cazania din 1643, MMS 3-4 / 1972, p.172; N. Şerbănescu, 
op.cit., p.1023

192. P.P. Panaitescu, L`influence de l`oeuvre de Pierre Mogila, Paris, 1926, p.53, 
apud N. Şerbănescu, op.cit., p.1023
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Prima lucrare care iese de sub teascurile tipografiei de la Iaşi este o lucrare 
în limba greacă intitulată „Parthenii Patriarche Constantinopolitani Decretum 
Synodale”  (Decretul Patriarhului Partenie), apărută în 20 decembrie 1642, imediat 
după încheierea Sinodului de la Iaşi. Aceasta este „prima tipăritură grecească” dată 
la lumină în Moldova. Ea era alcătuită dintr-o foaie volantă care avea în registrul 
inferior scrisoare de mulţumire a delegaţilor greci şi ruteni către Vasile Lupu 
pentru sprijinul dobândit; iar în partea de sus, scrisoare sinodală a patriarhului 
ecumenic Partenie I cuprinzând şi condamnarea punct cu punct, la sinodul din 
1642, a capitolelor etertodoxe din catehismul lucarian. Actul este subscris, pe 
lângă membrii sinodului patriarhicesc şi înalţii demnitari ai Marii Biserici, şi de 
ierarhi ruşi şi moldoveni: Mitropolitul Varlaam, episcopii de Roman (-Evloghie), 
Rădăuţi (-Anastasie) şi Huşi (-Gheroghe), precum şi de Serafim, egumenul de la 
Trei Ierarhi.193 

Se pare că tot aici a părut şi un „Catehisis” slav, „tipărit în Iaşii Moldovei 
în Mânăstirea Trei-Ierarhi, în anul de la Hristos 1642, decemvrie 20.” Acesta s-a 
păstrat numai într-un manuscris din Biblioteca Academiei din Petersburg.194 

În afară de aceste două lucrări din teascul de la Iaşi vor apărea numai „texte 
româneşti în cea mai bună limbă a ţării.”195 

(Continuare în numărul următor al revistei)

193. Mărturisirea de credinţă a Bisericii Ortodoxe – 1642, traducere Alexandru 
Elian

194. Augustin Z.N. Pop, op.cit., p.759
195. Ibidem
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VIAŢA BISERICEASCĂ

AGENDA DE LUCRU 
A PREASFINŢITULUI PĂRINTE EPISCOP 

GALACTION
01 ianuarie - 31 decembrie 2008

Marţi, 1 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie, Te-Deum şi Molitvele 
Sfântului Vasile cel Mare în biserica Adormirii Maicii Domnului din Alexandria, 
adresând credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 2 ianuarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în paraclisul Mănăstirii 
Sfintei Treimi din Drăgăneşti Vlaşca.

Duminică, 06 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi Slujba de 
sfinţire a apei celei mari în biserica Sfinţilor Apostoli din Zimnicea şi rosteşte un 
cuvânt de învăţătură.

Luni, 07 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi parastasul în biserica 
Sfântului Ioan Botezătorul din Roşiorii de Vede şi adresează credincioşilor un 
cuvânt de învăţătură.

Joi, 10 ianuarie 2008 – prezidează întrunirea Permanenţei Consiliului 
Eparhial şi a părinţilor protoierei, la Cancelaria Centrului Eparhial.

Duminică, 13 ianuarie – slujeşte Sfânta Liturghie în Catedrala Sfântului 
Alexandru din Alexandria şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Joi, 17 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în paraclisul Sfântului 
Ioan Gură de Aur din Mănăstirea Sfântului Pantelimon – Siliştea Gumeşti şi 
rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 19 ianuarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
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Împăraţi Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede şi adresează credincioşilor un 
cuvânt de învăţătură.

Săvârşeşte sfinţirea Troiţei ridicată în incinta Detaşamentului de Pompieri 
din Roşiorii de Vede şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Duminică, 20 ianuarie 2008 – Slujeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Sfântului Ierarh Nicolae din parohia Merenii de Jos şi adresează credincioşilor 
un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 23 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica parohiei 
Fotăcheşti – Videle şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Joi, 24 ianuarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria, hirotoneşte preot şi hiroteseşte duhovnic şi 
iconom stavrofor pe tânărul Viorel Stoica.

Vineri, 25 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede.

Sâmbătă, 26 ianuarie 2008 – participă la şedinţa Societăţii Numismatice 
Române, la sediul acestei societăţi din Bucureşti.

Duminică, 27 ianuarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din Zimnicea şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Luni, 28 ianuarie 2008 – prezidează lucrările Consiliului Eparhial la 
Cancelaria Sfintei Episcopii.

Marţi, 29 ianuarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi prezidează lucrările Adunării Eparhiale a 
Sfintei Episcopii a Alexandriei şi Teleormanului.

Miercuri, 30 ianuarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Trei Ierarhi – Videle, hirotoneşte diacon pe tânărul Costel Cristian Cârjan şi 
adresează credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Vineri, 01 februarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria. Săvârşeşte Slujba de Sfinţire a apei şi Molitvele 
Sfântului Trifon la troiţa Sfântului de la Cernetu.

Sâmbătă, 02 februarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Acoperământ al Maicii Domnului din Mănăstirea Crasna – Prahova şi rosteşte 
un cuvânt de învăţătură. Săvârşeşte Vecernia şi Litia în acelaşi Sfânt locaş.

Duminică, 03 februarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Sfântului Acoperământ al Maicii Domnului din Mănăstirea Crasna – Prahova.

Miercuri, 06 februarie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria.

Vineri, 8 februarie – luni 11 februarie 2008 – participă la manifestările 
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prilejuite de sfinţirea bisericii parohiei ortodoxe române din Vinaros – Spania. 
Sâmbătă seara săvârşeşte Vecernia în biserica Sfinţilor Arhangheli Mihail şi Gavriil 
a parohiei ortodoxe române din Valencia. Duminică, săvârşeşte sfinţirea bisericii 
Sfântului Sfinţitului Mucenic Haralambie şi a Sfântului Proroc Ilie Tesviteanul a 
parohiei ortodoxe române din Vinaros.

Vineri, 15 februarie 2008 – participă la şedinţa Sinodului Mitropolitan al 
Mitropoliei Munteniei şi Dobrogei la Palatul Patriarhal din Bucureşti.

Sâmbătă, 16 februarie 2008 – participă la şedinţa specială pentru 
desemnarea candidaţilor pentru alegerea de Episcop al Tulcei, a Sinodului 
Mitropolitan al Mitropoliei Munteniei şi Dobrogei desfăşurată la Palatul 
Patriarhal din Bucureşti.

Duminică, 17 februarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Sfântului Mucenic Teodor Tiron din Roşiorii de Vede, hirotoneşte diacon pe 
tânărul Marian-Marius Drăgoi, hirotoneşte preot şi hirotoseşte duhovnic pe 
tânărul Costel-Cristian Cârjan.

Vineri, 22 februarie 2008 – la Centrul Militar Judeţean Teleorman, 
săvârşeşte sfinţirea plăcii comemorative dezvelite cu prilejul aniversării a 40 de 
ani de la înfiinţarea acestei instituţii..

Sâmbătă, 23 februarie 2008 – participă la şedinţa Societăţii Numismatice 
Române din Bucureşti.

Duminică, 24 februarie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Sfântului Ioan Botezătorul din Mănăstirea Sfântului, de la Brânceni, hirotoneşte 
diacon pe tânărul Florentin-Daniel Matache, hirotoneşte preot şi hiroteseşte 
duhovnic pe tânărul Marian-Marius Drăgoi şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 26 februarie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Apostoli din Alexandria şi hirotoneşte preot şi hiroteseşte duhovnic pe tânărul 
Marius Vişan.

Miercuri, 27 februarie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Arhangheli din parohia Fotăcheşti – Videle.

Joi, 28 februarie 2008 – participă la şedinţa anuală a Casei de Ajutor 
Reciproc a clerului din Arhiepiscopia Bucureştilor (din care fac parte şi clericii 
episcopiei Alexandriei şi Teleormanului), desfăşurată la Seminarul Teologic din 
Bucureşti.

Vineri, 29 februarie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede.

Sâmbătă, 01 martie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie şi Parastasul în biserica 
Adormirii Maicii Domnului din Alexandria.
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Duminică, 02 martie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Adormirii Maicii Domnului din parohia Botoroaga, hirotoneşte preot şi 
hiroteseşte duhovnic pe tânărul Matache Florentin-Daniel şi rosteşte un cuvânt 
de învăţătură.

Marţi, 04 martie 2008 – participă la şedinţa Adunării Naţionale Bisericeşti 
desfăşurată la Palatul Sfintei Patriarhii din Bucureşti.

Miercuri, 05 martie – vineri 07 martie 2008 – participă la lucrările 
Sfântului Sinod, la Palatul Patriarhal din Bucureşti.

Sâmbătă, 08 martie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi hirotoneşte diacon pe tânărul Ilie Constantin 
Laurenţiu.

Duminică, 09 martie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Arhangheli din parohia Fotăcheşti – Videle şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 12 martie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Adormirii 
Maicii Domnului – Alexandria şi adresează credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură.

Duminică, 16 martie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Acoperământ al Maicii Domnului din Mănăstirea Crasna – Prahova şi rosteşte 
un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 19 martie 2008 – la Muzeul Judeţean Teleorman, participă 
la vernisajul Expoziţiei de icoane pe lemn „Taina iubirii” ale artistului Eugen 
Dumitrescu Buzică şi rosteşte un cuvânt ocazional.

Joi, 20 martie 2008 – face o vizită de lucru la protoieria Turnu Măgurele.
Vineri, 21 martie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 

Împăraţi Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede şi rosteşte un cuvânt de 
învăţătură.

Sâmbătă, 22 martie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi hirotoneşte diacon pe monahul Ioachim 
Boatcă din obştea Mănăstirii Sfântului Cuvios Mucenic Galaction – Crângu.

Duminică, 23 martie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în paraclisul 
Mănăstirii Sfântului Cuvios Mucenic Galaction – Crângu, hirotoneşte preot şi 
hiroteseşte duhovnic pe Ierodiaconul Ioachim Boatcă şi rosteşte un cuvânt de 
învăţătură.

Marţi, 25 martie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din parohia Constantin Brâncoveanu – Călăraşi 
şi participă la funeraliile mamei Prea Sfinţiei Sale care a trecut la cele veşnice în 
dimineaţa zilei de 23 martie 2008.
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Miercuri, 26 martie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Arhangheli din parohia Fotăcheşti – Videle şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Vineri, 28 martie 2008 – participă la manifestările prilejuite de aniversarea 
a 30 de ani de la înfiinţarea Secţiei Braşov a Societăţii Numismatice Române, la 
Casa Sfatului din Braşov şi rosteşte un cuvânt ocazional.

Sâmbătă, 29 martie 2008 – participă la şedinţa Adunării Generale a 
Societăţii Numismatice Române, la sediul acestei Societăţi din Bucureşti.

Săvârşeşte Vecernia şi Litia în biserica Sfântului Acoperământ al Maicii 
Domnului din Mănăstirea Crasna – Prahova.

Duminică, 30 martie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica 
Sfântului Proroc Ilie Tesviteanul din Mănăstirea Crasna – Prahova, hirotoneşte 
preot şi hiroteseşte duhovnic pe Părintele Arhidiacon Vasile Neacşu şi adresează 
credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 01 aprilie 2008 – în biserica Sfântului Întâiului Mucenic şi 
Arhidiacon Ştefan şi a Sfântului Mucenic Dimitrie – Izvorâtorul de Mir din 
Balş – Olt săvârşeşte slujba înmormântării credinciosului Constantin Preda – 
Preşedintele Societăţii Numismatice Române şi rosteşte un cuvânt ocazional.

Miercuri, 02 aprilie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi adresează credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură.

Joi, 03 aprilie 2008 – cu ocazia zilei Jandarmeriei Române săvârşeşte un Te 
Deum la Inspectoratul Judeţean de Jandarmi Teleorman.

Vineri, 04 aprilie 2008 – slujeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor Împăraţi 
Constantin şi Elena din Alexandria şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 05 aprilie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Mucenic Ioan Rusul din Mănăstirea Naşterii Maicii Domnului – Adămeşti.

Duminică, 06 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din Alexandria şi adresează credincioşilor un cuvânt 
de învăţătură. 

Duminică, 13 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie, în sobor cu 
alţi ierarhi, în Catedrala Înălţării Domnului din Zalău – Sălaj şi participă la 
manifestările prilejuite de instalarea Prea Sfinţitului Părinte Petroniu Florea ca 
Episcop al nou înfiinţatei Episcopii a Sălajului.

Marţi, 15 aprilie 2008 – la Roşiorii de Vede, participă la Festivalul concurs 
Te Deum laudamus, partea de cunoştinţe de religie, precum şi la festivitatea de 
premiere a elevilor care au obţinut cele mai bune rezultate.

Miercuri, 16 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
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Maicii Domnului din Alexandria şi hirotoneşte diacon pe tânărul Şulea Florin-
Dănuţ. 

Participă la partea de interpretare corală a Festivalului concurs Te Deum 
laudamus şi la festivitatea de acordare a premiilor, la sala de festivităţi a primăriei 
municipiului Alexandria.

Sâmbătă, 19 aprilie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din parohia Constantin Brâncoveanu – Călăraşi şi 
oficiază Parastasul de 40 de zile pentru mama Prea Sfinţiei Sale.

Duminică, 20 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie, în sobor cu alţi 
ierarhi, în Catedrala Sfintei Patriarhii din Bucureşti cu prilejul hirotoniei întru 
arhiereu a Arhim. Mihail Filimon pentru Episcopia Ortodoxă Română din 
Australia şi Noua Zeelandă.

Joi, 24 aprilie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi Denia zilei în aceeaşi biserică, adresând 
credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Vineri, 25 aprilie 2008 - săvârşeşte Denia zilei în Catedrala Sfântului Ierarh 
Alexandru din Alexandria şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 26 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria.

Duminică, 27 aprilie 2008 – săvârşeşte Slujba Învierii şi Sfânta Liturghie 
în Catedrala Sfântului Ierarh Alexandru din Alexandria şi rosteşte un cuvânt de 
învăţătură. Slujba Vecerniei (a doua Înviere) o va săvârşi în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria, adresând credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură.

Luni, 28 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în paraclisul Mănăstirii 
Sfântului Gheorghe – Ţigăneşti şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 29 aprilie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Mucenic Ioan Rusul din mănăstirea Naşterii Maicii Domnului – Adămeşti, 
hirotoneşte diacon pe tânărul Dincă Felix-Lucreţiu şi rosteşte un cuvânt de 
învăţătură.

Miercuri, 30 aprilie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în paraclisul Mănăstirii 
Sfintei Treimi – Drăgăneşti Vlaşca.

Vineri, 02 mai 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi slujba de sfinţire a 
apei în biserica Sfinţilor Arhangheli din Turnu Măgurele. Hirotoneşte preot şi 
hiroteseşte duhovnic pe tânărul Dincă Felix-Lucreţiu şi adresează credincioşilor 
un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 03 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
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Maicii Domnului din Alexandria şi hirotoneşte diacon pe tânărul Părpălea 
Cristian-Florentin. Săvârşeşte Vecernia şi Litia în Mănăstirea Crasna – Prahova.

Duminică, 04 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din Mănăstirea Crasna – Prahova şi rosteşte un 
cuvânt de învăţătură.

Luni, 05 mai 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi Parastas (paştile blajinilor) 
în biserica Sfinţilor Arhangheli din parohia Fotăcheşti – Videle şi adresează 
credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 10 mai – duminică, 11 mai 2008 – participă la ceremoniile 
prilejuite de proclamarea solemnă a canonizării Sfântului Atanasie Todoran şi a 
celor împreună cu el pătimitori, la Salva, judeţul Bistriţa Năsăud, slujind Sfânta 
Liturghie, în sobor, împreună cu ceilalţi ierarhi, membri ai Sfântului Sinod, care 
au participat la această manifestare.

Luni, 12 mai 2008 – participă la ceremoniile prilejuite de aniversarea a 
12 ani de existenţă a Seminarului Teologic Giurgiu şi de acordarea numelui de 
„Seminarul Teoctist Patriarhul” acestei unităţi de învăţământ teologic, slujind 
Sfânta Liturghie, în sobor, în paraclisul Sfinţilor Trei Ierarhi. Rosteşte un cuvânt 
de învăţătură.

Sâmbătă, 17 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Trei Ierarhi – Videle şi rosteşte un cuvânt de învăţătură. Săvârşeşte sfinţirea şi 
inaugurarea Centrului pastoral-misionar şi social de la această parohie.

Săvârşeşte cununia tinerilor Barbu Florin-Cristian şi Alina-Florentina în 
biserica Sfinţilor Împăraţi Constantin şi Elena din parohia Măgureni şi rosteşte 
un cuvânt de învăţătură.

Săvârşeşte cununia tinerilor Badea Laurenţiu-Ovidiu şi Roxana-Florentina 
în biserica Sfinţilor Apostoli din Alexandria rostind un cuvânt de învăţătură.

Duminică, 18 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Ierarh Nicolae din parohia Valea Părului, hirotoneşte preot şi hiroteseşte duhovnic 
pe tânărul Părpălea Cristian-Florentin şi adresează credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură.

