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t Tit Simedrea 
Mitropolit 

SFÎNTUL IOAN BOTEZĂTORUL ÎN LU~11NA 
DESCOPERIRILOR DE LA QUMRAN 

BIBLIOGRAFIE. - LODS, Adolphe. Les Prophltes d·Israel et Ies debuts dw 
Juda'isme. Paris, Renaissance du Livre, 1935, XX-634 p. - GOGUEL, Maurice. Jean~ 
Baptiste. Paris, Payot, 1928, 304 p. - LAGRANGE, M. P. Le Juda'isme avant Jesus
Christ. Paris, Gabalda, 1&31, XXIV-624 p. - L!:CLERQ, Henri. Cenobitisme. Mona~ 
chisme Juif (= Dictîonnaîre d'Archeologie Chretienne et de Lîturgie), T. II, Paris, 
Letouzey, 1925, col. 3058-3075. - STEINMANN, Jean, St. Jean-Baptiste et la spiri;. 
tualite du desert, Paris, Ed. du Seuil, 1955, 193 p. (Osteneala noastră e datoare mult 
acestei lucrări). - DUPONT-SOMMER, A. Les Manuscrits de la Mer Morte (=En.;.· 
cyclopedie Franţ;aîse), T. XIX, Paris, 1957, p. 19. 42.-19. 42. 4. - ALBRIGHT, W. F. 
L'Archeologia în Palestina. trad. ital.. Mario Bizzari. Firenze, Sansoni, 1957, 346 p. 
- GASTER, Theodor H. The Dead Sea Scrîptures în English Translation. New
York, Doubleday & Ccmpany, 1955, 350 p. 

Cam de pe la jumătatea veacului al doilea î. H. şi pînă în anul 
'iO d. H. essenienii au ţinut - de altcum faptul este cunoscut - un 
loc însemnat în viaţa iudaismului palestinian. De asemenea s-a bă-, 
nuit, încă de acum un secol şi mai bine, că ei ar fi jucat, tocmai 
pentru însemnătatea locului ţinut de ei în iudaism, un oarecare rol 
şi în creştinismul începător, deşi numele lor n-a fost reţinut de tra"'."' 
diţia creştină, şi nici nu apare in vreuna din cărţile Noului Testament. 

Tot ce se ştia despre essenieni înainte de jumătatea veaculuj. 
nostru, venea din ştirile scoase din scrierile lui Filon Alexandrinul. 
Pliniu-cel-Bătrîn şi Iosif Flaviu. Dar întlmplarea a făcut ca un be-: 
duin palestinian, ce-şi pierduse caprele, să le caute prin peşterile de 
la Qumran şi să dea, în anul 1947, peste nişte manuscripte vecl·.i 
evreeşti, care, «cînd vor fi cu totului tot studiate şi publicate, vor. 
răsturna ceea ce se cunoaşte în privinţa textului ebraic al Vechiului 
Testament, a literaturii ebraice din periodul intertestamental, şi în 
privinţa străfundului ebraic al Noului Testament» 1. Cercetările cerute. 
de manuscriptele descoperite 5Înt, fireşte, abia la început, şi Iordanul 
va trebui să deşarte multă apă dulce în Marea Moartă, pînă ce toate; 
textele descoperite vor fi studiate, traduse şi publicate ; pînă ce fi
lologii şi arheologii vor spune cel din urmă cuvînt şi, mai ales, pînă" 
ce va fi lămurită pînă în fundul ei istoria Iudaismului din vremea 
celui de al d-.::iilea templu din Ierusalim şi a ivirii Creştinismului. 

Ţinînd seama deci de acestea, osteneala de faţă nu rîvneşte, 
fireşte, să istovească tema anunţată în titlu, ci numai să informeze 
cititorul, pe măsura îngăduită de literatura folosită la documentare. 
Şi pentru că unele din concluzii sînt întemeiate pe potriveli şi pe 
ipoteze, de bună seamă şi pînă la noi ordine, cele spuse aci sînt 
supuse revizui~ilor, îndreptărilor, îndoielilor şi chiar greşelilor. 

DESCOPERIRILE DE LA QUMRAN. - Qum ran este un k hi r b e 1, un 
cîmp de ruine, aşezat pe ţărmul nord-apusean al Mării Moarte 2• Aci 

1. Albright, W. F .. Op. cit., p. 279. 
2. A. Legendre, Cba.rte de la Palestine ancieime et moderae, Paris, Le, 

touzey, fără dată. 
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HO llltropolit TIT SIMEDREA 

a descoperit beduinul de care am amintit mai sus, în anul 1947, 
într-o peşteră săpată în faleza mării, nu departe de khirbel, asl!unsă 
într-un zir (chiup de pămînt), o grămadă de suluri manuscripte vechi 
evreeşti înfăşurate în pînză de in 3• In acea grămadă de suluri s-au 
aflat următoarele lucrări : Cartea proorocului Isaia în două copii ; 
un comentar la proorocia lui Avacum; un sul ms numit de editorii 
americani Manualul de Disciplină', căruia însă i se poate zice mai bine 
Pravilă ("Regula»), pentru că de fapt ms este o carte de povăţuire 
a unei secte iudee, de la care vin, fără îndoială, mss descoperite, pe 
temeiul căreia se cîrmuia frăţia, se recrutau noii membri şi se pre
găteau ucenicii ; un sul ms numit Războiul fiilor luminii împotriva 
fiilor întunericului, un adevărat «Regulament militar» întocmit în 
vederea răzbelului pe care vor aves. să-l poarte «fiii luminii» la sfîr
şitul veacului împotriva tuturor puterilor răului, înainte de defini
tiva sosire a împărăţiei lui Dumnezeu ; o culegere de Psalmi de mul
ţămită alcătuiţi de sectă, înfăţişînd în revărsări de simţăminte, lungi 
şi înflăcărate, credinţa şi gîndurile tainice ale fraţiei ; şi un sul ms, 
un chip de parafrază în limba aramaică (celelalte sînt în idiom ebraic), 
cu povestiri din cartea Facerii despre Patriarhi. 

Aceste scrieri, afară de Isaia, erau toate şi cu totul necunoscute 
pînă la descoperirea lor. Sulul ms cu Proorocia Isaiei a atras, fireşte, 
numaidecît luarea aminte a învăţaţilor, dar s-a văzut repede că 
unul din mss descoperite aci seamană, pînă şi în cuvinte, cu un ciu
dat document, aflat şi publicat mai acum cincizeci de ani în urmă, 
subt titlul Scrierea din Damasc 5• Acum acest document se vădeşte 
a fi «o compilare» după Pravila de la Qumran ş1 se înrudeşte de 
aproape cu «Pseudoepigrafele Vechiului Testament»: Enoh, Jubileele 
şi Testamentul celor doisprezece Patriarhi, redactate în secolele II şi 
I î. H., şi mult citite în Biserica primitivă. Dar, după cum s-a 
spus mai demult 6, Scrierea din Damasc este de obîrşie esseniană. 
Asemănarea ei cu Pravila, rudenia ei cu pseudoepigrafele numite, dar 
mai ales faptul că aceste scrieri, toate, chiar şi Scrisoarea din Da
masc, s-au descoperit mai tîrziu în alte peşteri la Qumran, au dus 
la încheierea că mss descoperite în anul 1947 la Qumran, sînt negreşit 
rămăşiţele bibliotecii unei comunit5.ţi esseniene, ce-şi făcuse aşezarea 
în această localitate; şi că au fost ascunse în peştera din apropiere, 
m preajma marelui război evreu (66-67 d. H.), înainte de părăsirea 
ţinutului. 

Despre lăcaşul essenienilor de la Marea Moartă avem o mărturie 
vrednică de crezare, de Ia Pliniu-cel-Bătrîn. In adevăr, el spune că 
essenienii aveau o mare aşezare lingă ţărmul apusean al Mării Moarte, 

3. «Ceramica (zirului) e de izvod ellenistic-roman din veacul din urmă al 
templului al doilea (cc. ·anul 30 în. Hr.-70 d. Hr.), iar pinza de in s-a putut 
data, prin radiocarb<raiu, din timpul lui Hristos ... ». Albrright, W. F., op. cit„ 
pag. 2-80. 

4. The :\Ianual of Dis.ciplf,n.e, în Theodor H. Ga.ster, op_ ciot. pp. 39-60. 
Tot aici: Războiul fiilor luminii împotriva fiilor întunerecului, pp_ 280-306; Psalmii 
-, muiţim.ltă., pp. 115-202. 

5. M.-J., L?.grange, op. cit., p. 231. Th. H. Gaster, op. cit., pp. 61-85, ii nu
meşte The Zadoklte Document (Documentul Ţadochit) şi ii dă ca făcind una cu 
«Ha.nUBJ of Discipline», îm,preunindu-Ie sub titlul general: Rules of the Bro
•e.rhood, p. 33. 

6. M.-J. Lagrange. op. cit., pp. 330. 332. 
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SFtNTUL IOAN BOTEZATORUL 141 

mai sus (adică la miazănoapte) de Engadi 7• Şi khirbelul Qumran se 
află chiar în locul arătat de Pliniu. 

Săpăturile arheologice făcute în anul 1951 şi în anii 1954-1956 
în cîmpul de ruine de la Qurnran, au întărit şi mai mult încheierile 
trase atît din rnss aflate în peşteră în anul 1947, cit şi din scrierile 
lui Pliniu şi ale scriitorilor evrei Filon şi Iosif Flaviu. Aceste săpă
turi au scos la iveală ruinele unui lăcaş cum nu se poate mai potrivit 
cu nevoile unei comunităţi esseniene. Clădirea fusese înzestrată cu 
încăperi pentru trebuinţele frăţiei, cu cisterne pentru spălările zilnice, 
cu trapeză pentru ospăţul sfint luat în comun, cu încăperi şi mese 
şi călimări pentru copiatul cărţilor sfinte, etc. Lingă clădire s-a aflat 
şi un mare cimitir al comunităţii esseniene aşezate aci. 

Iscodirile făcute în anul 1952 şi în anii 1955-1956 au dus la 
descoperirea a încă altor zece peşteri, mai aproape ori mai departe 
de cea aflată în 1947, în care s-a găsit un număr uimitor de mare 
de manuscripte, pergament şi papirus, ale frăţiei esseniene de la 
Qumran. Inventarierea acestor mss încă nu era terminată {1956) ; iar 
publicarea lor era abia la început. Totuşi se poate spune că în cele 
patruzeci ziruri noi descoperite, s-au aflat frînturî din mai toate căr
ţile Bibliei canonului evreesc 8• Din Esther, însă, din Tobie şi din 
Inţelepciunea lui Sirah nu s-a aflat nimic. Aşa, s-au găsit : fragmente 
de tîlcuire (ca cea la Avacum 9) la proorociile: Isaia, Osea, Miheia 10, 

Sofonie şi Naum 11 şi la Psalmi 19 ; fragmente din «Pseudoepigrafele> 
Enoh, Jubileele şi Testamentul lui Levi şi dintr-o Apocalipsă necu
noscută care descrie mai ales Ierusalimul cel de sus ; fragmente din 
mai multe mss cuprinzînd Pravila, Războiul ... , Psalmi de mulţămită 
şi chiar Scrierea din Damasc; o pagină cu «mărturii> biblice mesia
nice ; etc., etc. 

Dacă lăsăm deoparte textele biblice vedem, că celelalte texte 
arată că în biblioteca frăţiei, se află vreo şaşezeci de scrieri proprii 
esseniene. 

Deci, nu încape îndoială, manuscriptele evreeşti aflate în peşte
rile de la Qumran, sînt ale unei aşezări esseniene asemeni celei de
scrise de Pliniu. 

, COMUNITAŢlLE ESSENIENE. - !n preajma erei creştine, Palestina, 
ţară supusă romanilor, era, cu tot statutul ei politic şi religios deose
bit de al celorlalte popoare supuse acestei împărăţii, într-o frămîn
tare politică şi religioasă necunoscută în lumea mediteraniană de 
atunci. Cete de agitatori şi terorişti aţîţau necontenit poporul iudeu 
la răscoale; şi ura împotriva cutropirii romane era hrănită de pro
paganda apocaliptică. 

Apocalipsele, cărţi de obicei redactate în limba aramaică, de 
autori ascunşi subt numele unuia din Patriarhi sau din vechii 'Proo-

7. Hist. Nat., V, 17. 
8. De ţinu~ minte: Dacă în totalitatea lor <<textele biblice» descoperite Ia 

Qu.mran se potrivesc în general cu textul mazoretic, in amănunte m:să. ele se 
potrivesc mai adesea cu vechile versiuni greceşti. Cf. A. Sommer-Dupo111t, op. oit., 
pp. 19-42-24. col. II. 

9. Cf. Th. H. Gaster, op. cit .. ,pp. 246-256. 
10. Ibidem, pp. 238-240. • 
11. Ibidem, pp. 242-244. 
12. Thidem, pp. 123-202. 
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1-!2 Mitropolit TIT SIMEDREA 

r0ci, prevesteau prăpădul universal, - semn al venirii împărăţiei sfin
ţilor·-, ce era aşteptat să se întîmple în curînd. Atunci Dumnezeu 
se va arăta ca Judecător al lumii, şi evreii evlavioşi, morţi mucenici, 
v0r învia. Atunci va fi sfîrşitul vechii lumi şi sosirea unei alteia, noi 
şi desăvirşite. Insă Messia, împăratul uns de Iehova pentru a domni 
p.este toate naţiunile şi a birui, Messia cel vestit de proorocii cei de 
demult, nu mai era înţeles de poporul iudeu de atunci. Atingerea 
acestuia cu gtndirea babilonică şi persană îi schilodise înţelegerea 
d~spre Messia. Inspiraţii iudaismului nu mai aşteptau un Messia din 
c:isa lui David, Mintuitor al lumii întregi, ci un messia naţional. Spe
culaţiile lor năzuiau la soarta lumii întregi, depăşind strîmtele graniţe 
ale Palestinei ; năzuinţă a cărei împlinire era acum aşteptată numai 
de la un prăpăd al lumii întregi, singurul în stare să înlocuiască 
împărăţia păgină cu împărăţia lui Dumnezeu, printr-o mare lovitură 
pornită din cer. 