Marţi, 20 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor Împăraţi 
Constantin şi Elena din Mănăstirea Crasna – Prahova. Săvârşeşte privegherea în 
acelaşi sfânt locaş.

Miercuri, 21 mai 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului 
Proroc Ilie Tesviteanul din Mănăstirea Crasna-Prahova şi rosteşte un cuvânt de 
învăţătură.

Sâmbătă, 24 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfintei 
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Parascheva din parohia Suhaia şi rosteşte un cuvânt de învăţătură. Face o vizită 
pe şantierul de construcţie a noii biserici din această parohie.

Săvârşeşte cununia tinerilor Valentin-Vasile Badea şi Florina-Nicoleta 
Ciupitu în Catedrala Sfântului Alexandru din Alexandria şi rosteşte un cuvânt 
de învăţătură.

Duminică, 25 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Adormirii 
Maicii Domnului din Alexandria şi adresează credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură.

Luni, 26 mai 2008 – la Turnu Măgurele, prezidează examenul de 
competenţe profesionale susţinut de absolvenţii Seminarului Teologic „Sfântul 
Calinic Cernicanul”.

Săvârşeşte tunderea în monahism a rasoforului Calinic Teoreanu – Casian 
monahul şi privegherea în biserica Sfântului Mucenic Ioan Rusul din Mănăstirea 
Naşterii Maicii Domnului – Adămeşti şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 27 mai 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfântului Ierarh 
Nicolae din Mănăstirea Cernica şi săvârşeşte slujba de înmormântare a Părintelui 
Ierodiacon Visarion Iugulescu, rostind un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 28 mai 2008 – la Liceul Pedagogic „Mircea Scarlat” din Alexandria 
prezidează examenul pentru obţinerea atestatului de predare a Religiei la clasele 
I-IV, susţinut de absolvenţii acestei şcoli.

Săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor Arhangheli din parohia 
Fotăcheşti – Videle şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Vineri, 30 mai – sâmbătă 31 mai 2008 – coordonează desfăşurarea 
lucrărilor celui de-al XXV-lea Simpozion Naţional de Numismatică găzduit de 
Muzeul Judeţean Teleorman. Săvârşeşte în Catedrala Episcopală din Alexandria 
parastas pentru pomenirea Prof. Dr. Constantin Preda, preşedinte al Societăţii 
Numismatice Române, trecut la cele veşnice la sfârşitul lunii martie 2008. Rosteşte 
un cuvânt în deschiderea Simpozionului şi la închiderea lucrărilor acestuia.

Duminică, 01 iunie 2008 – săvârşeşte resfinţirea bisericii Sfântului Mare 
Mucenic Gheorghe din parohia Brebina şi slujeşte Sfânta Liturghie în această 
biserică. Hiroteseşte iconom-stavrofor pe Preotul Costache Cornel şi rosteşte un 
cuvânt de învăţătură.

Luni, 02 iunie 2008 – prezidează lucrările Conferinţei pastoral-misionare cu 
tema „2008 – anul jubiliar al Sfintei Scripturi şi al Sfintei Liturghii” la protoieria 
Alexandria.

Marţi, 03 iunie 2008 – este primit în audienţă de către domnul ministru 
Teodor Meleşcanu, la Ministerul Apărării din Bucureşti, cu solicitarea de sprijin 
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în vederea preluării patrimoniului Unităţii Militare Nanov-Buzescu de către 
Sfânta Episcopie a Alexandriei şi Teleormanului.

Joi, 05 iunie 2008 – săvârşeşte resfinţirea bisericii Sfintei Parascheva 
din parohia Saelele şi Sfânta Liturghie în această biserică. Hirotoneşte diacon 
pe tânărul Fişcuci Nicuşor-Valentin şi hiroteseşte iconom-stavrofor pe Preoţii 
Cârmiş Viorel şi Raicu Alexandru-Cătălin. Săvârşeşte parastas pentru pomenirea 
eroilor şi adresează credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Vineri, 06 iunie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Împăraţi Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede.

Sâmbătă, 07 iunie – duminică, 08 iunie 2008 – participă la ceremoniile 
prilejuite de instalarea ca Mitropolit al Moldovei şi Bucovinei a Înaltpreasfinţitului 
Părinte Teofan Savu şi slujeşte Sfânta Liturghie, în sobor, în Catedrala 
Mitropolitană din Iaşi.

Marţi, 10 iunie 2008 – prezidează lucrările Conferinţei patoral-misionare 
cu tema „2008 – anul jubiliar al Sfintei Scripturi şi al Sfintei Liturghii” la 
protoieria Turnu Măgurele.

Joi, 12 iunie 2008 – prezidează examenul de admitere la Seminarul Teologic 
„Sfântul Calinic Cernicanul” – Turnu Măgurele.

Sâmbătă, 14 iunie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie şi parastas în biserica 
Sfinţilor Împăraţi Constantin şi Elena din Mănăstirea Crasna – Prahova. 
Săvârşeşte privegherea în acest sfânt locaş.

Duminică, 15 iunie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi Vecernia 
praznicului în biserica Sfinţilor Împăraţi Constantin şi Elena din Mănăstirea 
Crasna – Prahova şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Luni, 16 iunie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în paraclisul Mănăstirii Sfitei 
Treimi – Drăgăneşti Vlaşca şi adresează credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 17 iunie 2008 – prezidează lucrările Conferinţei pastoral-misionare 
cu tema „2008 – anul jubiliar al Sfintei Scripturi şi a Sfintei Liturghii” la protoieria 
Videle.

Joi, 19 iunie 2008 – la Palatul Patriarhal din Bucureşti, participă la lucrările 
Sinodului Mitropolitan al Sfintei Mitropolii a Munteniei şi Dobrogei.

Sâmbătă, 21 iunie 2008 – săvârşeşte Sfânta Liturghie şi parastas de 
pomenire a mamei Preasfinţiei Sale în biserica Sfinţilor Împăraţi Constantin şi 
Elena din parohia Constantin Brâncoveanu, jud. Călăraşi.

Oficiază cununia tinerilor Doreaţă Valentin-Ionuţ şi Sandu Livia-Diana în 
biserica Sfintei Cuvioase Parascheva din Roşiorii de Vede şi rosteşte un cuvânt 
de învăţătură.
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Duminică, 22 iunie 2008 – slujeşte Sfânta Liturghie în biserica Sfinţilor 
Trei Ierarhi din parohia Islaz II, hirotoneşte preot şi hiroteseşte duhovnic pe 
tânărul Fişcuci Nicuşor-Valentin şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Marţi, 24 iunie 2008 – săvârşeşte, împreună cu Înaltpreasfinţitul Părinte 
Mitropolit Laurenţiu, târnosirea bisericii Naşterii Sfântului Ioan Botezătorul şi 
Sfântului Cuvios Pimen din Mănăstirea acestora din Poiana Braşov, slujeşte Sfânta 
Liturghie în această biserică şi adresează credincioşilor un cuvânt de învăţătură.

Miercuri, 25 iunie 2008 – săvârşeşte Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor 
Arhangheli din parohia Fotăcheşti – Videle.

Vineri, 27 iunie 2008 – oficiază Sfântul Maslu în biserica Sfinţilor Împăraţi 
Constantin şi Elena din Roşiorii de Vede şi rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Sâmbătă, 28 iunie 2008 – participă la şedinţa Societăţii Numismatice 
Române, la sediul acestei societăţi din Bucureşti. 

Săvârşeşte Vecernia şi Litia în biserica Sfinţilor Apostoli din Alexandria şi 
rosteşte un cuvânt de învăţătură.

Duminică, 29 iunie 2008 – săvârşeşte târnosirea bisericii de lemn a Sfintei 
Parascheva din Videle, în urma restaurării acesteia şi slujeşte Sfânta Liturghie în 
biserica Sfinţilor Trei Ierarhi din Videle, adresând credincioşilor un cuvânt de 
învăţătură. 
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BISERICA ŞI SOCIETATEA

FAMILIA DE ASTĂZI,
ÎNTRE SACRU ŞI DESACRALIZARE

Pr. Grama A. Daniel

  „Şi a făcut Dumnezeu pe om după chipul Său;
  După chipul lui Dumnezeu l-a făcut;
  A făcut bărbat şi femeie”. (Facere I, 27)

Familia, instituţie global pusă în slujba vieţii, este cel dintâi laborator al 
formării personalităţii umane, loc în care se naşte prima oară ideea de aproapele. 
Transformarea individului în persoană este întâi de toate opera familiei. În familie 
trebuie văzut chipul miniatural desăvârşit al societăţii.

Bărbatul şi femeia exprimă cele două modalităţi de existenţă ale omului, care 
a fost creat ca dualitate pentru a exista în relaţie şi considerat în sine, nu se simte 
complet, îl caută pe celălalt pentru împlinire şi creaţie1.

Scoaterea Evei din Adam înseamnă că Eva a fost cuprinsă virtual în Adam şi 
înainte de aducerea ei distinctă la existenţă. Dar a fost în Adam nu ca ceva identic 
cu el şi deci ea nu e rezultatul unei simple dezvoltări a lui. Omul este bipolar în 
sine însuşi, căci numai astfel este fiinţă dialogică2.

Căsătoria şi familia răspund, deci, impulsului natural, înclinaţiei spontane 

1. Pr. Constantin Galeriu, Taina nunţii, în „Studii Teologice”, anul XII (1960), 
nr.7-8, p.489;

2. Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae Teologia Dogmatică, ed. a II-a, Edit. IBM BOR, 
Bucureşti, 1997 p. 121;
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ce se află în om de a consimţi la o viaţă comună, de a forma o permanentă şi 
exclusivă unire cu insul de sex opus, totul provenind mai întâi dintr-o nevoie 
înscrisă în natură. Cele două sexe se întregesc sufleteşte şi trupeşte prin unirea lor, 
constituind laolaltă un monolit uman.

Familia eliberează pe om din starea de solitudine, izolare şi separare 
egocentrică, îl predispune la a-şi depăşi propriile limite, a se abandona pe sine, 
a-şi deplasa centrul de gravitaţie spre altul, a i se dărui3.

Convieţuirea bărbatului cu femeia este un aşezământ dumnezeiesc ce-
şi are începutul odată cu crearea neamului omenesc, ca cea mai mare taină a 
creaţiei. Prima familie s-a întemeiat în Rai, având ca preot şi martor pe Însuşi 
Dumnezeu.

Dumnezeu a gândit, a voit şi a instituit pozitiv familia. Realitatea umană 
înainte de căderea în păcat este prin excelenţă conjugală. Conştienţi de măreţia 
actului divin, am putea spune că „fără frumuseţea şi armonia conjugală a 
primului cuplu, paradisul însuşi ar fi pierdut ceva din plenitudinea sa”4. Idealul 
conjugal a fost însă pervertit prin păcatul strămoşesc, în urma căruia apare pofta, 
concupiscenţa, veşmântul deiform al omului ţesut de Dumnezeu se preface în 
„haine de piele”, apare mortalitatea biologică, viaţa devine supravieţuire5.

Odată cu venirea Mântuitorului, instituţia matrimonială îşi regăseşte 
perfecţiunea pe care urmările păcatului în istoria umană o aduseseră aproape 
la decadenţă. Legătura conjugală este restaurată în plenitudinea şi puritatea sa 
paradisiacă, este ridicată de Hristos la rangul de demnitate sacramentală şi lucrare 
a harului, la semnificaţia sublimă de a reprezenta propria Sa unire cu Biserica. 
Cu prezenţa Sa la nunta din Cana Galileii, Mântuitorul întăreşte convingerea 
că legătura conjugală are în esenţă vrednicia unui lucru sfânt, al unei taine, în 
care se revarsă peste hotărârea şi vrerea oamenilor binecuvântarea lui Dumnezeu. 
Cuvintele Mântuitorului asupra indestructibilităţii familiei („ce a împreunat 
Dumnezeu omul să nu despartă” – Matei XIX, 5-6) introduc unirea soţilor în 
ordinea harului. Mântuitorul repudiază divorţul (Marcu X, 11), recunoscând 
dreptul natural al soţilor la o permanentă şi nedespărţită afecţiune reciprocă. 
Adulterul este condamnat nu numai ca fapt ci şi ca intenţie şi dorinţă (Matei V, 

3. Pr. drd. Nicolae Stoleru, Viaţa morală a soţilor în cadrul unirii conjugale creştine, 
în „Studii Teologice, anul XXVI (1974), nr. 7-8, p. 533;

4. Ibidem, apud Paul Evdokimov, L. Orthodoxie, Delachaux et Niestle, 1965, 
p.294;

5. Panayotis Nellas, Omul-animal îndumnezeit, ed. III-a, Editura Deisis, Sibiu 
2002, p.84;
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27; XIX, 9)
Prin Hristos, familia devine scară către cer şi comunitate de sfinţi, căci soţii 

străduindu-se să desăvârşească dragostea naturală, vor înţelege sensul adânc şi 
etern al angajamentului sacramental şi al dăruirii reciproce.

1. Tendinţe ale culturii secularizate, care subminează familia

Arhitectura divină a familiei creştine, „eclessia domestica”, răsadniţa 
sfinţeniei, s-a ruinat lent în timp, acest proces fiind un apanaj al mişcării de 
eliberare a omului de sub aripa bisericii care a început în secolul al XVI-lea, 
al Reformei, a cunoscut umanismul renascentist, iluminismul sec al XVIII-lea 
şi a continuat la mijlocul secolului trecut cu mişcările feministe şi cu revoluţia 
sexuală care au dat tonul desfrâului.

Încă de la începutul anilor 70 unele societăţi s-au declarat „eliberate 
sexual” prin depăşirea constrângerilor victoriene care, după părerea unora, au 
adus represiune sexuală şi sexism patriarhal. S-a creat în schimb o atmosferă de 
fixaţie şi exploatare sexuală ce impune o imoralitate indispensabilă – o ieftină şi 
seducătoare trivialitate – în toate domeniile. Într-un astfel de mediu imperativele 
biblice ale fidelităţii, jertfei de sine şi luptei împotriva păcatului sunt subminate 
de formula eticii satisfacţiei personale şi imediate: „Dacă-ţi face plăcere, fă-o”6.

În familiile clasice ierarhia s-a aplatizat în virtutea principiilor egalitariste 
feminine: soţul nu mai este cap al familiei precum Hristos Bisericii, mama nu 
mai este inima familiei, ci e o femeie de carieră pe care natalitatea, maternitatea 
şi chiar familia o cam stânjenesc în ascensiunea ei profesională. Copiii nu mai 
trebuie să asculte de părinţi, ci părinţii să se adapteze modelor vremii.

Mai mult, în plină modă „unisex”, mamele îşi asumă responsabilitatea să 
crească singură copiii, divorţurile fiind în plină vogă, sau chiar îşi arogă dreptul 
de a naşte fără o relaţie stabilă cu un bărbat, chiar şi prin fertilizare „in vitro”7.

Observând societatea contemporană şi mersul ei, remarcăm cu uşurinţă 
că două tendinţe apărute în spaţiul culturii secularizate subminează familia 
autonomă: contestarea autorităţii tatălui în cadrul familiei cauzată de îndatoririle 

6. Pr. Prof. dr. John Breck, Darul sacru al vieţii, Ediţia a II-a, Editura Patmos, Cluj-
Napoca, 2003, p.73;

7. Pr. prof. dr. Dumitru Radu, Valoarea vieţii umane şi apărarea ei, în „Almanah 
bisericesc al Episcopiei Sloboziei şi Călăraşilor”, Slobozia, 2000, p. 23;
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lui zilnice şi emanciparea femeii. Astfel, „fiecare membru al familiei aşează 
interesele individuale deasupra celor familiale şi duce o viaţă independentă de 
cea a familiei”8.

Familia românească resimte şi ea, încă estompat, aceste tendinţe, păstrând o 
notă dominantă tradiţională, însă, în contextul integrării europene, există riscul 
extinderii acestor mutaţii familiale europene.

2. Mutaţii cunoscute de familia europeană

Este cunoscut faptul că toate transformările pe care le cunoaşte societatea la nivel 
economic, politic şi cultural, au ecou în arealul familiei, aceasta fiind cea mai fidelă 
păstrătoare a tradiţiilor, a valorilor naţionale, unul dintre cele mai conservatoare 
segmente sociale, un real „barometru” al tuturor schimbărilor sociale.

Dacă prin familie, în mod obişnuit, se înţelege un grup uman format din soţ, 
soţie şi copiii acestora, pe fondul profundelor transformări economice, politice, 
sociale dar mai ales culturale, în contextul culturii contemporane secularizate 
s-au produs o serie de mutaţii în privinţa relaţiilor familiei cu societatea, a 
comportamentelor tinerilor necăsătoriţi, în privinţa comportamentelor nupţiale 
şi familiale, noţiunea de familie dobândind conotaţii noi pentru a putea îngloba 
şi alte forme alternative de convieţuire.

La slăbirea vieţii familiale moderne şi contemporane au contribuit o serie 
de factori generaţi în special de individualismul egoist al veacului acestuia: 
libertinajul tinerilor, extinderea prostituţiei, a practicilor neomalthusianiste 
şi a avorturilor, căsătoria fiind privită din punct de vedere strict individualist, 
hedonist, puternic aşezată pe principiul sterilităţii sistematice şi găsind pentru a 
se menţine sau desface, colaborarea avortului, adulterului şi divorţului.