Această aşteptare pricinuise o mare nelinişte religioasă, iar te
merea de prăpădul, pe care mulţi îl doreau, pusese stăpînire pe su
fletul noroadelor. Se credea că din această frămîntare va ieşi o lume 
nouă; şi aci aveau dreptate! Dar în ce chip urma să se petreacă 
dărimarea ? Prin stăpînirea lumii de fariseism, sau de sacerdoţiul 
saducheu? Prin biruinţa iudaismului în chip de împărăţie vr~mel
nică, ori prin întoarcerea păgînilor în masă la ceea ce avea mai du
hovnicesc aşteptarea mesianică israilită ? 

Minţile adinc dezbinate şi împărţite căutau totuşi o ieşire din 
aceasţă zbuciumare. Poate că cei mai evlavioşi dintre evrei, cei mai 
cucernici, vor fi căutat alinare sufletelor lor între zidurile lăcaşurilor 
esseniene, la adăpostul acestor ciudate şi înflăcărate frăţii ! 

Viaţa, petrecerea şi doctrina essenienilor se cunoştea pînă la 
descoperirea de la Qumran, numai din ce spuseseră despre ei Filon, 
Plini u şi Iosif. 

Filosoful evreu FILON din Alex3.ndria (20 î. H. - 40 d. H.) zu
grăveşte în tratatul său Quod omnis probus liber sit (IV, 75, 79-83), 
chipul de viaţă al essenienilor aşa : 

Ei sînt în număr de 4000. Numele lor... arată după mine 
sfinţenia, pentru că sînt... slujitorii lui Dumnezeu, nejunghi
ind dobitoace şi trudindu-se să-şi facă cugetele cu adevărat 
vrednice de omul sfinţit pentru preoţie. 

Filon îi arată fugind de viaţa orăşenească, nefăurind nicidecum 
arme şi 

nefăcînd nimic ce ar putea sluji războiului. 
Printre ei rob nu se află. Toţi sînt liberi şi se ajută unul 

pe altul. 
Dintre ştiinţe ei cultivă numai 

ceea ce priveşte existenţa lui Dumnezeu şi obîrşia lumii, 
dar se îndeletnicesc mai mult cu morala, luînd mereu po
văţuitor legile strămoşilor, pe care duhul omenesc nu le-ar 
fi putut născoci fără insuflare de la Dumnezeu. Ei le stu
diază în tot timpul, dar mai vîrtos în ziua a şaptea... care 
este ţinută drept sfinţită. In această zi se înfrînează de la 
orice lucrare şi se duc în locurile sfinte numite sinagogi. 
Acolo cei tineri sînt aşezaţi după vîrstă mai jos decît cei 
bătrîni şi se pregătesc de ascultat cu ·cuviinţa de nevoie. 
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Atunci unul ia cărţile şi citeşte şi altul din cei mai destoi
nici merge să facă tîlcuirea a ceea ce nu este uşor de în
ţeles. Că adesea învăţămîntul e dat în simboluri, după chipul 
bătrînilor dascăli. 

Aci se propovăduieşte evlavia, sfinţenia, viaţa de familie, 
viaţa cetăţenească, cunoaşterea faptelor bune, a celor rele 
şi a celor indiferente ... 

Filon mai departe stăruieşte asupra comunităţii de bunuri şi 
asupra milosteniei practicate de essenieni. Intr-o altă scriere pierdută, 
intitulată Apologia Iudeilor, el spune, după mărturia lui Eu11ebiu, 13 că 

• essenienii practicau desăvîrşita nemîncare de carne şi lepă
dau căsătoria. 

Pliniu-ce]-Bătrîn (25 î. H. - 79 d. H.), în scrierea sa Istoria 'na
turală, 14 (V 1~) zugrăveşte comunitatea essenienilor aşa: 

La apus de lacul Asfaltit, dar la o d.epărtar - de ţă.tm 
unde n-au nimic de temut din partea duhori.lor < lacului>, 
sînt essenienii, naţie singuratică, ciudaţi mai mult de cit 
toţi alţii, fără femeie, fără dragoste, fără . bahi, trăind în 
tovărăşia palmierilor. Ei se prăsesc de la o zi la alta prin 
venirea de noi oaspeţi; şi nu lipseşte mulţimea celor care, 
obosiţi de viaţă, sînt aduşi de valul norocului să îmbrăţi
şeze acest chip de trai. In ac.est chip, vreme de mii de 
veacuri, lucru de necrezut, dăinv,eşte o 7iaţî·e unde nimeni 
nu se naşte, atît de roditoare este pentru ea câinţa ce au 
ceilalţi de viaţa lor trecută. Mai jos de ei' fusese oraşul 
Engadda ... acum o grămadă de cenuşă ca· şi· 1erusalimul... 

Fireşte, spusa că _această frăţie ar număra mii de • veacuri de 
'viaţă, e o greşală, totuşi Pliniu tntăreşte cele spuse de Filon. Ade
vărat, el judecă lucrurile din afară, ca un· ziarist de azi care ar vrea 
-să zugrăvească viaţa atoniţilor, dar bagă de seamă pustnicia şi celi-
·batul essenienilor de la Marea Moartă. • 

Cea mai lămurită mărturie e însă dată de Iosit Flaviu (37-100 
sau 11,0 d. H.), ca unul ce avusese legături cu essenienii. «El era mai 
volnic 'să vorbească şi să zugrăvească chipul de viaţă al essenienilor 0 

ca unul ce, palestinian fiind, văzuse cu' ochii lui multe din comuni
tăţile lor. l„e va fi cunoscut chiar foarte de aproape pe la vîrsta de 
·şasesprezece ani, adică în acea vreme a vieţii sale, cînd umbla să 
cunoască deosebitele «filosofii» evreieşti. Poate chiar va fi gîndit 
atunci să intre în frăţia lor ... El, vădit, le-a purtat mereu oarecare 
;Simpat'ie» rn, El spune : ' 

Essenienii ... sînt oameni din neamul evreiesc, dar se poartă 
între ei .cu mai multă dragoste de cît nimeni altul. Ei îşi 
întorc faţa de la plăceri ca de la ceva ruşinos, şi privesc cum
pătarea şi răzleţirea d.e patimi ca virtute. Dispreţuiesc căsăto
ria, dar înfiază copiii altora. La vîrsta cînd aceştia sînt primi
tori de învăţătură, se poartă cu ei ca şi cu ai lor, şi îi formează 
după obiceiurile lor proprii. Fără a lepăda cu totul căsătoria 
şi naşterea de fii, se feresc totuşi de uşurătatea femeilor 

13. Praep. Evangh., 1, VIII, IX, ed. Dindorf. .. 
14. Historia na,turale, V. 17, tra<l. Littre. 
15. J. Thomas. Le motWe!lr.lent ba.ptist-e· en Pa.lestine 

:1935. p. 6. Apud J. Stei-nmann; op. cit., p. 20. • 
et en Syrie, Gemb1aux. 
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fiind încredinţaţi că nici una nu păstrează credinţă unui 
singur bărbat. 

Dispreţuiesc bogăţia şi practică comunitatea de averi. AU
această lege: Cei ce intră în cinul lor îşi dau averea comu
nităţii, încît printre ei nu sînt nici bogaţi nici săraci. N -aU
decît o avere obş~ească întocmai ca fraţii. 

Privesc untdelemnul ca o murdărie, iar dacă vreunul a 
fost uns fără voia lui, îşi şterge trupul. Ţin să aibă pielea 
curată şi sînt totdeauna îmbrăcaţi în alb. 

Ei n-au decît un singur lăcaş. In fiecare oraş sînt mulţi
Şi cei ce sosesc acolo din altă parte, au la îndemînă bunu
rile celorlalţi ca şi cum ar fi ale lor. Se pogoară la oamenii 
pe care nu i-au văzut niciodată, ca la nişte prieteni de 
aproape. Cînd călătoresc nu duc nimic cu ei afară de arme· 
să se apere de tîlhari. 1n fruntea cetei e pus unul care să. 
le împartă veşmintele şi hrana ... şi nu schimbă haina sau,_ 
încălţămintea decît numai cînd s-a ponosit cu totul... NU
cumpără şi nu-şi vînd nimic unul altuia ... 

Se roagă lui Dumnezeu după obiceiul lor. lnainte de ră
săritul soarelui nu rostesc nici un cuvînt lumesc ... După 
acee_a supraveghetorii lor trimit pe fiecare la meseria lui„ 
să lucreză pînă· la ceasul al cincilea. Apoi se adună în ace
laşi loc, îşi încing trupul cu nişte fustanele de lină şi se 
scaldă în apă rece. Se adună după aceea într-o sală, unde
n-are voe să pătrundă nici un străin. Apoi întră în stare
de curăţenie în trapeză, ca într-o încăpere sfinţită. Odată 
ce au luat loc în tăcere, pitarul împarte fiecăruia cite o
pîine şi bucătarul pune înaintea fiecăruia într-un tăleraş o, 
porţie dintr-un singur "jel de mîncare. Preotul zice înainte
de mîncare o rugăciune şi nimănui nu-i este îngăduit să· 
se atingă de mîncare mai nainte. La sfîrşitul prînzului preo
tul zice iarăşi rugăciunea ... apoi, desbrăcîndu-se de veşmin-
tele pe care ei le socotesc haine sfinte, se întorc la lucru 
pînă seara. Apoi, întorcîndu-se, cinează într-acelaşi chip .. -

... Ei nu jură. Socotesc jurămîntul ca atare mai rău de cît 
jurămîntul mincinos. 

Se îndeletnicesc cu foarte mare tragere de inimă cu cititur. 
lucrărilor bătrînilor. 

Iosif arată mai departe cum se poate intra în comunitate : 
Cei ce doresc să intre în secta lor nu sînt primiţi numai 

decît ; sînt supuşi aceluiaşi fel de viaţă, dar în afară, şi li 
se dă ... şi un veşmînt alb. Acela, care face dovadă de în
frînare, este îngăduit (după un an) să ia parte la botez în 
apă foarte curată în vederea curăţirii, dar nu e primit la 
ospăţul comun. După o încercare de încă doi ani, dacă e
aflat vrednic, e primit în cin... Cei prinşi în greşeli mari„ 
sînt alungaţi din cin. Cel osîndit aşa, e sortit pieirii ; pentrU
că fiind legat prin jurămînt şi prin deprindere nu poate 
primi hrană de la alţii, ci silit să se hrănească cu ierburi„ 
piere ucis de foame ... Blestemarea numelui Marelui Legis
lator (Moisi) se osîndeşte cu moartea ... 
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Ei sînt tare încredinţaţi că dacă trupurile sînt pieritoare 
şi• materia lor nestătătoare, sufletele fiind nemuritoare dăi
nuesc pururea; lăcuitoare în eterul cel mai subţire şi atrase 
printr-un chip de momeală firească, ele se vîră în trupuri 
ca în nişte închisori. Dar cînd se desleagă din legăturile 
cărnii, se înalţă în sus, vesele, ca nişte liberate dintr-o 
lungă robie ... Iată deci în1,ăţătura essenienilor despre suflet, 
- o momeală pe care o îmbie şi pe care nimeni, din cei ce au 
gustat odată din înţelepciunea lor, n-o mai poate ocoli. 

Printre essenieni se află unii care se încumetă să prezică 
viitorul, deprinşi fiind cu tîlcuirea cărţilor sfinte şi Cu prac
ticarea învăţăturilor proorocilor. Rar se întîmplă ca prezi
cerile lor să greşească. Etc. 16. 

Iosif Flaviu a cunoscut pe essenieni cam prin anul 53 d. H., dar 
chipul cum îi descrie e foarte pilduitor: O comunitate asemenea unei 
.chinovii, păzind cu sfinţenie lepădarea de averi, neprihănirea, munca, 

, rugăciunea, studierea Legii şi a Proorocilor. Comunitatea este ierar
hizată aproape milităreşte şi supusă unei ascultări foarte strînse, mai 
ales în privinţa tăcerii. Avea chiar şi riturile ei: Băi rituale, veş
minte albe, adunări tainice şi mai ales os,peţe comune cu înfăţişare 
de sfinte. 

Aceste deosebite ştiri sint întărite şi adeverite cu totul şi lf -
murite prin descoperirea rămăşiţelor bibliotecii frăţiei esseniene de la 
Qumran, şi de săp_ăturile arheologice făcute în ruinele lăcaşului lor 
şi în mormintele din cimitir. 

Comunitatea îşi avea sălaşul aşezat la o depărtare de un km de 
ţărmul nord-apusean al Mării Moarte, la doisprezece km miazăzi de 
Ierihon şi la patru km nord de fîntîna termală Feshka. La răsărit se 
ridică falezele pustii, unde zăpuşala e înăbuşitoare. Clădirea din 
mijloc avea cam patruzeci de metri pe o lature, iar la miazănoapte
apus un chip de turn cu două caturi păzea magaziile, unde se putea 
pătrunde poate din afară prin ganguri făcute din lemn. In afara să
la~ului era cimitirul frăţiei în care s-a numărat peste o mie de mor
minte, printre care şi cîteva de femei. 

Acest lăcaş s-a zidit în vremea lui Ioan Hyrcan (135-104 î. H.). 
iar în anul 31 i. H. a fost tare ruinat de un mare cutremur de pă
mînt. A fost după aceea dres şi lăcuit iarăşi în primii ani ai erei 
creştine, dar în cele din urmă, în anii 68-70, a fost dă.rimat cu totul 
de legiunile romane şi aşa a rămas pînă astăzi. Inainte de dărîmare, 
essenienii au avut vreme să ascundă cărţile în numeroasele peşteri 
din apropiata faleză stîncoasă. 