Dintre acestea, problema avortului este una dintre cele mai mari rele ale 
zilelor noastre care afectează într-un mod devastator nu numai familia, ci şi 
societatea. Începând cu anul 1987, când cercetătorii francezi au descoperit „pilula 
contraceptivă”, s-a declanşat un adevărat „holocaust” al avorturilor9. Această stare 
a fost încurajată şi de o deplasare seismică în perspectiva morală a societăţii în 
sensul că a recunoscut dreptul femeii la intimitate şi la libertatea de a face ce vrea 

8. Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, Ortodoxie şi contemporaneitate, Edit. Diogene, 
Bucureşti, 1996, p.68;

9. Pr. prof. dr. John Breck, op.cit., p.164;
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cu trupul ei în detrimentul dreptului la viaţă a unui copil în creştere. Unele ţări 
au adoptat legi referitoare la avorturile în diferite faze ale naşterii în funcţie de 
momentul în care fetusul poate fi considerat om, în încercarea de a justifica această 
crimă. În legătură cu această poziţie putem spune că dezbaterea privind momentul 
„umanizării” fetusului este cu totul falsă şi înşelătoare. Ea se fundamentează pe 
presupoziţia eronată potrivit căreia criteriile pentru determinarea calităţii de 
persoană trebuie acceptate de către alţi oameni şi apoi îndeplinite de către fetus, 
indiferent că acele criterii se referă la concepţie, implantare sau naştere10.

Din perspectivă ortodoxă, calitatea de persoană este conferită de către Dumnezeu 
şi nu de dezvoltarea fiziologică, de analizele medicale sau de diferite convenţii sociale. 
Din timpurile biblice până în prezent, avortul a fost privit ca un act condamnabil 
moral, o crimă, adică un act de distrugere a unei vieţi umane inocente.

Nici adulterul sau divorţul nu sunt mai puţin damnabile, ele fiind atacuri 
directe şi brutale la adresa instituţiei familiei. Pofta care aduce cu sine adulterul, 
rupe legătura creată între soţi prin Taina Căsătoriei căci, legătura conjugală poate 
fi durabilă numai dacă e construită pe încredere şi fidelitate. Pe scara valorilor 
morale, adulterul este cu certitudine mult mai grav decât activitatea sexuală pre-
conjugală, întrucât violează un legământ conjugal real: legătura dragostei şi a 
încrederii dintre două persoane11.

Întrucât adulterul subminează în mod cert aceste valori, Hristos permite 
faimoasa „excepţie” de la interzicerea divorţului: „oricine va lăsa pe femeia sa, în 
afară de pricina de desfrânare, o face să săvârşească adulter şi cine va lua pe cea 
lăsată, săvârşeşte adulter” (Matei V,32). Adulterul distruge, ca cea mai dureroasă 
traumă esenţa mistică a unirii conjugale, fiind mărturia că, după ce a fost slăbită, 
nu mai rămâne nimic din materia tainei, care este dragostea. Divorţul ce urmează 
nu este decât un indiciu al absenţei, al distrugerii dragostei. Nimic nu mai este 
de salvat, nici măcar legal şi legătura, proclamată indisolubilă se autodizolvă12. 
Biserica Ortodoxă nu legiferează, ci tolerează divorţul când legătura conjugală 
este practic destrămată.

Vorbind despre situaţia vieţii familiale de astăzi, trebuie să precizăm însă că 
probleme precum avortul, adulterul sau divorţul nu sunt altceva decât consecinţe 
ale mişcărilor şi transformărilor care au loc în societatea şi cultura contemporană. 
Secularizată şi golită de valorile tradiţionale, societatea actuală trece printr-o 

10. Ibidem, p.166;
11. Ibidem, p.115;
12. Pr. dr. Nicolae Stoleru, op.cit., p.541;
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criză existenţială, printr-un vid de existenţă, încercând să elimine pe Dumnezeu 
din creaţie, refugiindu-se în autosuficienţă, individualism şi narcisism. Tonul 
schimbărilor sociale profunde a fost dat de Occident prin revoluţia sexuală a 
anilor 60-70, mişcările feministe, mişcarea „hippy” precum şi prin curentele ce 
promovau eliberarea de inhibiţii şi prejudecăţi. Au urmat adoptarea unor noi 
atitudini caracterizate prin „cultura” de tip ghetou, aplecarea spre practici şi 
concepte spirituale orientalo-asiatice, muzica psihedelică (sau „emo” mai recent), 
practicile sexuale libere, consumul de substanţe halucinogene, tinerii alunecând 
uşor spre anxietate, izolare sau pervertire a firii fără precedent.

Aceste mişcări sociale au fost amplificate şi mai mult prin intermediul 
mijloacelor de informare care prin programele, filmele şi emisiunile de tip reality-
show au debusolat şi promovat o educaţie modernistă şi descreştinată în special 
în rândul tinerilor.

La polul ideologic opus, societăţile comuniste răsăritene se descătuşează 
de sub materialismul de tip comunist ateu, marxist, respirând libertatea, căci 
„materialismul duce ineluctabil la negarea libertăţii”13.

Însă această libertate le dă posibilitatea de a cădea sub o altă influenţă: cea a 
comunismului occidental, secularizat şi perfid14.

În demersul de a identifica factorii şi mutaţiile ce lovesc şi descompun 
modelul familial tradiţional, trebuie să amintim şi problema homosexualităţii. Ca 
o parodie a „unirii într-un singur trup”, toate faptele homosexuale sunt inaccepta-
bile din punct de vedere moral, acestea denaturând profund funcţiile şi scopul 
trupului omenesc. Făcând o fotografie a unui colţ de societate sufocat de obsesia 
erotismului şi confuzia între masculinitate şi feminitate, Paul Evdokimov spune: 
„Lumea fundamental masculină, în care harisma feminină nu joacă nici un rol, 
este din ce în ce mai mult o lume fără Dumnezeu, fiindcă este fără Mamă şi nu 
se poate naşte Dumnezeu în ea. Este simptomatic faptul că, în această ambianţă, 
desfrânarea copiilor şi homosexualitatea se afirmă deschis”15. Ca şi cum nu ar fi 
fost de ajuns, s-au organizat şi înfiinţat comunităţi de „gay”, parade şi manifestări 
pentru acceptarea homosexualilor şi a dorinţei lor de a adopta copii, în cadrul 
acestor „familii” surogat. Tot o astfel de familie surogat poate fi considerată şi cea 

13. Nikolai Berdiaev, Împărăţia lui Dumnezeu şi împărăţia cezarului, Ed. Humanitas, 
Bucureşti 1998, p.81;

14. Pr. Ionuţ Popa, Problema familiei creştine astăzi. Pastoraţia copiilor, a tinerilor şi 
a bătrânilor, în „Ortodoxia”, anul LVIII (2007), nr.4, p.118;

15. Paul Evdokimov, Femeia şi mântuirea lumii, Edit. Christiana, Bucureşti, 2004, 
p.296;
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în care femeia concepe un copil, îndepărtând partenerul din viaţă, cu ajutorul 
tehnologiilor reproductive (inseminare artificială sau fertilizare „in vitro”). Iată o 
mare ironie a societăţii autonome şi moderniste: milioane de copii sunt avortaţi 
în timp ce numeroase femei apelează la tehnici de reproducere asistată.

Toate aceste precizări de mai sus indică schimbări grave în arealul familiei 
tradiţionale, societăţile europene încercând să adopte o atitudine de circumstanţă 
pro-familia. Însă politicile sociale foarte „generoase” şi foarte „anti-prejudecaţi” 
nu vor putea ţine în frâu mutaţiile suferite de familia europeană, pentru a le 
direcţiona în sensuri conforme cu morala, cu atât mai mult a le stopa.

3. Ecoul mutaţiilor familiei europene în familia românească

Această stare de criză prin care trece familia europeană, începem să o 
remarcăm, cu tristeţe însă, şi în ţara noastră, mai ales în circumstanţele proaspetei 
integrări europene. Din dorinţa de a fi foarte europeni, uităm să fim români, 
copiind nişte comportamente în totală contradicţie cu tradiţiile şi cu religia 
noastră ortodoxă care duc la apariţia unor forme de convieţuire ce sunt departe 
de noţiunile de stabilitate, echilibru, moralitate şi durabilitate cu care se asociază 
familia în accepţiunea creştină pur românească.

Sub influenţa culturii occidentale asistăm în ţara noastră la renaşterea 
unui păgânism domestic, ce înaintează progresiv şi insistent, făcând să triumfe 
suprasolicitarea egoismului carnal, cunoscut sub numele de sexualism, etalat 
printr-un cult al goliciunii. Avem de-a face cu principii şi concepţii, moduri de a 
fi şi de a se manifesta, susţinute de ateismul vremii, de ideologie, de literatură, de 
mass-media, care contrazic în mod flagrant concepţia creştină despre sacralitatea 
familiei şi a căsătoriei. Această realitate o punctează şi părintele Alexander 
Schmemann când spune: „Cu nenumăratele manuale de fericire maritală, cu 
tendinţa alarmantă de a face din preot un specialist în sexologie clinică, cu toate 
aceste definiţii comode ale familiei creştine, care aprobă o viaţă sexuală moderată 
– toate acestea nu lasă, într-adevăr, nici un loc pentru sacrament”16.

Referitor strict la starea societăţii româneşti putem preciza încă de la început 
că fenomenul destrămării instituţiei familiei şi consecinţele sale se văd în înseşi 

16. Pr. dr. Constantin Mihoc, Taina căsătoriei şi familia creştină în învăţăturile 
marilor Părinţi ai Bisericii din secolul IV, Editura Teofania, Sibiu, 2002, apud „Romania 
Common Country Assesment”, December 1997;
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statisticile oficiale. Astfel conform acestor statistici17, la sfârşitul anului 1997, 
din totalul copiilor între 0-18 ani, 1,66% (98.872) erau instituţionalizaţi; dintre 
aceştia 56,5% au totuşi părinţi, care însă preferă să fie scutiţi de grija propriilor 
copii; numărul copiilor străzii, necunoscut în mod precis, este estimat la 2000-
5000; abuzurile sexuale asupra copiilor au înregistrat cote alarmante; prostituţia, 
mai ales în rândul minorilor, a devenit într-un ritm rapid un fenomen de 
proporţii, rata violenţelor de tot felul a cunoscut un nivel fără precedent; numărul 
avorturilor este îngrijorător de mare.

În zilele noastre, nu mai este pentru nimeni un secret că majoritatea tinerilor 
preferă să nu se mai căsătorească, optând pentru relaţiile neconvenţionale, 
temporare, fără angajamente – aşa-zisele căsătorii de probă, organizate mai ales 
în preajma „zilei îndrăgostiţilor”, culmea, de către autorităţile municipale. Avem 
aşadar un simptom al renunţării la valorile creştine şi tradiţionale, discreditându-
se în mod clar castitatea premaritală şi familia ca sacrament, în favoarea relaţiilor 
libere, de multe ori consiliate prin programe de educaţie sexuală.

Într-o viziune teologică, fenomenul apare ca o ultimă consecinţă a păcatului, 
înţeles drept renunţare la orice responsabilitate înaintea lui Dumnezeu şi a 
comunităţii umane.

Un proces la fel de grav este şi acela al disoluţiei rapide a unor familii 
convenţional constituite (uneori trecute formal prin ritualul Sfintei Taine a 
Cununiei). Acest fapt este cu atât mai dureros, cu cât matrimoniul nu pare a mai 
fi înţeles la adevărata sa dimensiune de angajament ascetic întru realizarea unei 
comuniuni din ce în ce mai desăvârşite între membrii familiei18.

De numeroase ori căsătoriile se desfac din motive puerile şi ridicule, câteodată 
aceleaşi care le-au şi contractat, trădând interese pecuniare, confuzie între erotism 
şi iubire, patimi neîmblânzite, instabilitate sufletească19.

O altă problemă, deloc de neglijat, a societăţii româneşti care atinge instituţia 
familiei este dezordinea socială creată de exodul în străinătate a unei părţi a 
populaţiei active a României în căutarea unui loc de muncă bine plătit. De multe 
ori în ţară rămân familii care se destramă prin lipsa unuia sau a altuia dintre soţi. 
În această situaţie familia îşi pierde şi funcţia educativă, copiii crescând fără a primi 

17. Pr. prof. Alexander Schmemann, Pentru viaţa lumii – Sacramentele şi Ortodoxia, 
Edit. IBM BOR, Bucureşti, 2001, p.99;

18. Pr. asist. dr. Doru Costache, Rolul familiei în educaţia copiilor, în „Ortodoxia”, 
anul LIII (2002), nr.3, p.136;

19. Ibidem, p.136;

https://biblioteca-digitala.ro



BISERICA ªI SOCIETATEA 303

cele mai elementare repere ale construirii unei vieţi decente. În multe cazuri, lipsiţi 
de funcţia educativă a familiei, copiii rămân pradă abandonului şcolar, prostituţiei, 
alcoolismului, drogurilor, violenţei, vieţii antisociale sau chiar suicidului. Astfel 
trebuie să insistăm asupra faptului că părinţii trebuie să fie nu numai principiu 
generator ci şi educator cum frumos reliefează un cunoscut teolog ortodox: „A aduce 
cu adevărat copii pe lume înseamnă a şti nu numai să le dai viaţă, ci şi exemplul 
unei slujiri creatoare… Înseamnă a face din familie acea „micuţă Biserică” de care 
vorbeşte şi Sfântul Ioan Gură de Aur şi în care copiii, după exemplul adulţilor, fac 
ucenicia dublei deschideri: către Dumnezeu şi către aproapele”20.

Dizolvarea familiei mai are şi o altă consecinţă extrem de gravă: abandonul 
copiilor. Rezultând din relaţii întâmplătoare şi din cadrul unor cupluri cu 
venituri sub limita acceptabilă, copiii ajung inevitabil pe străzi, constituind 
treptat o societate paralelă. Mult mai desocializaţi decât copiii needucaţi rămaşi 
în familiile lor, copiii abandonaţi devin una dintre cele mai serioase provocări la 
adresa conştiinţei şi societăţii contemporane.

Pe fondul acestei situaţii dificile prin care trece familia societăţii noastre, 
putem aduce în discuţie şi relaţiile stat-societate-familie, un trinom care ar trebui 
să funcţioneze în interdependenţă şi complementaritate. Abordând o serie de 
legi şi proiecte, pe hârtie foarte „pro-familia”, statul nu este suficient de aproape 
de familia românească. Aici nu ne referim strict la domeniul financiar (cu toate 
că nu stăm prea bine) ci şi la tendinţa întemeierii numai pe indivizi a societăţii, 
lovind în utilitatea familiei, în ciuda faptului că familia stă la baza societăţii: 
„Familia promovează coeziunea socială, bisericească, nu indivizii”21.

În fine la această criză se adaugă şi alţi factori negativi care – în spatele unei 
legislaţii „euro-unioniste” – lovesc în familie: sărăcia, şomajul, nesiguranţa zilei 
de mâine, sectele prozelitiste şi alte mişcări obscure (gen MISA), etc.

4. Depăşirea crizei familiale actuale. Consideraţii finale

Criza prin care trece familia din societatea zilelor noastre nu poate fi totuşi 
mai puternică decât binecuvântarea lui Dumnezeu Creatorul, care a zis: „Creşteţi 
şi vă înmulţiţi şi umpleţi pământul şi-l supuneţi…” (Facere I,28), binecuvântare 

20. Olivier Clement, Întrebări asupra omului, trad. ro. de Ieromonah Iosif Pop şi Pr. 
Ciprian Şpan, Alba-Iulia, 1997, p.106;

21. Pr. prof. dr. Dumitru Staniloae, op.cit., pag.129;
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întărită mai apoi în Noul Testament de Hristos la nunta din Cana Galileii.
„Faptul că se vorbeşte azi atât de intens de «renaştere spirituală», de «redresare 

morală», de «trezire religioasă», de «nevoia de spiritualitate», este un semn de 
sănătate a spiritului care nu poate să uite dimensiunea metafizică a existenţei”22, 
spunea părintele Ion Bria, ilustrând revirimentul spiritual pe care l-a cunoscut ţara 
noastră după noaptea ateismului din „epoca luminii”. Această însufleţire spirituală 
trebuie să ne călăuzească în a adopta o atitudine selectivă faţă de cultura occidentală, 
să ne ajute să preluăm de exemplu ştiinţa, tehnica şi să respingem cu fermitate 
„debusolarea morală a Occidentului, izvorâtă dintr-o concepţie deistă”23.

Biserica lui Hristos, constituţie comunională şi tradiţională, are toate 
şansele să contribuie decisiv la reinstituirea familiei în drepturile şi funcţiile sale. 
Credinţa creştină este întotdeauna izvor de speranţă şi de putere spirituală care ne 
ajută să depăşim toate încercările şi greutăţile vieţii. Chiar această criză a familiei, 
ca stare incompatibilă cu voia lui Dumnezeu, este în acelaşi timp o chemare 
acută la schimbarea în bine, o şansă pentru un nou început. Astfel este necesară 
promovarea unei vieţi autentice duhovniceşti în familie: a-l vedea pe celălalt în 
lumina lui Hristos, a încerca să cultivi smerenia, supunerea de bună voie, sărăcia 
şi înfrânarea din dragoste – toate pentru cel de lângă tine.