Datorită unora din mss aflate în anul 1947, se cunoaşte acum 
din izvor neîndo;os canoanele essenienilor, - nume pe care ei nu 
şi l-au dat niciodată. Manuscriptul numit Pravilă (cManualul de 
Disciplină») începe cu un îndemn, amintind marile reguli de viaţă 
duhovnicească esseniană. Amintirea biblică de Legămînt cu Dumnezeu 
este desfăşurată pe larg. 

Pravila comunităţii supune la un jurămînt sărbătoresc pe cel 
primit definitiv în cin, fapt ce-l deosebeşte cu totul de oamenii ne-

16. Citatele din Filon şi Iosi.f Flaviu sint prescurtări din textele integrale, 
trad. framceză, în M.-J. Lagrange, op. clt., pp. 308-317. Tot aci, pp_ 307-337, o bunt\ 
monografie a eseenienilor. 
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curaţi. Comunitatea este supusă unei ierarhii· aspre, sprijinită pe 
preoţi. Marele Sfat, subt preşedenţia unui Supraveghetor(Mabaqqerîm
episcopos) are o autoritate nemărginită, şi comuntta·tea de bunuri este 
straşnică. Membrii comuni ai frăţiei sînt datori să privegheze o treime 
din fiecare noapte, citind cărţile (frăţimii ?), studiind Legea şi cins
tind (adorind) împreună pe Dumnezeu 17• 

Primirea formală în «adunarea comunităţii» este supusă votului 
adunării frăţiei. Cererea celui ce doreşte să ·facă ascultare în comu
tate este supusă votului preoţilor şi majorităţii adunării. După un 
an de ascultare şi un examen îndestulător, candidatul are dreptul 
la botez, dar bunurile lui încă nu sînt primite spre folosinţă comună, 
şi el nu ia parte la ospăţul sfinţit. După trecerea unui al doilea an 
de ucenicie, el poate fi primit pentru totdeauna în comunitate şi h 
ospăţul comun 18• 

Pentru greşeli, Pravila prevede pedepse aspre': îndepărtarea: din 
comunitate pe timp limitat sau pentru totdeauna'; iar dacă greşala 
este din neştiinţă sau fără voie; pedeapsa e de • doi ani de nouă în-
cerc.are 1 9• I ' 

In privinţa vieţii liturgice, Pravila spune numai că jertfele sin
geroase sînt înlăturate ,20, că hotărîrea şi aşeza!rea sărbătorilor se fă-
cea cu multă grijă şi alta, nimic. _ • • • 

In Pravilă sînt multe vorbe'spuse • pe ocolit€ în privinţa tainekr 
şi a descoperirii făcute· fiilor lui. Ţadoc ii, Descoperirea trebuia s':.i 
năzuiască la trei lucruri ~- · • • r '· • ' : ·' 

a. La o gnoză în privinţa curăţiei şi luminării duhului, dobîndită 
prin celibat, uciderea patimilor;:· rugăciune şi rituti ca botezul cu apa 
şi ospăţul stinţit ; • _ • • _ • ' 

b. La o ţîlcuire simbolistă a Legii, care, fireşte, trebuia să îri
~ăduie ·scăparea de canoanele di11 Levitic, privhid ,jertfele' şi riturile 
de la Templu. Păstrarea vechiului calendar: lunar ferea sărbătorile 
essenienilor să, ou cadă odată cu cele de la temp'lu , din Ierusalim ; 

c. In sfîrşit, la aceea ca tîlcuitorii ,comunităţii' să caute să pă
trundă cu mintea adîncul scripturilor p'n:iorbce:ştli-; :pentru a descoperi 
tainele viitorului apropiat. Că şi essenienii aşt~pta:1.i· \. e:cirea lui Mes
sia, deşi un text din Pravilă (IX. 11) zice:': • • 

«Pînă la sosirea proorocului şi a M essiilor lui A:ron şi Israe'l..,:~ 91 

Ceea ce pare să aibă ca urmare o doime de lVIessia, ·potrivit u'n't:i 
anumit chip de cugetare rabinică, poate tîrzie. • • 

Prin urmare, chinovie, ascetism, studierea: şi meditarea Legii \:i 
a Proorocilor şi înlocuirea jertfelor sîngeroase de 'la Templu cu bo
tezul şi cu ospăţul sfînt, - iată canoanele acestui pretins «monahism 
precreştin». • 

;r; 

TRUDA CĂRTURĂREASCĂ ŞI'RU(iĂCIUNEA ESSENfENILOR. - Mult au 
stăruit essenienii cu gindul pe Legea lui Moisi şi scripturile Proorc\
cilor ! Membrii· comunităţii îşi petreceau o treime din fiecare noa p'te, 

17. Pravila VI. 8. • 
18. Idem,· VI, 13-23. 
19. Idem, IX 1-6. 
20. Idem,. lX, 4-6. 
21. «Tadoc si Abia tar era11 arhiereii» pW;Ji ,de Da.vid. :Cf. • II Samuel; XX; ·26. 
22. P~avila, 'ix, 11. 
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meditînd pe aceste cărţi. De aci au ieşit numeroasele lucrări, a căror 
trecere era cu totul nepotrivită cu puţinătatea numărului essenieni-
1or. S-a petrecut cu ei ceva cam în chipul monahismului nemţean
paisian, a cărui mică şcoală duhovnicească răzbise, răscolise şi îm
prospătase toată viaţa călugărească de grai romîn şi slav. 

Printre rămăşiţele bibliotecii de la Qumran s-a aflat, în 1947, 
nu numai nişte minunate manuscripte cu texte biblice, ci şi o tîlcuire 
la proorocul Avacum ; un Pesher Habacuc. Acest prooroc a trăit şi a 
scris proorocia ce-i poartă numele cam 'pe la sfîrşitul veac. al VII-lea 
î. R; iar scrierea are numai trei capitole, cele mai greu de tilcuit 
texte biblice. Tîlcuitorul essenian tilcuieşte numai capitolele I şi II, 
pline de plîngeri şi de blesteme, iar pe al III-lea, - un imn acrosEh 
preamărind biruinţa lui Iehova-, poate care nu-l interesa, îl lasă ne
tilctiit. In calea tîlcuirii sale autorul dă şi peste o zicere, sortită unui 
mare viitor atunci, cînd va fi folosită de Apostolul PavEl (Rom. I, l'i): 

DREPTUL DIN CREDINŢA VA FI VIU (Avac1,1,m II, 4), căruia tîlcui
·torul essenian îi · dă următoarea tîlcuire : 

«Aceasta, priveşte pe toţi cei din casa lui Iuda, care pun Legea 
în lucrare; Dumnezeu: îi va izbăvi din c~sa de judecată pentru încer.
cările îndurate de ei şi pentru credinţa lor în Dascălul de Dreptate» t:J_ 

Acum să vedem cum tilcuieşte el alt verset din cap. II : 
, «Şi' fiindcă tu ai prădat popoare multe, şi celelalte nea

muri te VOT prăda pe tine DIN PRICINA. OMORURILOR ŞI A 
SILNICIILOR SAV1RŞITE 1MPOTRIVA ŢARII, 1MPOTRIVA CET AŢil 
ŞI 1MPOTRIVA LACUITORILOR LOR ( Avacum II, 8). 