„Restaurarea” familiei prinde contur prin conştientizarea, de către Biserică, 
a credincioşilor despre sacralitatea căsătoriei ca taină cât şi despre impactul şi 
rezonanţa ei în societate în general. „Atâta vreme cât privim căsătoria ca ceva 
care priveşte pe cei căsătoriţi, ca ceva care li se întâmplă lor, şi nu întregii Biserici 
şi, prin urmare, lumii înseşi, nu vom percepe niciodată înţelesul cu adevărat 
sacramental al căsătoriei: … iubirea dumnezeiască”, căsătoria fiind „…taina 
atotcuprinzătoare a fiinţei înseşi şi din această pricină priveşte întreaga Biserică 
şi – prin Biserică – întreaga lume”24.

Întemeiată prin Sfânta Taină a Cununiei, care obligă la responsabilitate 
şi care oferă harul dumnezeiesc, familia este mediul de formare şi dezvoltare a 
adevăratelor virtuţi şi totodată drum spre îndumnezeire împreună cu Hristos. 
Familia reprezintă „biserica” de acasă, este o şcoală a iubirii, a creşterii duhovniceşti 
şi a cunoaşterii cuvântului lui Dumnezeu. Familia constituie, astfel, mediul 

22. Pr. prof. dr. Ion Bria, Ortodoxia în Europa – locul spiritualităţii române, Edit 
Trinitas, Iaşi, 1995, p.75;

23. Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, Hristos, Biserică, Societate, Edit. IBM BOR, 
Bucureşti,1998, p.64;

24. Pr. prof. Alexander Schmemann, op.cit., p.100;
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evanghelistic în care se pregătesc noi generaţii de membri ai Bisericii. „ea este o 
prelungire a Bisericii în lume şi o aducere a lumii în Biserică”25.

Scopul căsătoriei nu stă numai în procreare, nicidecum în satisfacerea 
erosului, căci ea este model de dragoste totală, desăvârşită, din care trebuie să 
lipsească orice tendinţă de egoism sau satisfacere exclusivă a poftei trupeşti, potrivit 
harului primit în acest sens şi pentru biruirea cu răbdare a tuturor greutăţilor. Ni 
se arată lămurit acest lucru dacă înţelegem întreitul caracter al familiei: euharistic 
– de unire cu Hristos prin iubirea jertfelnică, ecleziologic – de apartenenţă la 
comuniunea eclezială a lui Hristos şi eshatologic – de responsabilitate înaintea 
oamenilor şi a judecăţii lui Dumnezeu.

Pe această temă, mereu actuală şi dinamică, a familiei creştine s-ar putea 
spune foarte multe. Însă, în încheiere, ar fi de folos să precizăm că într-o societate, 
a cărei cultură secularizată subminează instituţia familiei, întemeiată de însuşi 
Dumnezeu, şi promovează desacralizarea ei, închizându-se în autosuficienţă 
şi individualism, se impune să luptăm „pro aris et focis” reafirmând cuvântul 
biblic că nu este bine să fie omul singur (Facere II, 18); „nici femeia fără bărbat, 
nici bărbatul fără femeie, în Domnul” (I Corinteni XI, 11); şi „ce a împreunat 
Dumnezeu, omul să nu despartă” (Matei XIX, 6), având certitudinea că „unirea 
conjugală nu este decât o înfăţişare profetică a veacului viitor, a omenirii «in statu 
naturae integrae»”26.

*
„Căsătoria şi familia reprezintă un adânc ocean purtat de valurile timpului 

trecut de la prima pereche de oameni până astăzi, o sinergie între opera lui 
Dumnezeu şi implicarea umană, o măsură a iubirii în ambele sensuri, între Creator 
şi coroana creaţiei, pe verticală, şi între cei încununaţi, pe orizontală; este viaţa 
însăşi a umanităţii acoperită de Pronia divină şi icoană a îmbrăţişării tainice dintre 
Mirele Mântuitor şi Biserica Mireasă în Cămările Împărăţiei celei veşnice”27.

25. Pr. prof. dr. Ion Bria, Dicţionar de Teologie Ortodoxă, Edit. IBM BOR, Bucureşti, 
1994, p.169;

26. Paul Evdokimov, op.cit., p.296;
27. Pr. dr. Constantin Mihoc, op.cit., p.11.
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DESPRE ÎNŢELESUL ŞI FOLOSUL
RUGĂCIUNILOR PENTRU CEI MORŢI

Pr. Marius Constantin Dincă

„Căci sunt încredinţat că nici moartea nici viaţa, nici îngerii, nici stăpânirile, 
nici cele de acum, nici cele ce vor fi, nici puterile, nici înălţimea, nici adâncul şi nici 
o altă făptură nu va putea să ne despartă pe noi de dragostea lui Dumnezeu, cea 
întru Hristos Iisus, Domnul nostru.” (Sf. Ap. Pavel)1

Moartea, spune Apostolul, nu ne poate despărţi de dragostea Mântuitorului 
nostru. Şi altă dată spune, „Că mie a vieţui este Hristos, şi a muri este câştig... sunt 
strâns din două părţi: doresc să mă despart de trup şi să fiu împreună cu Hristos, şi 
aceasta este cu mult mai bine” (Filipeni: I,21-23). Atunci dacă sufletul adormit este 
împreună cu Hristos, de ce nu poate să fie şi împreună cu trupul Său, Biserica? 
Căci dacă Apostolul spune că nici unul din aceste lucruri, nici măcar moartea nu 
ne poate despărţi de Hristos, tot el spune că ele nu ne pot despărţi de Biserică. Prin 
urmare este limpede că cei care nu pomenesc şi nu se roagă pentru cei adormiţi nu 
recunosc izbânda lui Hristos asupra morţii, că moartea este zădărnicită, că iubirea 
celor care trăiesc în şi prin Hristos nu încetează în nici un caz şi nici nu este 
înfrântă de acest duşman învins, căci, „Dacă trăim, pentru Domnul trăim, şi dacă 
murim, pentru Domnul murim. Deci şi dacă trăim şi dacă murim, ai Domnului 
suntem” (Romani XIV, 8).

Prin urmare, aceste lucruri sunt cât se poate de clare: suntem legaţi prin 

1. Romani VII, 38-39.
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legăturile dragostei de neînvins a lui Hristos şi a Duhului Sfânt, şi ne rugăm unii 
pentru alţii nu ca şi cum la moarte am trece în anihilare şi non-existenţă, ci ştiind 
că cei care au adormit sunt printre cei vii „mădulare fiecare în parte a trupului lui 
Hristos” (I Corinteni. 12,27). Chiar faptul că ne rugăm pentru cei răposaţi este 
o mărturisire activă a credinţei noastre în izbânda lui Hristos şi nădejdea noastră 
nestrămutată în înviere.

Deşi motivele pe care le avem pentru a ne ruga şi a-i pomeni pe cei adormiţi 
sunt atât de simple şi au fost enunţate lămurit din cele mai vechi timpuri, din 
pricina speculaţiilor deşarte şi a curiozităţii, asupra acestui subiect s-a abătut un 
nor de neînţelegere şi confuzie. Speculaţiile oamenilor au ajuns să fie considerate 
ca un fel de sfântă tradiţie. Şi deşi aceste tradiţii ale oamenilor contrazic învăţătura 
curată şi simplă a Părinţilor, din pricina neajunsului pe care îl aduce obişnuinţa, 
au ajuns să fie apărate ca dogme.2

Dacă am face o comparaţie între acestea două – învăţăturile teologice 
limpezi ale Părinţilor şi denaturările scolastice din manualele noastre de teologie 
– am fi uimiţi de diferenţa uriaşă dintre ele. În vreme ce denaturările apusene 
sunt complexe, morbide şi obositor de legaliste, accentuând puterea diavolilor şi 
zugrăvindu-l pe Dumnezeu ca ceva rece, distant şi aproape indiferent, învăţăturile 
teologice patristice sunt curate, simple şi emană bucurie, întemeindu-se pe deplin 
în Sfânta Scriptură şi bine ancorate în dragostea lui Dumnezeu. Şi acest lucru 
este cel mai important: că învăţăturile scolastice se întemeiază pe frica de diavol 
şi o anume îndepărtare de Dumnezeu, în vreme ce învăţăturile patristice îşi trag 
seva din cunoaşterea neîndoioasă a apropierii, dragostei şi milei lui Dumnezeu şi 
ocărârea diavolilor cei răi asupra căreia insistă Părinţii.

Înainte de a expune învăţăturile teologice ale Sfinţilor Părinţi despre 
rugăciunile şi pomenirile pentru cei adormiţi, vom prezenta o schiţă a ideilor pe 
care dorim să le scoatem în evidenţă:

1. Rugăciunile şi pomenirile făcute pentru cei răposaţi sunt acte ale iubirii şi 
mărturisiri de credinţă, nu plocon dat lui Dumnezeu sau mijloace de a-I satisface 
„nevoia de răzbunare” nici împăciuirea demonilor.

2. Folosul acestor rugăciuni şi pomeniri este în forma unei creşteri 
duhovniceşti, o creştere a bucuriei lor şi a schimbului de iubire jertfelnică în 
ambele direcţii. 

2. Multe din aceste probleme au apărut în timpul celor „trei sute de ani de 
captivitate latină a teologiei ruse”, despre care vorbeşte într-o oarecare măsură Pr. 
George Florovsky în cartea sa, Căile teologiei ruse
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3. Rugăciunile noastre nu sunt nişte vătafi care îl obligă pe Dumnezeu să-şi 
împlinească făgăduinţele sau dascăli care îl fac de ocară ca să vadă ce înseamnă 
mila. Rugăciunile sunt expresii ale credinţei noastre în făgăduinţele lui Dumnezeu 
şi expresii ale iubirii noastre comune.

4. Rugăciunile şi pomenirile săvârşite pentru cei adormiţi, deşi împlinesc 
chemarea dragostei, ajută în primul rând la catehizarea celor vii. Căci în 
rugăciuni noi pomenim adesea nu numai nădejdea celor credincioşi, dar şi soarta 
păcătoşilor şi în acelaşi timp ne reamintim că şi noi suntem muritori şi de ceasul 
morţii noastre.

Dar să trecem mai departe de la aceste lucruri şi văzând ce înseamnă 
rugăciunile şi slujbele de pomenire pentru cei adormiţi, vom înţelege şi ceea 
ce nu înseamnă. Am spus că vom apela la „afirmaţiile teologice neechivoce ale 
Sfinţilor Părinţi” pe marginea acestei probleme. Vrem să precizăm acest lucru 
pentru că aşa cum stau lucrurile şi în cazul multor altor probleme, Părinţii au 
vorbit în contexte diferite. Prin urmare observăm că se pune un anumit accent 
şi se folosesc anumite alegorii atunci când, de exemplu, Părinţii îi mustră pe 
ascultătorii nepăsători, îndemnându-i la pocăinţă. Pe lângă asta, uneori întâlnim 
termeni sau expresii folosite retoric în predici sau în sfaturile date călugărilor etc., 
adesea se folosesc pilde. 

Pe de altă parte, există împrejurări când Părinţii trebuie să vină cu lămuriri 
teologice mai precise atunci când răspund întrebărilor puse de unii învăţători eretici 
sau mincinoşi. Un astfel de exemplu este cazul ereticului Arie care l-a întrebat 
pe Sf. Epifanie al Ciprului despre rugăciunile pentru cei adormiţi. Răspunsul 
sfântului a fost unul foarte bine chibzuit, întocmit din conştiinţa Bisericii. După 
cum vom vedea şi expunerile lămurite ale semnificaţiilor practicilor liturgice sunt 
alcătuite în acelaşi fel.

În mod firesc, cea mai mare atenţie o acordăm acelor cuvinte ale Sfinţilor 
Părinţi în care aceştia formulează enunţuri dogmatice exacte sau scriu pentru 
a apăra o învăţătură. Atunci când ne izbim de ceea ce pare o contradicţie, la o 
primă privire, mai întâi de toate cercetăm contextul acelor cuvinte care par să fie 
o contradicţie. De obicei, atunci când facem acest lucru, aşa - zisa contradicţie 
dispare.

Sf. Ioan Hrisostom ne spune, bunăoară, de întâmplarea când Ierusalimul a 
fost izbăvit prin pomenirea numelui lui David şi a făgăduinţei pe care Dumnezeu 
a făcut-o acestuia. Sfântul adaugă:

„Dacă pomenirea unui drept a avut atâta putere, când faptele sunt săvârşite 
pentru unul singur, cum să nu aibă (pomenirea) putere multă. Nu degeaba 
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Apostolul a poruncit ca să se facă pomenirea morţilor în înfricoşătoarele Taine. 
Ei ştiu cât de mari sunt foloasele...”

Cine se bucură de aceste foloase? Locuitorii Ierusalimului au avut de câştigat 
prin pomenirea lui David căci el primise deja o făgăduinţă, iar oamenii, prin 
pomenirea acestui drept, au dobândit pentru ei o parte a acelei făgăduinţe. Dar 
şi cel pomenit a avut de câştigat, căci iată ce spune sfântul:

„Ei ştiu cât folos au de pe urma lor, multă binefacere... Iar aceasta o facem 
numai pentru cei care s-au săvârşit în credinţă...”3

Potrivit teoriei satisfacţiei din scolastică, acest „folos” înseamnă că un 
Dumnezeu îndepărtat, răzbunător este înduplecat să fie milostiv şi să ierte 
prin rugăminţile stăruitoare ale oamenilor căzuţi în păcat care, evident, au mai 
multă dragoste şi îndurare decât Dumnezeu. Aceste rugăciuni au un caracter 
magic, pentru că prin repetarea corectă a unei formule, noi obligăm „puterile” să 
reacţioneze într-un fel anume, dinainte stabilit.

Atunci care sunt foloasele acestor rugăciuni şi slujbe de pomenire? Sfântul 
nostru părinte apostolic, Dionisie Areopagitul, răspunde într-o lucrare teologică 
exhaustivă, „Despre cele ce se săvârşesc pentru cei adormiţi”4:

„Rugăciunea cere bunătăţii dumnezeieşti să ierte celui adormit păcatele cele 
din slăbiciunea omenească şi să-l aşeze în lumina şi în ţara celor vii (Ps. 56,13; 
116,9), în sânurile lui Avraam (Lc. 16,22), lui Isaac şi lui Iacob, în locul de 
unde a fugit durerea şi întristarea şi suspinul. Acestea sunt, socotesc, preafericitele 
cununi vădite ale sfinţilor...”

„Dar ar putea spune, poate, cineva că am vorbit drept, dar e greu de 
înţeles pentru ce are nevoie ierarhul de bunătatea dumnezeiască pentru iertarea 
păcatelor celui adormit şi pentru socotirea lui în aceeaşi cinste cu cei asemenea 
lui Dumnezeu. Căci dacă fiecare va lua de la dreptatea dumnezeiască răsplata 
faptelor bune, săvârşite în viaţa de acum, iar cel adormit s-a folosit de lucrările 
sale în această viaţă, prin ce rugăciunea ierarhică va fi mutat la altă stare veşnică 
decât la cea de care e vrednic şi care e răsplata vieţii de aici?”

„Eu ştiu foarte bine că fiecare va primi starea corespunzătoare aşa cum spun 
Scripturile. Căci acestea spun că Domnul va depărta de la Sine pe unii şi fiecare 
îşi va lua cele corespunzătoare cu cele făcute prin trup, fie bune, fie rele (II. Cor. 

3. Romani 8, 38-39.
4. Multe din aceste probleme au apărut în timpul celor „trei sute de ani de captivitate 

latină a teologiei ruse”, despre care vorbeşte într-o oarecare măsură Pr. George Florovsky 
în cartea sa, Căile teologiei ruse
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5,10). Şi rugăciunile drepţilor lucrează în viaţa aceasta, dar nu şi după moarte, 
însă numai cei vrednici de aceste sfinte rugăciuni, ne învaţă predaniile adevărate 
ale Scripturilor. Sau ce a folosit Saul de la Samuel? (I Samuel 16,1). Sau ce i-a 
folosit poporului evreilor rugăciunea proorocilor? (Ier. 7,16)...”5 

Comparaţi aceste cuvinte ale unui mare teolog care a fost învăţat de către 
apostolii înşişi cu legalismul complex şi tulburător şi cu „ideologia satisfacţiei” a 
scolasticilor care transformă aceste rugăciuni în plocon sau mijloace magice de 
a-L obliga pe Dumnezeu să fie milostiv.

Dumnezeu nu are nevoie să fie „satisfăcut” sau să se răzbune pentru fiecare 
păcat, oricât de mic, ştiut sau nu, Pocăinţa nu înseamnă enumerarea legalistă a 
fiecărui păcat. 

Pocăinţa este o stare, o dispoziţie a inimii, nu împlinirea vreunei înţelegeri 
legaliste cu Dumnezeu. Aşa cum spune Sfânta Scriptură, „Avraam a crezut lui 
Dumnezeu şi i s-a socotit lui ca dreptate.”6 Iar dacă Avraam a fost fiul legii, cu atât 
mai mult noi care suntem fii ai credinţei ni se va socoti pentru dreptatea noastră 
dacă am crezut în Dumnezeu, căci noi nădăjduim nu în „dreptatea noastră, care 
este din lege, ci din aceea care este prin credinţa lui Hristos, dreptatea care vine 
de la Dumnezeu prin credinţă”. (Rm. 3,21-22; 8,4; 10,3-6 şi urm). Căci dacă ne 
nevoim aşa cum ne învaţă Biserica să ne curăţim şi să dobândim Duhul Sfânt, 
nu vom primi mai puţin decât părintele nostru Avraam. Nouă ni se va socoti 
dreptatea, pentru Hristos, întru care s-a împlinit toată dreptatea. Până la urmă 
suntem mântuiţi prin credinţă vie iar pentru faptele noastre suntem răsplătiţi; o 
răsplată mai mare celui care a împlinit lucrări mai mari, una mai mică celui cu 
lucrări mai mici – dar mântuirea este la fel de mare.

Sf. Epifanie al Ciprului ne oferă şi el o explicaţie teologică, foarte limpede 
şi fără echivoc, pe marginea acestui subiect. În acest caz el respinge o erezie care 
se împotrivea rugăciunilor şi slujbelor de pomenire pentru cei adormiţi. El se 
inspiră din Tradiţia şi conştiinţa Bisericii pentru a combate un eretic înflăcărat. 
Arie punea la îndoială rugăciunile pentru cei răposaţi:

„Apoi el [ereticul Arie] întrebă, din ce pricină pomeniţi numele celor morţi 
după ce s-au săvârşit? Dacă un om în viaţă se roagă sau face milostenie, cu ce îi 
va ajuta asta unui om mort? Dar dacă rugăciunea celor de aici i-ar putea ajuta 
cu adevărat pe cei de dincolo, atunci nimeni sa nu mai fie credincios, nimeni să 
nu mai săvârşească binele! Mai bine lăsaţi-l să-şi câştige nişte prieteni prin orice 

5. Ierarhia bisericească, cap. 7 
6. Romani 4,3, 9; Gal. 3:6; Iac. 2:23.
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mijloace, şi înduplecându-i cu bani sau avându-i doar ca prieteni în momentul 
morţii, aceştia se vor ruga pentru el, ca nu cumva să îndure ceva dincolo sau să 
nu i se ceară socoteală pentru vreun păcat mare pe care l-a săvârşit.”

Această întrebare nu este cu totul fără rost iar vorbitorul evidenţiază o idee 
cât se poate de valabilă, căci tocmai aceasta este absurditatea în care au căzut 
latinii foarte de timpuriu. Sf. Epifanie răspunde făţiş la această întrebare şi poate 
am proceda bine dacă am examina şi alte răspunsuri la astfel de întrebări. Sf. 
Epifanie răspunde:

„În ceea ce priveşte rostirea [pomenirea] numelor celor adormiţi, ce poate 
fi mai folositor, mai potrivit, mai minunat? Căci aceasta îi face pe cei de faţă să 
creadă că cei răposaţi trăiesc şi nu sunt într-o stare de nefiinţă, ci că ei fiinţează 
şi trăiesc împreună cu Stăpânul; şi face să fie propovăduită kerygma că există 
nădejde pentru aceşti fraţi pentru care s-au rostit rugăciuni, care sunt ca şi într-o 
ţară îndepărtată. Şi într-adevăr rugăciunile făcute în numele lor aduce folos – 
deşi pe drept cuvânt, nu împacă toate greşelile lor fiindcă în lumea aceasta, noi 
săvârşim răul cu ştiinţă şi cu neştiinţă, iar această faptă [de a ne ruga pentru 
păcatele celor adormiţi] arată limpede cine este mai desăvârşit. Căci noi pomenim 
atât drepţii cât şi păcătoşii...”7 

Prea Fericitul Părinte Patriarh Daniel citeză în lucrarea sa „Comori ale 
Ortodoxiei” pe Sf. Ioan Hrisostom încredinţându-ne de folosul pe care îl au cei 
adormiţi în urma rugăciunilor noastre. Care este rostul pe care sfântul îl găseşte 
pentru aceste rugăciuni?

„Acesta este rostul rugăciunilor, a psalmilor şi a preaslăvirii lui Dumnezeu [la 
slujbele de înmormântare]: ca voi să nu plângeţi şi să vă tânguiţi ci mai degrabă 
să daţi slavă lui Dumnezeu Care l-a luat.”8

Aşa cum am văzut mai înainte, potrivit părintelui nostru apostolic Dionisie 
Areopagitul, rugăciunile şi pomenirile celor răposaţi ajută mai ales la instruirea 
credincioşilor în privinţa făgăduinţelor celor care se nevoiesc pentru mântuire 
şi soarta potrivnică a celor necredincioşi. El spune că cele pe care le cerem în 
numele celor adormiţi sunt numai nişte mărturisiri a ceea ce ei vor primi oricum, 
pentru că Dumnezeu deja le-a făgăduit şi nu are nevoie de rugăciunile noastre ca 
să arate milă faţă de cei adormiţi, căci El iartă grabnic păcatele şi neputinţele, fără 
imboldul nostru, cu care au murit cei credincioşi. Dumnezeu nu ţine o „listă” 

7. Împotriva ereziilor, vol. 1, cartea a II-a, cap. 74
8. Ciubotea, Daniel Patriarhul B.O.R.- Comori ale Ortodoxiei-cap. IX ”Luminile de 

pe morminte”, pag. 223
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ci cunoaşte inima, voinţa şi dispoziţia sufletului şi asta „ne socoteşte nouă ca 
dreptate”, din pricina lui Hristos.

Sfântul Ioan de Kronstadt surprinde măreţia şi frumuseţea adevăratului 
înţeles al slujbelor noastre de pomenire pentru cei adormiţi, atunci când, 
delimitându-se de manualul de teologie pervertit, îşi îndreaptă atenţia asupra 
propriei conştiinţe patristice şi exclamă:

„Ce strânsă legătură există între Biserica cerească şi cea pământească! Ce 
dragoste are Biserica! Priviţi cum pomeneşte, ne cheamă la rugăciune şi slăveşte 
fără încetare Biserica cerească pentru faptele minunate împlinite pe pământ în 
numele lui Dumnezeu; ea se roagă fără încetare pentru Biserica de pe pământ şi 
mijloceşte pentru cei adormiţi, nădăjduind în învierea lor, în viaţa lor veşnică 
şi în comuniunea lor cu Dumnezeu şi cu sfinţii. Dragostea ei este fără sfârşit, 
minunată, dumnezeiască! Să intrăm în duhul acestei iubiri pentru Maica noastră, 
Biserica Ortodoxă, şi să ne lăsăm pătrunşi de duhul acestei iubiri. Să privim 
la fraţii noştri ca şi la mădularele noastre, să ne uităm la noi şi la ei ca şi la 
mădularele trupului Bisericii şi să-i iubim neobosit ca şi pe noi înşine; apoi şi 
noi vom fi mădulare vii ale Bisericii în ceruri, iar ea va fi mijlocitoarea şi ajutorul 
nostru grabnic şi silitor. 

„Cum păstrăm această legătură cu lumea duhovnicească, cu Biserica cerească? 
Pomenindu-i în rugăciuni, ţinând sărbătorile înfiinţate în cinstea lor [celor 
adormiţi]; şi prin slujbele Bisericii. Căci Biserica este una, sub un singur Cap 
– Hristos. Cum păstrăm această legătură cu cei care s-au petrecut? Cu ajutorul 
rugăciunilor pentru ei, mai ales atunci când sunt unite cu jertfa nesângeroasă. 
Cum păstrăm comuniunea cu cei vii... Iarăşi cu ajutorul rugăciunii pentru aceştia 
în casa lui Dumnezeu şi acasă.”9

Acesta este adevăratul înţeles al rugăciunilor şi pomenirilor credincioşilor 
care au adormit, ca să nu uităm de ei şi de făgăduinţa pe care a făcut-o Dumnezeu 
celor credincioşi, ca să învăţăm şi să ne deprindem cu o înţelegere nestrămutată 
a unicităţii şi unităţii Sfintei Biserici, a nădejdii şi bucuriei ei, astfel ca şi noi să 
putem progresa în iubire şi să primim curajul de a ne strădui să dobândim pentru 
noi înşine acele făgăduinţe. Noi îi pomenim pe cei răposaţi ca să rămânem uniţi 
cu ei în mod conştient, mărturisindu-ne credinţa în înviere şi în viaţa veşnică. 
Rugăciunile noastre pentru răposaţi sunt manifestări ale nădejdii, credinţei şi 
iubirii creştine, revelaţii ale tainei unirii cerului şi pământului în trupul Sfintei 

9. My Life In Christ, Holy Trinity Monastery Press, Jordanville, N.Y., ed. 1967, 
pp.177-176
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Biserici. Diferenţa imensă între această înţelegere autentică, patristică, şi noţiunea 
scolastică este clar evidenţiată, dacă vom compara aceste cuvinte ale Sf. Ioan de 
Kronstadt în care îşi exprimă fără echivoc propria identitate duhovnicească, cu 
nişte cuvinte din alt loc unde arată învăţătura din manual cu privire la rugăciunile 
pentru cei răposaţi.10 

Comparaţi cuvintele citate mai sus ale Sf. Ioan de Kronstadt cu tâlcuirea 
liturghiilor zilnice pentru cei răposaţi, oferită de cel mai de seamă şi demn de 
încredere tâlcuitor al practicilor liturgice a Bisericii, Sf. Simeon al Tesalonicului:

„...mai ales dacă jertfa cea nesângeroasă are loc în fiecare zi, nu există ceva 
mai folositor pentru cei adormiţi, nici care să aducă atâta bucurie, iluminare 
şi comuniune cu Dumnezeu, căci atunci însuşi Sângele Mântuitorului se varsă 
pentru noi cei nevrednici, iar dumnezeiescul Trup este jertfit... Ce poate fi mai 
folositor decât jertfa lui Hristos pentru noi?

„Părticelele [scoase din prescură] însemnând înfricoşata jertfă şi pomenirea 
celui adormit îl uneşte cu Dumnezeu şi îl ajută în chip nevăzut să se împărtăşească 
de El. Din acest motiv, nu numai fraţii care s-au săvârşit în pocăinţă au mult folos, 
sunt mângâiaţi ţi mântuiţi, dar şi sufletele sfinte şi dumnezeieşti ale sfinţilor se 
bucură foarte... iar prin această jertfă sfântă se unesc mai curat şi mai conştient 
cu Hristos şi se împărtăşesc mai adevărat de darurile Sale.”11

 Nu vedem că nu numai păcătoşii ca noi au folos în urma acestor rugăciuni, 
dar şi sfinţii? Cu toţii tragem foloase în acelaşi fel, căci aceste rugăciuni sunt 
taine negrăite ale iubirii dumnezeieşti. Cu adevărat mare este puterea iubirii lui 
Dumnezeu, şi taina iubirii dumnezeieşti în Sfânta Biserică. Căci o asemenea 
iubire se înalţă la ceruri şi străpunge chiar şi întunecimea iadului (hades). Celor 
din iad le micşorează întrucâtva întunericul – căci iubirea, care este stă la baza 
întregii bunătăţi, este temeiul luminii duhovniceşti, în faţa căreia întunericul 
trebuie să se retragă – şi aduce prin mila lui Dumnezeu o alinare de negrăit. Dar 
celor care se odihnesc în rai, rugăciunile Sfintei Biserici se înalţă ca nişte valuri 
calde de iubire care înconjoară sufletul ca şi îmbrăţişarea caldă a mamei, ca şi 
sărutul tandru pe care mama i-l dă noaptea copilului ei care doarme. Aşa cum 
harul lui Dumnezeu este purtat pe aripile iubirii Sale, tot aşa iubirea noastră este 
purtată pe aripile harului lui Dumnezeu, iar sufletele celor adormiţi simt iubirea 
noastră prin har, iar prin harul lui Dumnezeu au folos de pe urma rugăciunilor 
şi milosteniei pe care o facem din dragoste, în numele lor. Căci toate lucrurile 

10. Ibidem, p.282.
11. Despre cele ce se săvârşesc pentru cei adormiţi.
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pe care le simte sufletul, nu le simte prin puterea lui ci prin lucrarea harului 
dumnezeiesc, tot aşa cum nu este nemuritor prin sine însuşi ci prin har. 

 Foloasele de care se bucură cei răposaţi în urma liturghiilor zilnice şi a 
slujbelor de pomenire sunt o creştere duhovnicească şi nicidecum nu îl obligă 
pe Dumnezeu să fie milostiv şi nici nu-i înduplecă pe diavoli. Biserica, ca o 
mamă iubitoare, vrea ca toţi copiii ei să se bucure de cele mai bune lucruri 
sau cel puţin să aibă mai mult. Mădularul Bisericii care a răposat, continuă să 
rămână membrul ei: trupul din care era şi mai este o celulă, nu a încetat deloc 
să funcţioneze, iar această funcţionare (care este desigur soteriologică şi ţine de 
creşterea duhovnicească a tuturor membrilor ei) implică întreg universul creat, 
care este răscumpărat împreună cu omul. Fără îndoială că îi implică şi pe cei 
răposaţi într-o oarecare măsură. Mormântul nu este o barieră în faţa iubirii şi 
vieţii Sfintei Biserici (viaţa aceasta fiind viaţa liturgică); iubirea jertfelnică a 
trupului celor credincioşi se revarsă tuturor deopotrivă şi străpunge mormântul 
şi „hadesul”. Sfinţii, deşi sunt deja preamăriţi şi mijlocesc pentru noi, se folosesc 
în urma pomenirii pe care le-o aducem şi ne rugăm pentru ei şi pentru toată 
lumea pentru creşterea lor, aşa încât iubirea să fie cunoscută, prin lucrarea lui 
Dumnezeu, iar ei trec din lumină în lumină, din bucurie în bucurie, din slavă 
în slavă, fiecare lucru bun şi fiecare lucru desăvârşit fiind desăvârşit şi mai mult 
şi mai strălucitor prin lucrarea iubirii dumnezeieşti, prin care toate sunt unite şi 
se înalţă ca un singur trup către desăvârşirea chemării celei înalte întru Hristos. 
Cât de minunat este că noi cerem „iertarea păcatelor” fraţilor şi surorilor care au 
răposat? Nu că Dumnezeu nu i-ar ierta oricum şi nu că nu s-ar mântui şi fără 
rugăciunile noastre ci ca să dovedească unitatea iubirii. Şi cât este de minunat că 
Părinţii ne-au cerut să ne rugăm pentru cei adormiţi ca şi cum rugăciunile noastre 
ar fi mijlocul efectiv pentru iertarea păcatelor lor? Căci Dumnezeu preţuieşte 
iubirea şi cele săvârşite din iubire şi darurile de dragoste chiar şi cele care vin 
de la noi, nişte simpli păcătoşi. Dumnezeu nu respinge niciodată, ci în iubirea 
sa desăvârşită, se îngrijeşte ca rugăciunile şi milostenia noastră să fie primite de 
sufletele celor răposaţi şi să aibă folos de pe urma lor. El nu îngăduie ca iubirea 
dumnezeiască să fie adusă în zadar, ci ca Autor al dragostei, El se îngrijeşte ca 
lucrarea Lui să fie împlinită. În acest sens spunem că cei răposaţi trag foloase de pe 
urma rugăciunilor şi primesc iertarea urmărilor păcatelor lor pe baza rugăciunilor 
noastre. Există vreo diferenţă între acest fapt şi rolul naşului la botez? Numai în 
prima situaţie, copilul trebuie să accepte la timp această intenţie, jurămintele 
făcute în numele lui şi să continue să împlinească ceea ce a fost început în numele 
său, pe când credinciosul răposat s-a învoit deja cu acest lucru înainte de moartea 
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sa, prin credinţa sa în Sfânta Biserică care ajută la întregirea şi desăvârşirea a ceea 
ce a fost început deja. Oare Dumnezeu ar refuza harul şi mântuirea copilului, dar 
nu ar exista un naş care să facă făgăduinţe şi jurăminte? Desigur că nu, aşa cum 
nici nu ar împiedica sufletul credinciosului (să se mântuiască) dacă nimeni nu ar 
rosti o rugăciune pentru el.

Dar atunci ce înseamnă „iertarea păcatelor” în urma rugăciunilor celor 
credincioşi? Nu cumva arată că propria lor conştiinţă este uşurată de povara ei prin 
lumina iubirii noastre care se naşte prin slujirea Sfintelor Taine în numele acelui 
credincios? Pentru că ei ştiu deja că s-au „mântuit” şi sunt hărăziţi împărăţiei dar 
poate conştiinţa lor este încă tulburată din pricina povarei cunoaşterii de sine. În 
cele din urmă, conştiinţa este singurul nostru pârâş. Cu toate acestea e limpede că 
Dumnezeu îngăduie ca manifestarea iubirii şi rugăciunilor noastre să fie primită de 
către sufletele celor răposaţi, pentru a le spori bucuria şi pentru a oferi alinarea că 
suntem una, în comuniunea trupului lui Hristos, Sfânta Biserică care ne conduce 
în râvna iubirii „până când vom ajunge toţi la unitatea credinţei şi a cunoaşterii 
Fiului lui Dumnezeu, la starea bărbatului desăvârşit, la măsura vârstei deplinătăţii 
lui Hristos, ca să nu mai fim copii şi jucăria valurilor, purtaţi încoace şi încolo 
de orice vânt... ci ţinând adevărul, în iubire, să sporim întru toate, pentru El, 
care este capul – Hristos. Din El, tot trupul bine alcătuit şi bine încheiat, prin 
toate legăturile care îi dau tărie, îşi săvârşeşte creşterea, potrivit lucrării măsurate 
fiecăruia din mădulare, şi se zideşte întru dragoste” (Ef. 4:13-16.)