«Tîlcuirea priveşte pe preotul nelegiuit, pe carele, din 
pricina nelegiuirii împotriva Dascălului de Dreptate şi a 
oamenilor comunităţii sale, Dumnezeu l-a dat în mîinile 
vrăjmaşilor s(ii, pentru a-l ucide cu lovitură de moarte, întru. 
amărăciunea inimii, pentru că el a făcut rău aleşilor săi» u_ 

,Oricine ar fi ~Dascălul de Dreptate», întemeietorul comunităţii 
.oesseniene --, asupra căruia părerile sînt împărţite -, şi nelegiuitul 
preot care l;..a prigonit, acest crîmpei de tîlcuire descopere liniile 
mari de exegeză ess 0 nianiL Dar cu to3te că tîlcuirea e alcătuită tirziu 
după prigonirea numitului «Dascăl», totuşi alcătuitorul ei nu se sfieşte 
a scrie pe toate rîndurile, că proorocul Ava.cum are în vedere numai 
întimplările petrecute la întemeierea comunităţii lor şi luptele ei cu 
iudaisrµµl ofrcial. De aci iese că essenienii se socotesc singurii moşte
nitori ai făgăduinţelor dumnezeieşti cuprinse în cărţile proorocilor. 
Dar, spre deosebire de creştini, care vor veni după ei, essenienii nu 
leagă aceste făgăduinţe - împlinite de acum pentru ei - de mes
sianism. Dascălul de Dreptate nici cînd nu s-a dat pe sine dre;_:>t 
Messia. Martoră e însăşi comunitatea de la Qumran, care, în anul 
dispariţiei ei (68-70 el. H.), era încă în aşteptarea unuia sau a amîn
duror Messia. Deosebit de aceasta, tîlcuitorul essenian nu foloseşte, 
vădit, o metodă de tîlcuire alegorică !,au istorică, ci tilcuieşte textul 
după înţelesul cuvintului. Proorociile au, după el, un îndoit înţeles : 
De o parte, împlinirea proorociei lui Avacum în privinţa Dascălului 
de Dreptate este de acum trecută ; nu mai priveşte viitorul. De alt.i 

23. Habukuk II. 4. în Th. H. Gaster, op. cit., p. 253. 
24. Ibidem. 
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parte, anumite părţi din proorocie încetează să mai fie folosite in 
privinţa vieţ~i de mai tirziu a comunităţii. Jar autorul tilcuirii singur 
mărturiseşte, că «momentul cel mai de pe urmă (eshatologic) va fi 
mult mai lung decît l-au prevăzut p'roorocii, pentru că tainele lui Dum
nezeu sînt nepătrunse» 25• 

Pesher Habacuc arată îndeletnicirile cu care-şi umpleau esseni
enii privegherile lor din fiecare noapte: Căt:tau în BibHe istoria co
munităţii lor, prezisă de prooroci, pentru a scoate din ea mîngîiere 
şi îmbărbătare; şi erau deplin încredinţaţi că ei sînt părtaşi la tai
nele dumnezeieşti şi că înfrîngerea Dascălului de Dreptate fusese 
proorocită şi intra în planul dumnezeiesc, descoperit în Sfînta Scrip'
tură. O asemenea încredinţare era o arvună de viitor, şi exactitatea 
ştirilor despre trecutul foarte apropiat, chezăşuia preţul şi lipsa de 
greşeală a tîlcuirii dată de ei cuvintelor proorocilor, a căror împlinire 
încă o aşteptau. 

Acest izvod de tîlcuire era cu totul deosebit de al rabinilor fa
risei, a căror exegeză va birui mai tîrziu în Talmuduri. Tîlcuirea 
fariseilor avea de scop 4:Să pue o temelie biblică la tradiţiunile iu
daice, şi să scoată noi porunci şi lămuriri legale1> JG. Aşa, tîlcuirea se 
face mai mult morală şi cazuistică decit ziditoare şi însufleţită de 
duh proorocesc ; iar Biblia, o carte de legi încheiată şi terminată. 
Dar dacă aceste năzuinţe trebuiau să biruiască în cele din urmă, în 
iudaismul oficial, în deosebi după prăpădul din anul 70, totuşi ele 
·n-au izbutit să stingă cu totul duhul proorocesc. Au nu din preajma 
celui mai vestit rabin de la sfîrşitul sec. I al erei noastre va ieşi 
Apocalipsa sau Carte IV Esdra ? Mai mult, în istoria de după aceea 
a iudaismului va apărea necontenit o mişcare mistică, neatîrnată de 
legalismul moralizator al tîlcuitorilor Thorei. 

Această mişcare era mult mai însemnată printre essenieni de
cit în orice parte în iudaism. Strădania lor exegetică trece cu mult 
peste marginile iudaismului oficial şi se întinde pînă la cărţile, care 
n-au fost primite niciodată în canonul biblic palestiniar,. La Qumran 
s-au descoperit, precum s-a spus, fragmente şi din cărţile cpseudo
epigrafe1, : Jubileele, Enoh, Lameh, Testamentul lui Levi şi altele. 

Cu aceste cărţi scribii essenieni trec dincolo de pragul tîlcui-· 
torului şi i.e fac adevăraţi autori. Cugetarea şi doctrina lor apare în 
multe şi vestite apocrife, de mult cunoscute în versiune grecească 
sau orientală. Autorii. cărţilor : Parabolele lui Enoh, Jubileele, Testa
mentul lui Levi din Testamentul celor doisprezece Patriarhi şi Psal
mii lui Solomon sînt precum se vădeşte de obîrşie esseniană. In ele 
se află preţioase ştiri cu privire la doctrina messianică a essenie
nilor. Se vorbeşte în ele de aşteptarea judecăţii obşteşti şi de Jude
cata lui Dumnezeu. In Testamentul lui Levi întîlnim următorul tablou 
cu înalt tîlc despre rostul lui Messia : 

«Cînd pedepsirea (răilor) va veni, Preoţia va pieri. 
«A tun ci Domnul va ridica un nou preot, 
«căruia i se vor descoperi toate gînduri.le Domnului, 

25. Idem, II, 3. 

26. P. Bonsirvan, Le Judaisme palestinien. t. I, p. 295. Apud J. Steinmann,. 
op. cit., p. 45. 
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«~i el va fi cel ce va face multă vreme judecata adevăru
lui pe pămint. 

împărat, «Steaua lui se va ridica pe cer ca a unui 
duminind cu lumina cunoştinţei, ca într-o 
cşi va fi mărit în tot pămîntul. 

zi însorită 

«Va străluci ca soarele pe pămint, 
«va pierde întunerecul de sub ceruri 
«şi tot pămîntul pace va afla. 
«Cerurile vor tresălta la vrerr.ea lui, 
«pămîntul se va veseli 
«şi mările se vor bucura. 
«Şi cunoaşterea Domnului se va răspindi ca apa mărilor 

pe pămînt 
«şi îngerii din faţa lui Dumnezeu afla-vor în el bucuria . 
.::Cerurile se vor deschide 
«şi din templul măririi va veni p~ste el sfinţenia 
((în glas părintesc, precum către Avraam şi Isaac şi Iacov. 
«Şi mărirea celui Preaînalt se va rosti peste el 
«şi duhul înţelegerii şi al sfinţeniei vor odihni peste el în apă. 
«Pentru că el însuşi va da slava Domnului fiilor săi în ade-

văr şi de-a pururi, 
«şi va avea urmaş din neam în neam pină la sfîrşit. 
«Subt preoţia lui neamurile toate vor avea cunoaştere pe 

«şi vor fi luminate prin harul Domnului, 
<pe cînd Israil se va împuţina în neştiinţă, 
-i:şi va fi întru întunerec şi intru întristare. 
«Subt p!'eoţia lui păcatul va pieri, 
-1:păcătoşii vor lnceta de a mai face rău, 
«şi drepţii se vor odihni într-însul. 
«Şi el va deschide porţile raiului 
«şi va îndepărta sabia întoarsă împotriva lui Adam, 
«şi va da celor sfinţi să mănînce din pomul vieţii, 
«şi duhul sfinţeniei va fi peste ei. 
«Şi Veliar va fi intemniţat de el, 
«şi va da copiilor săi să calce peste duhurile rele. 
«Şi Domnul va fi intru bucurie pentru fiii săi 
«şi va binevoi cu preaiubiţii săi pînă în sfirşit. 
«Atunci A vraam va sălta şi Isaac şi lacov, 

pămînt 

«şi voi fi întru bucurie şi toţi sfinţii se vor îmbrăca intru 
dreptate> u. 

De bună seamă acest program messianic n-a fost împlinit de 
4:Dascălul de Dreptate», pentru că essenienii aşteptau pe Messia în 
viitor. «Noul preot» ajutat de Duhul Sfint încă nu venise, că toţi se 
pregăteau îndeobşte de venirea lui. Dar această aplecare pe Biblie 
şi acest messianism, nu răminea mărginit numai în lumea specula
ţiunii, ci se întorcea cu uşurinţă în rugăciune. La Qumran s-a aflat 
• culegere de Psalmi de mulţămită, unde aflăm aceleaşi gînduri. 
Iată două din aceste cintări : 

«Mulţămescu-ţi Ţie, Doamne, 
că ai liberat sufletul meu din groapă -------

2-1. M.-J. Lagrange, Ol), olt., pp. 127-128. 
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şi mai ridicat din prăpastia iadului 
pe culmea luminii. 

«Aşa merg eu pe o. culme nemărginită 
şi cunosc ce este nădejdea, 
că pentru aceasta Tu m-ai alcătuit din ţărină 
ca să am parte cu cele veşnice, 

«Că iată, Tu ai luat un duh 
stricat de păcat, 
şi l-ai făcut curat de întinăciunea multelor greşeli, 
şi i-ai dat un loc în oastea fiinţelor sfinte 
şi l-ai făcut părtaş 
cu fiii cerului. 
Tu ai făcut un om prost părtaş 
la soarta Duhurilor Cunoaşterii, 
să laude numele tău cu ceata lor 
şi să povestească uimitoarele tale ispră'\1 i, 
înaintea faptelor tale. 

«Eu, cel frămîntat cu apă, · • 
ce sînt eu ... ? 

«Eu cel plămădit din ţărînă, 
ce preţuesc eu ... ? rs. 

·tnsuşirea de căpetenie a rugăciunii essenie.ne este un amestec 
ce bucurie cu trufia de a fi mîntuit printr-o smerenie neapărat tre
buincioasă, precum· şi cu simţămîntul că omul, prin el ~nsuşi, nu e 
nimic. Rar s-a vorbit de o nepotrivire atît de mare .între Dumnezeul 
sfînt şi atotputernic şi omul trupesc, stricat şi pămîntesc; ca la pust
nicii de pe ţărmurile Mării Ma.arte. Numai· darul luiDuinnezeu mîn
tuieşte, numai dragostea Ltti prevenitoare preurseşte la Legămînt şi 
la mîntuire, . pe cînd ceilalţi sînt o gloată • de oameni· o.sîndiţi, făgă-
duiţi veşnjcelor chinuri : • • , 

« ... A lui Dumnezeu cel Preaînalt e toată fapta dreaptă. 
«Purtarea omului nu e niciodată neşovăitoare 

decît numai duhul, zidit pentru el; 
ca să îndrepteze purtarea fiului omului, 
pentru ca toţi pe care el i"'a făcut iiă .cunoască virtutea 

. puterii sale 
şi mărimea milei sale peste toţi fiii harului său» 19• 

. In chiliile de la Qumran adia boarea - sînt destule mărturii -
acelei înalte vieţi duhovniceşti, care mai tîrziu va însufleţi chino
viile creştine : Ascultare aspră, asceză, chemare dumnezeiască la 
desăvîrşire, meditaţie şi contemplare, şi încrezătoare aşteptare a ju
decăţii celei mai de pe urmă. 

In acel timp trăia în Palestina şi un bărba~ vestit, al cărui chip 
de trai şi de propovăduire aduce - uimitor de apr,oape de al esseni
enilor. Acest om este Sfîntul prooroc Ioan Botezătorul şi lnaint-emer
găto-rul Domnului nostru Iisus Ifristos. 

28. Psalm de mulţămită, III, 19-35,· în Th, H_ Gaster, op. cit,, p. 138. 
29. Apud J, Steinmann, op. cit., p, 48. 
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OBlRŞIA SFI~µLUI ,IOAN _BOTEZATORUL. - Cunoaştem obîrşia sfîn
t:u1u.i Ioan Botezătorul numai din ce ne spune Evanghelia. Şi Iosif 
Flaviu vorbeşte despre el, dar de unde vine nu grăeşte nici un cuvînt. 

. • • După Evanghelia de la Luca, Prodromul s-a născut într-un an 
e:u. Mîntuitorul, însă dintr-.un strat social deosebit: Era de neam 
preoţesc. Acelaşi evanghelist povesteşte naşterea sfîntului Botezător 
- după o tradiţie despre care se spune c-ar fi dintr-un izvor scris 
de ucenicii acestuia ~ într-acest chip : 

\\, 

~Fost-a . :in 7ilele lui Irod împăratul Iudeii un preot cu.. 
numele. Zaharia, din ceata preoţească a lui Abia, iar femeia 
lui era din fiicele lui Aaron şi se numea Elisaveta. Şi erau 
amîndoi drepţi înaintea lui Dumnezeu, umblînd fără prihană 
int1;u toate poruncile şi rînduielile Domnului. Dar nu aveau 
nici un .copil, de oarece Elisabeta era stearpă şi amîndoi 
erau înaintaţi în zile. 