Am văzut atât din textul propus cât şi din pasajele din Sfinţii Părinţi, că 
pentru credincioşi moartea nu constituie obiectul fricii sau al groazei. Nimeni 
care a trăit viaţa în credinţă nu trebuie să tremure îngrozit în momentul morţii. 
Căci „nimeni nu ar trebui să se întristeze la gândul morţii, căci în viaţă avem 
parte de munci şi de primejdii, iar în moarte, de pace şi de certitudinea învierii” 
(Sf. Ciprian al Cartaginei), mai mult, „Cred în cuvintele celor înţelepţi că fiecare 
suflet cinstit şi iubitor de Dumnezeu, atunci când pleacă de aici, se bucură 
dintr-o dată de simţirea binecuvântărilor ce îl aşteaptă... şi trăieşte o desfătare şi 
o veselie minunată, şi merge bucurându-se să-L întâlnească pe Domnul său” (Sf. 
Grigorie Teologul), iar „Că dacă trăim, pentru Domnul trăim, şi dacă murim, 
pentru Domnul murim. Deci şi dacă trăim, şi dacă murim, ai Domnului suntem” 
(Sf. Ap. Pavel). Sfântul şi de Dumnezeu purtătorul părintele nostru Grigorie 
Teologul „crede în cuvântul celor înţelepţi” că sufletul părăseşte trupul şi se 
bucură de îndată de cunoaşterea spirituală a binecuvântărilor ce îl aşteaptă, că 
sufletul credincioşilor iese din trup „bucurându-se să-L întâlnească pe Domnul 
său”, simţind „o veselie minunată.” În vreme ce scolasticii şi neo-gnosticii ar vrea 
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să înfruntăm moartea cu o groază bolnăvicioasă, căci socotesc ei, spre deosebire 
de marele teolog că sufletul părăseşte trupul şi imediat vede scene întunecoase şi 
înspăimântătoare, văzând că Hristos n-a izbutit în efortul său de a birui diavolii. 
Aceşti scolastici şi gnostici ne-ar arunca în deznădejde şi îndoială, învăţându-
ne că Grigorie Teologul s-a înşelat, că de fapt sufletul nu merge „cu bucurie 
să-L întâlnească pe Domnul său”, ci tremurând de frică pentru a întâlni diavolii, 
fără să simtă „o desfătare şi o veselie minunată”, ci o abandonare fără speranţă, 
îndoindu-se de mântuirea lor, nesiguri dacă Dumnezeu a izbutit să-i mântuiască, 
măcinaţi de o frică disperată ca să înfrunte o serie de tribunale demonice, unde 
aceştia au puterea să şteargă făgăduinţele lui Dumnezeu şi să înşface sufletele 
nenorocite din braţele Sfintei Biserici dacă cumva au uitat să împlinească vreun 
contract juridic sau nişte „lucrări penitenţiale” legiferate. Cât de jalnică şi de 
vrednică de dispreţ apare o asemenea învăţătură pe lângă cuvintele părintelui 
nostru apostolic, Dionisie Areopagitul:

„... iubirea dumnezeiască trece cu vederea prin bunătatea ei, neajunsurile din 
pricina neputinţei firii omeneşti, pentru că nimeni nu este fără păcat, aşa cum 
spune Scriptura.”12

Comparaţi aceste învăţături complicate, legaliste, care îţi dau fiori despre 
camerele de tortură ale diavolilor, judecăţi din văzduh şi suflete rătăcitoare având 
nevoinţă de rugăciuni pentru a se putea odihni, cu tălmăcirile simple, curate 
şi profund creştine ale apostolilor şi Părinţilor despre slujbele de pomenire şi 
rugăciunile pentru cei adormiţi, în cea de-a treia, a noua şi a patruzecea zi precum 
şi la un an de la petrecerea lor din această lume. Sfinţii Apostoli ne-au poruncit 
„Cea de-a treia zi a celui răposat să fie cinstită cu psalmi, lecturi şi rugăciuni, 
pe baza Aceluia care S-a înălţat în ceruri timp de trei zile; cea de-a noua zi să 
fie prăznuită în amintirea celor vii şi a celor adormiţi; iar cea de-a patruzecea zi 
potrivit obiceiului din vechime: căci aşa au făcut şi cei care l-au plâns pe Moise, iar 
ziua petrecerii lui să fie întru pomenirea lui. Iar celor săraci să li se dea milostenie 
din lucrurile lui, pentru pomenirea sa.”13

Întorcându-ne iar la cea mai de seamă autoritate în Liturgica ortodoxă, Sf. 
Simeon al Tesalonicului, aflăm că:

„[Coliva se aduce ofrandă] pentru că omul este asemenea seminţei şi rodului 
pământului; ca o sămânţă semănată în pământ se va înălţa din nou în slava lui 
Dumnezeu... Tritia [a treia zi] se prăznuieşte pentru că [cel răposat] s-a chemat întru 

12. Ierarhia bisericească, cap. 7 
13. Învăţăturile celor doisprezece apostoli, cartea a VIII-a, cap. 42.
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fiinţă prin Sfânta Treime şi trecând într-o stare de bunăstare şi fiind transfigurat, 
[la înviere] se va înfăţişa în starea sa dintâi sau într-una mai înaltă. Ennata [cea 
de-a noua zi este prăznuită pentru ca duhul lui să sălăşluiască dimpreună cu 
duhurile sfinte, îngerii, fiind netrupesc şi în chip natural asemănător lor – căci 
aceste duhuri sunt nouă la număr şi prin ele [cetele lor] vestesc întreit şi dau slavă 
lui Dumnezeu celui în Treime – ca să poată şi el să se unească cu duhurile sfinte 
ale drepţilor. Tessaracosta [pomenirea în cea de-a patruzecea zi] este prăznuită în 
cinstea înălţării la cer a Mântuitorului – care s-a împlinit după patruzeci de zile 
după învierea Sa – în sensul că [cel răposat], ca şi cum ar învia şi el şi s-ar înălţa, 
răpit fiind în nori, va întâlni Judecătorul şi unit fiind cu El, va rămâne veşnic cu 
Domnul (I Tes. 4,17). 

Acum cea de-a treia, a şasea şi a noua lună sunt prăznuite pentru a binevesti 
Sfânta Treime, Dumnezeul tuturor şi slava sa în numele celui adormit, căci prin 
Treime a fost făcut omul şi când este slobozit din trup se întoarce la El şi prin 
Treime nădăjduieşte să capete învierea. Iar la împlinirea unui an se pomeneşte 
pentru că închipuie împlinirea, iar Dumnezeul nostru, Sf. Treime este viaţa tuturor 
şi raţiunea fiinţei şi va fi restaurarea tuturor şi înnoirea naturii umane.”14 

Sf. Grigorie Teologul ne explică pomenirea pe care a făcut-o lui Cezar: „Aşa 
este ofranda mea; dacă este mai puţin decât valorează, Dumnezeu iubeşte pe cele 
ce sunt potrivit puterilor noastre. O parte a darului nostru este desăvârşit, ceea 
ce rămâne vom plăti (cei dintre noi care încă trăiesc) prin închinarea pomenirilor 
noastre în fiecare an.”15 

Aşadar, am prezentat învăţătura curată, simplă şi plină de veselie a Sfinţilor 
Apostoli şi Părinţi în privinţa lucrurilor săvârşite pentru cei adormiţi. Nu este 
nevoie să intrăm în detalii şi să oferim comparaţii cu învăţăturile scolastice şi 
gnostice despre purgatorii din văzduh şi judecăţile demonice. Fiecare să compare 
după voia lui aceste teorii îngrozitoare cu învăţăturile luminoase ale apostolilor şi 
Sfinţilor Părinţi şi să le cântărească pe fiecare pentru el. Se pare că alegerea între 
cele două nu este dificilă. 

În încheiere, iubiţi întru Hristos, să ne amintim cuvintele Apostolului citate 
mai devreme, căci:

„Din el, tot trupul bine alcătuit şi bine încheiat, prin toate legăturile care îi 
dau tărie, îşi săvârşeşte creşterea, potrivit lucrării măsurate fiecăruia din mădulare, 
şi se zideşte întru dragoste”... „în loc să ţină cu putere la capul [Iisus Hristos] de 

14. Ibidem, p. 81.
15. I. N. Floca, Op. cit., p. 702.
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la care trupul tot, prin încheieturi şi legături, îndestulându-se şi întocmindu-se, 
sporeşte în creşterea lui Dumnezeu.”16

Şi dacă suntem astfel întocmiţi, aceasta este prin lucrarea iubirii dumnezeieşti, 
iar rugăciunile şi pomenirile noastre pentru cei adormiţi sunt o mărturisire şi 
o manifestare a iubirii dumnezeieşti care îi străbate pe credincioşi, un răspuns 
al iubirii pline de har oferit iubirii. Acesta nu vine de la noi ci este harul lui 
Dumnezeu care lucrează în cei care îl primesc „după voinţă şi săvârşesc după a 
Lui bunăvoinţă” (Fil. 2,13).

„Cât priveşte natura sa, omul nu este cu adevărat nici suflet fără trup, pe de 
altă parte nici trup fără suflet; ci este alcătuit din unirea trupului şi a sufletului 
într-o formă minunată.” (Sf. Metodiu de Olimp).

16. Ef. 4:13-16; Col. 2:19
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INSTITUIREA CLERULUI ORTODOX ÎN 
COMPARAŢIE CU LEGISLAŢIA ROMANO-CATOLICĂ

Pr. Drd. Mortici Alexandru

Unul din principiile fundamentale canonice care stau la baza constituirii 
Biserici este principiul ierarhic. 

Ierarhia în Biserica Ortodoxă se împarte în: ierarhia sacramentală sau cea 
de instituire divină dobândită prin hirotonie şi ierarhia jurisdicţională sau cea de 
instituire bisericească1 apărută ca urmare a dezvoltării şi organizării bisericii.

Ierarhia de instituire divină îşi are izvorul în preoţia sacramentală instituită 
de Mântuitorul Hristos, acestea exercitându-se în biserică sub forma a trei trepte 
ierarhice progresive distincte, anume: treapta diaconatului, treapta prezbiteratului 
şi treapta episcopatului. 

Fiecare din aceste trepte au specificul lor, atât în ceea ce priveşte hirotonia 
sau transmiterea harului propriu-zisă, cât mai ales în ceea ce priveşte atribuţiile 
şi funcţiile deţinute de fiecare treaptă în parte în lucrarea de sfinţire din cadrul 
bisericii.

Consacrarea în fiecare din aceste trepte se dobândeşte prin taina hirotoniei, 
adică, acea lucrare sfântă prin care se dă unei persoane anume pregătită puterea 
de a conduce, a învăţa şi a sfinţi pe credincioşi2.

Prima şi cea mai importantă treapta ierarhică este cea a episcopatului, 

1. I. N. Floca, Drept bisericesc, vol. I, Sibiu, 2006, p. 122.
2. C. Dron, Canoanele apostolice, ediţia a II-a, Bucureşti, 1933, p. 21.
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urmată de cea a prezbiteratului şi cea a diaconatului. Întâietatea episcopilor în 
faţa celorlalte două trepte ierarhice derivă din aceea că, episcopii ca urmaşi direcţi 
ai Sfinţilor Apostoli au moştenit de la aceştia pe baza succesiunii apostolice3 
deplinătatea drepturilor şi a puterilor din punct de vedere sacramental. Toate 
cele trei trepte ierarhice au fost instituite de Mântuitorul Iisus Hristos încă de la 
întemeierea Bisericii.

În privinţa clerului de instituire romană-catolică vom observa că treptele de 
instituire divină diferă, atât ca fond, cât şi ca formă, de ceea ce Biserica universală 
a cunoscut de la Întemeietorul ei Mântuitorul Iisus Hristos, precum şi de ceea ce 
s-a consfinţit de către Biserică în primele 8 secole creştine prin sfintele canoane 
alcătuite la sinoadele ecumenice şi locale recunoscute. Modul de înţelegere diferit 
asupra ierarhiei de instituire divină în concepţia romano-catolică, constituie de 
altfel, unul dintre punctele care au stat la baza dezbinării dintre cele două Biserici, 
deosebirile vis-a-vis de acest principiu având urmări majore din punct de vedere 
ontologic (recunoaşterea sfintelor taine romano-catolice), cât şi din punctul de 
vedere al dialogului interconfesional.

Termenul folosit în teologia romano-catolică pentru a desemna clerul de 
instituire divină este cel de „magisteriu” care provine din limba latină şi prin care 
se înţelege „cel care comandă” (derivat din magis – mai mult; şi minister – cel 
care slujeşte). 

Astfel, Sfântul Apostol Toma vorbeşte de două feluri de magisteriu: 
magisterium cathedrae pastoralis (adică al episcopului); şi magisteriul cathedrae 
solemn (adică al profesorului universitar).

La Conciliul II Vatican (1965), magisterium – însemna pe de o parte oficiul 
de a învăţa care revenea pontifului roman – (magisteriul infailibil al papei), iar, 
pe de altă parte, oficiul de a învăţa al ierarhiei şi ierarhia însăşi. Demnitatea 
papei, aşa cum este ea expusă această învăţătură în bula „Lumen Gentium”, nr. 
224, izvorăşte din faptul că Pontiful Roman, se consideră urmaşul şi succesorul 
Sfântului Apostol Petru, pe care Mântuitorul Hristos l-a pus peste ceilalţi apostoli, 
de unde primatul şi infailibilitatea sa.

Structura ierarhică a Bisericii Romano-Catolice este tratată în capitolul III 
din Lumen Gentium, (18- 20), în capitol intitulat „De constitutione hierarchica 
Ecclasiae et in specie de Episcopatu” – Constituţia ierarhică a Bisericii şi în special 

3. L. Stan, Succesiunea Apostolică, în Studii Teologice, XXVI, (1955), nr. 5-6, p. 
306.

4. I. Mărtincă, Curs de drept canonic, Buc, 1995, p. 73.
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a episcopatului5, în care ne este prezentată, ierarhia catolică, după bula citată6. 

De asemenea, pentru analiza temei studiului de faţă, a fost folosit actualul 
cod canonic, al Bisericii romano-catolice, intitulat „Codex Juris canonici”7, 
promulgat de papa Ioan Paul al II-lea, prin Constituţia Apostolică – Sacre 
Disciplinae Leges, din 25 ianuarie 19838, textul acestei Constituţii cuprinzând 
principiile eclesiologico-canonice de bază care guvernează forma de organizare şi 
conducere a Bisericii romano-catolice.

Cea mai înaltă treaptă harică în Biserica romană-catolică revine episcopului, 
dintre care primul dintre aceştia este pontiful roman.

Episcopii sunt „succesori ai sfinţilor apostoli”, prin „Spiritul sfânt care li s-a 
dat lor”9 şi se împart în două categorii: episcopi diocezeni când au în păstorire 
o dioceză; sau episcopi titulari când nu au o astfel de însărcinare – can. 375. Ei 
sunt numiţi sau confirmaţi de pontiful roman dintr-o listă de trei propusă de 
conferinţa episcopală, fără nici un amestec din afară – can. 376.

Candidaţii chemaţi la episcopie, trebuie să întrunească mai multe condiţii, 
dintre care amintim:

- să fie recomandat ca având aptitudini episcopale; 
- să se bucure de bună reputaţie;
- să aibă cel puţin 35 de ani;
- să fie preot de cel puţin 5 ani; 
- să aibă pregătire teologică, licenţiat în Sfânta Scriptură, teologie sau drept 

canonic.
Înainte de preluarea oficiului cel recomandat trebuie să facă o mărturisire de 

credinţă şi să depună jurământ de credinţă faţă de scaunul apostolic aşa cum cere 
can. 380. Episcopii diecezani sunt obligaţi să locuiască la Roma, iar cei care au 
dieceză, trebuie să se prezinte la suveranul pontif, ori de câte ori sunt convocaţi. 

Pornind de la textul scripturistic, (Ev. Matei 16, 13-20) „Tu eşti Petru şi pe 
această piatră voi zidi Biserica Mea (...)”, pe care catolicii îl explică şi-l invoca 

5. Idem, Scheme de teologie fundamentală, Buc, 1995, p. 111.
6. Idem, Curs de drept canonic, p. 78.
7. N. V. Dură, Codul de drept canonic (latin). Principiile ecleziologico-canonice 

enunţate de constituţia apostolică – sacre disciplinae leges, în Ortodoxia, LIII, (2002), nr. 
1-2, p. 25.

8. I. Tamaş, Op. cit., Iaşi, 1995.
9. I. N. Floca, Codex Juris Canonici, p. 703.
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în susţinerea primatului papal, papa, ca şi continuator al episcopului Romei, se 
consideră vicar al lui Hristos pe pământ, de unde îi decurg toate acele drepturi 
faţă de ceilalţi slujitori din treapta sa. 

Această demnitatea a papei este oglindită în canonul 331 – care arată că 
„Episcopul Bisericii Romano-catolice, în care durează necontenit funcţia pe care 
Domnul a acordat-o numai lui Petru, primul dintre Apostoli, şi care trebuie să fie 
transmisă urmaşilor lui, este Capul Colegiului Episcopilor, Vicarul lui Cristos şi 
Păstorul Bisericii întregi pe acest pământ; de aceea el, în virtutea funcţiei sale, se 
bucură în Biserică de o putere ordinară supremă, deplină, imediată şi universală, 
pe care poate să o exercite totdeauna în mod liber”10.

La o primă analiză a canonului putem observa că, textul are mai multe 
neconcordanţe între titlurile onorifice luate de episcopul din Roma, faţă de ceea 
ce canoanele Bisericii creştine au învăţa în primele secole creştine şi care sunt 
valabile şi în zilele noastre.

Astfel, titlurile luate de episcopul Romei ca: Vicar al lui Hristos, Servus 
Servorum Dei, etc., titluri care nu făceau altceva decât să susţină concepţia 
pontifului roman asupra infailibilităţii papale, au ridicat reacţii şi îngrijorări 
din partea ortodocşilor, care de multe ori au luat poziţie faţă de aceste porniri 
hegemonice ale episcopului de la Roma11. 

Titulatura de „Servus Servorum Dei”, a fost luat pentru prima dată de papa 
Grigorie cel Mare ca reacţie la titulatura adoptată de Patriarhul Ioan al II-lea al 
Constantinopolului, care influenţat de ambiţiile hegemonice ale basileului de 
răsărit, în anul 519 şi-a luat titlul de patriarh ecumenic. 

De-a lungul istoriei, vedem cum împroprierea acestor titluri înfiripate 
tot mai adânc în sufletele celor chemaţi să conducă destinele Bisericii, atât în 
trecut cât şi în prezent, au născut o seamă de dispute teologice şi una din cauzele 
principale pentru care Biserica creştină s-a împărţit în două la 1054.

Faţă de această problemă ortodocşii susţin că, papa, ca episcop al Romei, nu 
are decât un primat onorific faţă de scaunul din Constantinopol – canoanele 6 I 

10. Ibidem, p. 78.
11. Facem precizarea că recent, Papa Benedict al XVI-lea, urmaşul papei Ioan Paul 

al II-lea (†2006) la scaunul pontifical, a renunţat la începutul anului calendaristic 2006 
la unul din titlurile tradiţionale de Patriarh al Occidentului, renunţare pe care canonistul 
avizat poate lesne observa că este doar o metodă de a se întării infailibilitatea papală peste 
întreaga lume creştină; ci şi mai recent în zilele noastre acelaşi papă – face o declaraţie în 
mod public prin care afirma că Biserica catolică este unica Biserică creştină adevărată, iar 
suveranul pontif unicul conducător al acesteia.
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Ec, 34 Ap, 2, 3 II Ec, 8 III Ec, 28 IV Ec, 36 Trulan etc.12

În exercitarea funcţiei sale, Pontiful Roman – potrivit can. 334, este sprijinit 
de episcopi care pot să colabora cu el în moduri diferite, dintre care unul este 
sinodul episcopilor. În plus papa este ajutat de părinţii cardinali, precum şi de 
alte persoane din diferite instituţii13. De asemenea, potrivit can. 333, alin. 2, 
episcopul Romei, în îndeplinirea funcţiei sale de Păstor suprem al Bisericii, …are 
dreptul să stabilească, în funcţie de necesităţile Bisericii, modul fie personal, fie 
colegial de a exercita această funcţie14.

Cu alte cuvinte, deşi, romano-catolicii vorbesc de un sinod al episcopilor, 
aceştia au numai vot consultativ şi nu deliberativ (aşa cum găsim principiul 
sinodalităţii la ortodocşi, potrivit canoanelor: 34 apostolic, 5 sinodul I Ec, 2 
sinodul II Ec, 19 sinodul IV Ec, 8 Trulan, 6 sinodul VII Ec, …etc.), episcopul 
Romei putând trece dacă doreşte, peste hotărârile luate în aceste sinoade. 
Prin modul acesta de conducere, papa Romei se consideră „Cap al Colegiului 
episcopilor”, iar în virtutea oficiului său, pontiful roman îşi arată nu numai 
puterea asupra Bisericii Universale, ci şi puterea „ordinară preeminentă asupra 
tuturor Bisericilor particulare şi grupărilor lor, putând lua decizii potrivit nevoilor 
Bisericii, împotriva cărora nu se poate face recurs”15.

Din textul legii, reţinem că episcopii sunt la dispoziţia pontifului roman, 
acesta din urmă fiind şi capul Colegiului episcopilor can.336. Există, deci, 
în Biserica romano-catolică, o autoritate supremă ce dispune de două organe 
distincte: unul de natură personală, Pontiful roman, capul colegiului considerat 
în sine16, şi altul de valenţă colegială „Ordo episcopilor” care are drept conducător 
tot pe papă.

Sinodul episcopilor – este o instituţie care îşi găseşte originea în Conciliul 
II Vatican, a fost înfiinţat de papa Paul al VI în 1965, înainte de deschiderea 
ultimei sesiuni a Conciliului. Colegiul episcopilor, exercită în mod solemn 
puterea în Biserică universală, în conciliul ecumenic, dar dreptul de a alege şi 
promova, potrivit necesităţilor Bisericii, căile prin care colegiul episcopilor îşi 
poate exercita oficiul cu referire la Biserica universală în mod colegial îi revine 
pontifului roman – can. 337.

12. I. Tamaş, Op. cit., p. 55.
13. Ibidem, p. 79.
14. Ibidem, p. 81.
15. I. N. Floca, Op. cit., p. 702.
16. I. Mărtincă, Op. cit., p. 73.
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El singur şi-a rezervat prerogativa de a convoca conciliul ecumenic, de al 
prezida, suspenda sau dizolva conform can. 338 – „numai pontifului roman 
îi revine de drept să convoace conciliul ecumenic, să-l prezideze personal sau 
prin alţii, de asemenea să-l transfere, să-l întrerupă sau să-l dizolve şi să-i aprobe 
decrete”, deci, cu alte cuvinte episcopul Romei deţine toate pârghiile în ceea 
ce priveşte conducerea Bisericii romano-catolice nefiind vorba nicidecum de un 
sinod în sensul pe care îl găsim în structura Bisericii Ortodoxe.

Tot legat de sinodul episcopilor – în Biserica apuseană acesta este alcătuit 
dintr-un grup de episcopi ales din diferite părţi ale lumii, care se întruneşte 
periodic, şi care asistă pe pontiful roman în problemele de credinţă, morală, şi 
disciplină – can. 342.

O altă categorie de organizare în Biserica romană, o constituie Colegiul 
special al cardinalilor. Principala prerogativă a acestui for este acela de a alege 
pe pontiful roman după o procedură specială. Cardinali stau la dispoziţia 
papei, aceştia lucrând împreună când sunt invitaţi, la rezolvarea chestiunilor de 
importanţă majoră care privesc Biserica – can. 349.

Instituţia cardinalilor este o instituţie de drept eclesiastic, cardinalii îşi au 
originea în prezbiteri, diaconi şi episcopi cu reşedinţa la Roma, care constituia de 
secole prezbiteriul Episcopului Romei, de aceea este încă subdivizat în trei ordine, 
deşi în linii generale este prevăzut să fie format din episcopii în întregime. 

Cele trei ordine sunt: ordinul episcopilor, presbiterilor şi diaconal – can. 
350.

Funcţia cardinalilor în special se rezuma la două aspecte: 
- alegerea noului papă aşa cum am mai amintit; 
- ajutători ai pontifului roman, fie ca simplii cardinali, fie ca un colegiu – este 

de fapt o funcţie consultativă, ce poate fi exercitată atât singular cât şi colegial.
Cardinalii sunt promovaţi, prin alegere de către pontiful roman, prin decret 

papal – dintre clericii care se bucură de un nume bun – can. 351. Prezidarea 
colegiului revine decanului colegiului.

Cardinalii din afara urbei, precum şi în afara propriei dieceze nu sunt sub 
jurisdicţia episcopului diecezei în care se află17.

Referitor la treapta prezbiterală, în legiuirile romano-catolice cel care este 
delegat să conducă o parohie – este un preot, sau un paroh – căruia i se dă o 
comunitate încredinţată sun autoritatea episcopului diocezen.

O parohie, poate cuprinde mai mulţi preoţi, dintre care unul dintre ei este 

17. www.chatolica.ro
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numit paroh. Acolo unde, preoţii lipsesc, parohia poate fi încredinţată unui 
diacon sau laic, dar şi în acest caz parohia este sub autoritatea unei parohii mai 
îndepărtate.

De asemenea, o parohie poate fi încredinţată spre păstorire şi unei case 
călugăreşti. În acest caz unul dintre preoţii regulari primeşte oficiul de paroh.

Condiţiile cerute pentru titularul unei parohii sunt:
- trebuie să fie preot prezbiter; 
- să aibă o doctrină sănătoasă;
- probitas vitae – adică să aibă onestitatea vieţii;
- Zelus animarum; 
- să aibă acele calităţi recerute de comunitatea parohială respectivă18.
Funcţia de paroh – este dată pe o perioadă nedeterminată, dar, conferinţa 

episcopală, poate prin decret admite numirea de parohi pe perioade determinate. 
Pe parohi îi numeşte episcopul diecezan, prin actul numit „libera conferire”.

Administratorul diecezan nu poate numi parohi decât după un an de 
vacanţă sau împiedicarea scaunul episcopal. Titularul unei parohii, devine paroh 
din momentul introducerii în oficiu de către ordinarul locului, sau de către un 
preot delegat.

Canonul 528 – ne indică atribuţiile parohului, cu deosebirea că există funcţii 
ale parohului şi funcţii încredinţate în mod special parohului. astfel, amintim: 
vestirea cuvântului; evanghelizarea; omilia duminicală şi festivă; instruirea 
catehetică; promovarea operelor sociale; asistenţa spirituală a copiilor şi tineretului; 
îndreptarea atenţiei spre cei înstrăinaţi faţă de Biserică; practicarea demnă şi 
fructuoasă a sacramentelor; promovarea rolului laicilor în Biserică, etc.19

Dintre funcţiile încredinţate în mod special parohului amintim: administrarea 
botezului, administrarea mirului celor aflaţi în pericol de moarte; administrarea 
viaticului şi a ungerii bolnavilor cu împărţirea binecuvântării apostolice; asistenţa 
cununiei religioase şi binecuvântarea cununiilor; celebrarea funeraliilor; asistenţa 
la botezul unui adult – parohul primind încuviinţarea episcopului îl poate şi 
mirui; binecuvântarea apei de botez în timpul Pascal; procesiunile în afara 
Bisericii; celebrări mai solemne în zilele de duminică şi sărbătoare. 

Un alt oficiu care există în ierarhia şi organizarea Biserici romano-catolice, 
este aceea de – decanat, condus de un preot care poartă această titulatură de 
decan, şi lui îi este încredinţat un vicariat al forului.

18. I. Mărtincă, Op. cit., p. 92.
19. Ibidem, p. 92.
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Decanul este un oficiu supraparohial care deţine o porţiune din jurisdicţia 
supraparohială peste câteva parohii. Este un oficiu cu jurisdicţie vicară care se 
mai numeşte şi arhiprezbiter.

Numirea decanului se face în mod liber, de către episcopul diocezan, 
pentru un anumit timp, şi introducerea sa în oficiu se face conform dreptului 
particular.

În oficiul său, decanul are mai multe atribuţii din care amintim pe cele mai 
importante ca:

- are grijă ca preoţii şi clericii din decanat, să se poarte demn, corespunzător 
cu starea clericală şi să îşi îndeplinească cu fidelitate oficiul încredinţat;

- are dreptul şi obligaţia de a supraveghea ca în teritoriul lui să fie celebrate 
oficiile liturgice conform normelor canonice;

- are dreptul şi obligaţia de a supraveghea ca Bisericile, mobilierul, 
dependinţele să se prezinte într-o stare bună de funcţionare şi curate;

- dar mai presus de toate, decanul trebuie să aibă grijă ca, Sfânta Liturghie să 
fie celebrată cu demnitate, iar Sfânta Euharistie să fie păstrată corespunzător20.

Tot decanului îi revine obligaţia de a cerceta dacă, administraţia bunurilor 
parohiale se face în mod corespunzător, luând măsurile care se impun acolo unde 
este nevoie. Aşa cum observăm, oficiul decanului din Biserica Romano-catolică, 
are atribuţii asemănătoare cu – funcţia protopopială din Biserica Ortodoxă.

De asemenea, tot în atribuţiile decanului intră îngrijirea de clericii din 
decanat, care acesta era obligat să poarte de grijă ca cei din subordinea sa să nu 
ducă lipsă de mijloace spirituale necesare. În sfârşit decanul era cel care se ocupa 
şi de informarea şi formarea intelectuală a clerului din jurisdicţia sa, prin tinerea 
de cursuri şi conferinţe speciale pentru acest lucru21.

Ierarhia bisericească în – concepţia romano-catolică aşa cum se prezintă 
acesta în momentul de faţă, cunoaşte diferenţe majore faţă de concepţia ortodoxă, 
mai ales în ceea ce priveşte, învăţătura despre infailibilitatea şi puterea papei în 
lumea creştină, acest fapt făcând şi mai greu dezideratul ca Bisericile de Răsărit şi 
Apus să poată realiza unirea pierdută la 1054. 

Orice Biserică, există prin ierarhie, de aceea în secolul nostru, deşi, există 
un dialog ortodox-romano-catolic, recunoaşterea deplină a ierarhiei catolice ar 
trebuii să ducă implicit la comuniunea euharistică dintre cele două Biserici, lucru 

20. Ibidem, p. 93. 
21. I. Dura, Noul cod de drept canonic al Bisericii Romano-catolice, în Ortodoxia, 

XXXVIII, (1986), nr. 2, p. 160.
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tradus prin unirea lor.
Dar, după cum bine ştim, acest fapt nu este posibil, pentru unirea cu adevărat 

a Bisericilor dacă acest lucru este dorit – fiind poate necesară o reanalizare mult 
mai atentă a problematicii ierarhiei22 – în Biserica Romano-catolică. 

 

22. Vezi declaraţia Î.P.S. Damasckinos al Elveţiei, la întrunirea de la Bavaria 1981, 
în Mitropolia Banatului, anul XXXVII, (1987), p. 28.
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DIN VIAŢA EPARHIEI

ADUNAREA EPARHIALĂ, 29 IANUARIE 2008

 Preot Adrian Drăghici

Lucrările Adunării Eparhiale pentru anul 2007 s-au desfăşurat în biserica 
Sfântul Nicolae din Alexandria, slujba Te-Deum-lui ce a făcut începutul zilei a 
pus laolaltă sub conducerea Prea Sfinţitului Părinte Episcop Galaction, preoţi şi 
membri ai Adunării Eparhiale.

Susţinerea referatelor pe sectoare de activitate au relevat prin cuprinsul 
Dărilor de seamă, activitatea unitară a realizărilor necesare bunei funcţionări a 
Sfintei Episcopii coordonate în timp dar şi pentru anul 2007 de înţelepciunea Prea 
Sfinţitului Părinte Episcop Galaction. Afirmăm acest lucru subliniind realitatea 
că aceste progrese s-au concretizat având ca suport un fond minim de resurse 
financiare expuse şi în raportul sectorului economic, succesul purtând suportul 
neîncetat al voinţei de a aduce permanent adaos patrimoniului Sfintei Episcopii 
pentru toate laturile activităţii desfăşurate. Susţinerea tematică a rapoartelor de 
activitate au generat discuţii oferind posibilitatea membrilor Adunării Eparhiale 
de a face propuneri care au avut loc ulterior susţinerii dărilor de seamă.

Acestea au concretizat activitatea subliniată de seriozitate şi conştiinţă dar şi 
nevoia continuării şi dezvoltării funcţie de necesitate pentru proiectele prioritare 
ale anului 2008.

Prea Sfinţitul Părinte Episcop Galaction, a amintit pentru fiecare sector de 
activitate evenimentele nemenţionate din diferite motive însă, a stăruit asupra 
evenimentelor cruciale ale vieţii Bisericii noastre legate de trecerea la cele veşnice 
a Prea Fericitului Părinte Teoctist cât şi pentru cele care au generat sărbătoarea 
alegerii Prea Fericitului Părinte Daniel în funcţia de Patriarh al Bisericii Ortodoxe 
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Române. Aceste evenimente au fost aduse în atenţia credincioşilor nu numai prin 
participare la emisiunile Radio Trinitas ci şi în mass-media locală.

Domnul Noica Nicolae a propus ca aceste activităţi ale Sfintei Episcopii a 
Alexandriei şi Teleormanului să poată fi cunoscute mai mult ca realitate şi modalitate 
de a exprima identitatea şi imaginea Sfintei Episcopii în exteriorul acesteia.

În încheiere, Prea Sfinţitul Părinte Episcop Galaction a mulţumit lui 
Dumnezeu pentru tot ajutorul primit, colaboratorilor pentru cooperare, 
participanţilor pentru propuneri şi susţinerea în continuare a activităţilor derulate 
pe sectoare de activitate de Sfânta Episcopie a Alexandriei şi Teleormanului.

Un an adăugat realizărilor este un an aşezat în iconomia proniei lui Dumnezeu 
şi pentru Episcopia Alexandriei şi Teleormanului. 

CUVÂNT LA SĂRBĂTORIREA
A 40 DE ANI DE LA ÎNFIINŢAREA

CENTRULUI MILITAR JUDEŢEAN TELEORMAN

Prea Sfinţitul Părinte Galaction,
Episcopul Alexandriei şi Teleormanului

Onorată asistenţă …

În pragul sărbătorilor, înţelegem adesea, însemnătatea stărilor de fapt, 
înţelepţiţi de bucurie. În trecerea timpului, fiecare dintre noi, suntem 
contemporani la realităţile istoriei. Biserica şi Armata s-au născut, în timp ca 
instituţii fundamentale ale neamului românesc, fiecare dintre ele sprijinindu-se 
pe rolul şi rostul credinţei în Dumnezeu ca modelatoare a conştiinţei tinerilor, 
ca fagure al formării şi educaţiei, fiindcă acolo unde există rânduială, există 
Dumnezeu. Credinţa noastră şi rânduiala, ca şi consecinţă, au fost totdeauna 
suport al resurselor vitejiei oştenilor, care asemenea sfinţilor militari ai istoriei 
creştinătăţii au adus partea jertfei lor pentru apărarea şi păstrarea pământului 
sfinţit de credinţa moşilor şi strămoşilor noştri, ca o datorie nativă de a păzi… 
„vistieria cea bună ce ţi-a fost încredinţată prin Duhul Sfânt care locuieşte în 
noi.” (2 Timotei 1, 14)
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Biserica şi Armata rămân dimensiuni ale Istoriei, ca instituţii chemate de 
la sine să modeleze fiinţa umană pentru păstrarea aprinsă a candelei rădăcinilor 
neamului nostru, ca trăsături caracteristice ale identităţii în oricare perioadă 
istorică ne-am afla.

Liberul Arbitru, împletit oricărei stări de libertate, trebuie să păstreze 
caracteristica sensului de urmat, ca parte a vieţii noastre pentru cele ce ne sunt de 
folos şi în relaţiile interumane, dar şi faţă de Dumnezeu, mai ales. Virtutea, din 
credinţă şi conştiinţă, a creat eroi şi martiri, martiri şi eroi dintr-o atitudine de 
jertfă primită ca dar, ca o doină a conştiinţei rugătoare lui Dumnezeu pentru o 
stare de efervescenţă a virtuţilor.

Sfinţii, în rândul cărora sunt şi militari de toate gradele, chiar şi arhistrategi, 
adică generali, sunt icoane vii ale celor ce s-a înnobilat de virtute. Vieţilor sfinţilor! 
Dimitrie, Gheorghe, Teodor Tiron, Teodor Stratilat… ostaşi ai lui Hristos, ne 
sunt grăitoare.

Învierea Mântuitorului Hristos – temelie a credinţei noastre – ne cuprinde 
pe toţi, adormiţi şi vii, în bucuria de a şti să nădăjduim viaţă veşnică, asemenea 
eroilor adormiţi care trăiesc permanent în conştiinţa lăuntrică şi istorică, dar mai 
cu seamă trăiesc în iconomia atotştiinţei lui Dumnezeu.

Prezenţa Bisericii, prin slujitorii ei, în mijlocul oştirii române, a întărit cugetul 
armatei ca stâlp şi coloană luminoasă în viaţa neamului românesc – oştenii, dar 
şi vitejii, care au trecut pragul acestei vieţi, dar care trăiesc peste decenii – au 
fost prezenţi în Biserică permanent. Nici o slujbă, nici o Sfântă Liturghie, nu 
s-a săvârşit fără a stăruii să-L rugăm pe Bunul Dumnezeu pentru oştirea ţării şi 
pentru toţi fraţii noştri români binecredincioşi de pretutindeni. Armata poartă 
credinţa în Dumnezeu ca pe o armă nebiruită a virtuţilor ce rămâne scut şi liman, 
pavăză nebiruită.

Biserica şi Armata rămân fundamente şi valori fundamentale, în care încape 
şi bucuria, şi credinţa, şi dragostea organizării resurselor, selecţionării şi formării 
tinerilor, ca o şcoală necesară dăinuirii noastre. 

Sărbătorirea celor 40 de ani de la înfiinţarea Centrului Militar Judeţean 
Teleorman, sărbătoarea Centrului Militar Judeţean ne cheamă, deasupra 
activităţilor şi istoriei, să avem răgazul înţelepciunii de a-L lăuda pe Dumnezeu 
pentru tot şi pentru toate.

Pomenim în rugăciunile noastre pe toţi ostenitorii acestei instituţii şi rugăm 
pe Bunul Dumnezeu să reverse asupra lor din iubirea Sa, pe măsura credinţei 
şi dragostei şi a responsabilităţii, întru mulţi şi buni ani. Armata neamului 
nostru poartă în suflet şi pilda sutaşului care …„văzând cele ce se petrecuseră (la 
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răstignirea lui Hristos) îl slăvea pe Dumnezeu.” (Luca 23, 47)
Dorim Centrului Militar Judeţean Teleorman mulţi ani de rodnică activitate 

în slujirea Patriei şi neamului nostru.

PUNCT DE VEDERE ÎN LEGĂTURĂ CU 
MENŢINEREA PREDĂRII RELIGIEI

Prea Sfinţitul Părinte Galaction,
Episcopul Alexandriei şi Teleormanului

(Susţinere expusă şi pe postul Radio Trinitas)

Odată cu tipărirea Sfintei Scripturi în limba română, limba şi literatura  
şi-au creat piatra de temelie a cristalizării culturale şi a îmbogăţirii semantice în 
construcţia vocabularului religios dar şi laic.

Învăţământul în general poartă ca şi construcţie a formării valorilor umane, 
conotaţii multiple din toate valenţele formatoare ce ne descoperă realitatea definirii 
umane ca persoană şi personalizare în această lume, cuprinzând în construcţia sa 
şi aspectul religios dar şi pe cel nativ de care nu putem face abstracţie decât în 
condiţiile în care dorim să gândim tendenţios, s-au să evadăm din conţinutul 
reperelor realităţii, chiar dacă facem referire numai la învăţământ în general.

Învăţământul teologic prin orele de religie, este parte constructivă a învăţării 
în general, întrucât şcoala ca ansamblu educaţional uzitează, în toată aşa zisa 
laicitatea ei, părţi care stau în apropierea realităţilor ce cuprind cunoştinţele incluse 
în programa studierii orelor de religie, fie că este vorba de realităţi istorice, valori 
culturale, repere lexicale, aport în ceea ce priveşte şlefuirea sufletului elevilor (a 
omului în general) şi modele de viaţă şi pentru viaţa lor ca viitoare părţi ale 
familiei şi ale societăţii.

Nu putem ieşi dintr-o stare de normalitate când este vorba de copii care 
înseamnă viitor al acestei ţări şi al acestei lumi.

Învăţarea religiei este şi formă concretă şi organizată instituţional – în şcoli 
– pentru a-i feri şi de pericole şi de lucruri nefolositoare, pentru a-i ajuta în 
orientarea lor, în primul rând ca oameni ce ştiu să facă deosebirea între bine şi 
nefolositor.
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Rolul orei de religie are multiple semnificaţii pozitive – rămâne să dorim să 
le putem oferi, să le putem pune la îndemâna elevilor în folosul tuturor. 

CU INIMĂ ÎNFRÂNTĂ POMENIM TRECEREA
LA CELE VEŞNICE A PĂRINTELUI ILIE COMAN, 

PĂRINTE, FRATE ŞI COLEGUL NOSTRU

Pr. Adrian Drăghici

Ceasul fără de veste! Rămas să sune trezirea glasului adânc al clopotului 
amintirilor peste părerile de rău înlăcrimate; voia lui Dumnezeu, ca sunet al 
mângâierii din toate şoaptele rugăciunilor de la sine, şi din toată inima noastră. 
Făcliile dragostei creştine şi ale înţelegerii aprinse din răsputerile recunoştinţei 
într-un exerciţiu firesc, păstrează candela aprinsă pentru rămânerea ei arzând lui 
Hristos şi dacă trăim şi dacă murim! Vine vremea să ne trezim veşniciei crezând 
că Dumnezeu va uita, din dragoste, să ne reproşeze prea multe. Pentru zidirea 
noastră, noţiunea dragostei, a rânduielii şi a înţelepciunii, a putut să ne rupă din 
deşertăciunea trecerii pentru netrecerea rugăciunii. O viaţă pentru o amintire nu 
este niciodată îndeajuns.

Nu poate fi mângâiere, ea rămâne oglindă a ştiinţei de a fi în prejma lui 
Dumnezeu. Poate că şi îndemnul de a ne gândi la moarte rămâne parte din viaţa 
celor ce încă o mai poartă, ca să putem pătrunde înţelesul vieţii nu neapărat de 
dincolo ci al acesteia de aici, cu chipul dragostei redeşteptate permanent ce ar fi 
şi pilda rostită în acest sens şi mod de viaţă în trecerea la cele veşnice a Părintelui 
Ilie Coman, ca să putem fi părtaşi ai exerciţiului fericirii păcii, curăţeniei cu 
inima, al sincerităţii fără vicleşug; ca să putem înţelege! Putinţa de a desluşi 
folosul strădaniei unei vieţi de pastoraţie, ca atitudini smulse din dobândirea 
vieţuitorilor ce rămân descoperite dragostei lui Dumnezeu şi judecăţii pe măsura 
ei, ca pilde ale pomenirii noastre vremelnice, dar răsărite din conştientizarea unei 
colegialităţi ce păstrează icoana luminilor de răsărit ale aducerilor aminte treze 
sau trezite neuitării.

Părintele Coman F. Ilie, s-a născut la 11 septembrie 1934 din părinţii Florea 
şi Maria, în satul Vârtoapele de Sus. Şcoala primară este absolvită în comuna 
natală. Urmează şcoala de cântăreţi bisericeşti „Macarie Ieromonahul” din Turnu 
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Măgurele, apoi 3 ani la Seminarul Teologic de la Radu Vodă şi Plumbuita din 
Bucureşti. Absolvă Institutul de Teologie în 1956, având ca temă de licenţă 
„Valoarea Vechiului Testament pentru creştini”. În 1957 se căsătoreşte cu 
domnişoara Viorica Petreanu, care rămâne în preajma bucuriilor şi încercărilor 
sale până la ceasul cel din urmă. Face practica liturgică la Catedrala patriarhală din 
Bucureşti. Este hirotonit preot pe seama parohiei Schitu Poenari, comuna Purani, 
judeţul Teleorman. În 1966 este transferat la parohia Adămeşti, iar în 1977 la 
parohia Sfinţii Împăraţi Constantin şi Elena din Alexandria. Ca o apreciere a 
muncii sale pentru Biserică, în anul 1999 este numit consilier administrativ 
bisericesc al Sfintei Episcopii Alexandriei şi Teleormanului. 

Ziua de 4 martie 2008 a reunit rugăciune, dar şi tristeţe, sub semnul nădejdii 
că trecerea la cele veşnice va putea păstra în continuare prezenţa părintelui în 
rugăciunile, gândurile şi amintirile rostite sau nu, de cei cărora le-a stat în preajmă. 
Însă cu siguranţă talanţii virtuţilor înmulţite vor rămâne pentru noi pilde şi 
folos pentru părintele consilier Ilie Coman în faţa Judecătorului. Sinceritatea şi 
zâmbetul aplecat spre viaţă, rămân cuvintele pomenirilor noastre, permanente 
aplecării spre a lua aminte!

Învăţând din bogata activitate pastorală că neuitarea binelui îşi găseşte bogăţia 
în cântarul judecăţilor lipsite de părtinire. Aducem un pios omagiu memoriei 
cucerniciei sale aşezată exemplului potrivit să rămână model, şi în ceasul mutării 
către cele veşnice acestui slujitor al iubirii podoabei Casei lui Dumnezeu, din 
toate dimensiunile slujirii pentru Biserică, înmulţind în mod constructiv darurile 
ce au fost primite de la Dumnezeu până către limanul mutării la cele veşnice. 

Rugăciunilor de atunci, pomenirilor de acum alăturăm dragostea şi preţuirea 
noastră sub vremea ceasurilor neuitării dragostei lui Dumnezeu.

Dumnezeu să-l ierte şi cu drepţii să-l numere. 

ZIUA DE SUFLET A TUTUROR 
COLABORATORILOR

Pr. Adrian Drăghici

Din vrerea lui Dumnezeu, sunt zile în care darul peste dar, descoperă 
sărbătoarea ca modalitate necesară părtăşiei de a ne bucura de pace şi dar, ori de 
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câte ori şederea noastră cu frică de Dumnezeu, este şedere bună adusă folosului 
duhovnicesc, ne trebuindu-ne altă condiţie, decât aceea a dorinţei de a urma cu 
pasul sufletului, pe Cel care ascultă, pe Cel care ne aşteaptă să batem ca să putem 
intra. Aşa am luat îndrăzneală de a păşit şi noi în atmosfera duhului de slujbă 
închinată lui Dumnezeu în biserica Sfinţii Trei Ierarhi din Videle, într-o zi cu 
multiple semnificaţii aducătoare de mângâiere sufletească. Biserica Sfinţii Trei 
Ierarhi, primitoare şi elegantă, însoţea nu numai prăznuirea sfântă a unei zile ce 
trece, ci şi pe cea a lucrului făcut bine, sfinţirea acesteia era definirea alcătuirilor 
împlinite şi nu în ultimă parte, ziua de naştere a Preasfinţitului Părinte Episcop 
Galaction.

Sărbătoare prin dimensiune şi semnificaţie, 17 mai descoperă prin conotaţii 
particulare, locale, valoarea seminţei căzute în pământul cel bun, îmbunătăţit şi 
din dragostea ierarhului cu sporită atenţie pentru casa lui Dumnezeu şi lucrul 
împlinit temeinic.

Sfinţii, mijlocitori şi martori, slujitori şi paveze, au pus început desluşirii 
cuvintelor rugăciunilor şi dragostei cu care slăvind pe Dumnezeu, ne bucurăm 
omeneşte de darurile şi binefacerile ce au fost asupra noastră odată cu 
arhipăstorirea acestei Sfinte Episcopii a Preasfinţitului Părinte Episcop Galaction. 
Nu întâmplător şi fără a fi surprinşi de emoţie nestăpânită, ziua de naştere a 
Preasfinţiei Sale este atât de apropiată tuturor arhipăstoriţilor, ea este ziua de suflet 
a tuturor colaboratorilor şi parte a bucuriei conştiinţei ce repetă consideraţia şi 
preţuirea ca pe un sentiment ce nu cunoaşte valenţele lucrului adăugat, ci doar 
starea sufletului cuprins în bucuria sărbătorii.

Lauda adusă lui Dumnezeu este mulţumirea noastră pentru purtarea Lui de 
grijă faţă de Preasfinţia Sa, la care adăugăm îndrăzneala omenească de a-i ura ani 
cu sănătate şi îmbelşugate zile sporite de realizări duhovniceşti. 

TE DEUM LAUDAMUS

Preot Neacşu Vasile

Este deja o tradiţie a Episcopiei Alexandriei şi Teleormanului ca în fiecare 
an, în săptămâna Patimilor, să se desfăşoare concursul – festival „Te Deum 
laudamus”. Evenimentul în sine cuprinde o secţiune a concursului de cunoştinţe 

https://biblioteca-digitala.ro



DIN VIAÞA EPARHIEI 335

religioase şi o parte de interpretare corală.
Toate aceste manifestări ale sensibilităţii sufletului creştin au parte de 

prezenţa, ca de fiecare dată aducătoare de mângâiere şi bucurie, a Preasfinţiei Sale, 
Preasfinţitul Părinte Episcop Galaction, Episcopul Alexandriei şi Teleormanului.

Astfel în ziua de 15 aprilie, la Roşiorii de Vede a avut loc concursul de 
cunoştinţe religioase, susţinut întru totul de Preotul Lazăr Emil, Inspector de 
specialitate în cadrul Inspectoratului Şcolar Judeţean Teleorman.

Pe 16 aprilie, la Alexandria, a avut loc partea de interpretare corală a 
festivalului concurs „Te Deum laudamus” urmată de premierea participanţilor care 
au obţinut rezultate meritorii în cadrul concursului de cunoştinţe religioase.

Desfăşurat în zile cu o deosebită încărcătură spirituală, festivalul concurs 
„Te Deum laudamus” se înscrie în momentele parcă netrecătoare ale trăirii 
duhovniceşti din sufletele copiilor ce cheamă totdeauna Împărăţia lui Dumnezeu, 
într-o dimensiune de sărbătoare din care este nevoie să învăţăm tot timpul.

CONFERINŢE PREOŢEŞTI

Preot Lazăr Emil

Anul 2008 este marcat de împlinirea a 320 de ani de la tipărirea Bibliei lui 
Şerban Cantacuzino, 360 de ani de la tipărirea Noului Testament de la Bălgrad 
şi 500 de ani de la tipărirea Liturghierului în limba slavonă de către călugărul 
Macarie. Toate aceste evenimente au determinat ca acest an să fie închinat de 
Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române cuvântului inspirat şi slujirii liturgice 
sub forma: „Anul 2008 – anul Sfintei Scripturi şi al Sfintei Liturghii”.

Cum era şi firesc, conferinţele preoţeşti care s-au desfăşurat în prima parte a 
anului au gravitat în jurul acestei teme.

Pe data de 2 iunie la Protoieria Alexandria, pe data de 3 iunie la Protoieria 
Roşiorii de Vede, pe 10 iunie la Protoieria Turnu Măgurele şi pe 17 iunie la 
Protoieria Videle au avut loc conferinţele preoţeşti în prezenţa Preasfinţitului 
Părinte Episcop Galaction, Episcopul Alexandriei şi Teleormanului.

Tema respectivă determină o bogată bibliografie marcată şi de o notă de 
necesităţi misionare.

În fiecare protoierie conferinţa a fost susţinută de un referent principal, de 
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obicei un tânăr slujitor care a punctat notele teoretice, co-referenţi fiind mai mulţi 
slujitori, cu o bogată experienţă pastorală şi duhovnicească ce au arătat relaţionarea 
directă dintre Sfânta Scriptură şi Sfânta Liturghie în slujirea bisericească.

Considerăm că şi de data aceasta tema propusă de Sfântul Sinod şi dezbătută 
de preoţi în cadrul conferinţelor respective se încadrează întocmai în problematica 
actuală a slujirii bisericeşti. 
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