«Şi pe cînd Zaharia săvîrşea înaintea Domnului cele preo
ţeşti, în rîndul cetei sale, a ieşit la sorţi după datina preo
ţiei, ca să intre. să tămîe î.n templul Domnului. Iar toată 
mulţimea norodului, în ceasul tămîerii, era afară şi se rugc. 
Atunci lui Zaharia i se arătă îngerul Domnului, stînd dea
dreapta altarului. tămîerii. Ci văzîndu-1 Zaharia se tulbură 
şi-l cuprinse frica. Dar îngerul zise către el : Nu te teme 
Zaharie, pentru că rugăciunea ta a fost ascultată şi Elisa
beta, femeia ta, îţi va naşte un fecior, pe care:-l ·vei numi 
l_oan. Bucurie şi veselie vei avea, şi de naşterea copilului se 
v'OT bucura .mulţi. Căci va fi mare în faţa Domnului; nu 
va bea nici vin nici băutură ameţitoare, şi chiar din pînte
cele murr:z,i°i 'sale va f;. plin de Duhul Sfînt. Şi pe mulţi din 
fiii l~,i. israi[ îi va Întoarce la Domnul Dumnezeul lor. El 
vi:,, merge înaintea Domnului, cu duhul şi cu puterea lui 
.Hie, ca să întoarcă inimile părinţilor spre copii şi pe cei 
răzvrătiţi la înţelepciunea . drepţilor, întocmind Domnului 
un_ popor pregătit. 

«A.tunci Zaharia vorbi către înger : După ce voi cunoaşte 
aceasta ? Căci eu sînt bătrîn şi femeia mea înaintată în 
vîrstă. • Ci îngerul răspunzînd îi zise : Eu sînt Gavriil, cel 
ce ·stau înaintea lui Dumnezeu şi sînt trimis să grăiesc către 
tine, binevestindu-ţi ţie acestea. Deci, iată vei fi mut, ne
putînd să vorbeşti, pînă în ziua cînd vor fi acestea, pentru 
că. n-ai. crezut în cuvintele mele, care se vor împlini la 
timpul lor. 

«Iar poporul aştepta pe Zaharia şi se mira. că întîrziază 
în templu. Şi ieşind, nu putea să vorbească. Atunci ei cu
noscură că a văzut în templu o arătare. Ci le făcea numai 
serrm şj răr,:,,ase mut. 

«.-Ş'i după ce s-a împlinit vremea slujbei în templu, s-a 
dus în casa sa. Iar după aceste zile, Elisabeta, femeia lui, 
a 

I 
răma_s, ,grea şi cinci luni a ţinut taină, căci zicea : . Aş« 

rri-i-a făcut, ,mie. Domnul, în zilele cînd i-a fost aminte de 
mine siî ridice dintre oameni ocara mea» ( Luca I. 5-25). 

Această pericopă evanghelică ţine, după ductul şi duhul ei, de 
izvodul povestirilor naşterilor proorocilor Vechiului Testament. Ioan, 
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ce se tilcuieşte clahve dă har>, este rodul făgăduinţei dumnezeieşti, 
dată unor bătrîni, aşa precum s-a dat lui Avraam şi Sarei pentru' 
Isaac. Făgăduinţa s-a dat chiar prin însuşi arhanghelul Gavriil, înge
rul din vedenia lui Daniil (Dan. VIII, 17), chiar în templu, în timpul 
unei slujbe, aşa cum se cuvenea pentru un fecior de preot. Pruncul 
va fi ursit ca şi Samuil, prooroc Domnului, şi locuirea Duhului Sfiînt 
într-însul va fi chezăşia darului proorocesc. Pruncul e semuit pro
orocului Ilie, a cărui chemare e zugrăvită de înger cu vorbele pro-' 
orocului Maleahi, cînd vesteşte întoarcerea lui Ilie: 

<lată eu vă trimit îngerul meu şi va găti cale înaintea 
feţii mele ... > • 

«Iată eu vă voi trimite pe Ilie proorocul, pînă, a nu sosi 
ziua Domnului cea mare şi înfricoşată. El va pleca inim11 
părinţilor către fii şi inima fiilor către părinţii lor ... :~ (Ma
leah. III, 1, 23-24). 

Adică e chemat să propovăduiască împăcarea naţională şi să 
reînvieze sfintele obiceiuri de altădată : <El va merge... cu duhul şi 
cu puterea lui Ilie>. ln adevăr, Evreii din -vremea lui Ioan aşteptau 
întoarcerea lui Ilie cu slavă. Şi Mişna dă o asemenea mărturie, cînd 
rabbi Josue spune, că Ilie va veni «să înlăture pe cei . primiţi prin 
siluirea dreptăţii> ; şi înţelepţii adeveresc că llie «va veni să facă 
pace în lume„ 30. Acest rol de împăciuitor va fi cel pe care îl va 
împlini sfîntul Ioan Botezătoru1. 

Acelaşi Evanghelist Luca povesteşte naşterea lui Ioan aşa : 
«Iar Elisabetei împlinindu-i-se vremea să nască, a născut 

un fecior. Şi au auzit vecinii şi rudele ei că Domnul a mărit 
mila lui faţă de ea şi se bucurau împreună cu Elisabeta. 
Iar cînd a fost în ziua a opta, au venit să tae împrejur 
pruncul şi voiau să-i zică Zaharia, după numele tatălui său. 
Atunci mama pruncului luînd cuvîntul a zis: Nici decum ! 
Ci se va chema Ioan. Dar zis-au către ea: Nimeni din ru
deniile tale nu se numeşte aşa. Şi au făcut semn tatăl11,i 
său cum ar vrea să-i fie numele. Atunci el cerind o tăbliţă 
scrise astfel : Ioan este numele lui. Şi toţi se mirară. Dar 
în aceiaşi clipă, gura lui se deschise şi limba lui se dezlegă 
şi începu să vorbească, binecuvîntînd pe Dumnezeu. Şi frica 
îi cuprinse pe toţi care locuiau în jurul lor; iar în tot ţi
nutul muntos al Iudeei aceste întîmplări treceau din gură 
în gură. Şi toti cîţi le auzeau le puneau la inimă, zicînd : 
Ce va fi oare acest copil ? Căci într-adevăr mîna Domnului 
era cu el. 

«Iar Zaharia, tatăl lui, plin fiind de Duhul Sfînt, a pr11-
orocit şi a zis : 

«Bine este cuvîntat Domnul, Dumnezeul lui Israif.:. 
Că a cercetat şi a făcut răscumpărare poporului său ; 
Şi ne-a ridicat corn de mîntuire, 
ln casa lui David, robul său. 
Precum a grăit prin gura sfinţilor săi prooroci din vechim~, 
Ca să ne mîntuiască de duşmanii noştri 
Şi din mîna tuturor celor ce ne urăsc pe noi, 

30. Eaduyotlt 8, 7. Apud J. Stemmann. op. cit., p. 54. 
I -
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Şi să-şi facă milă cu părinţii noştri, 
Aducîndu-şi aminte de legămîntul său cel sfînt ; 
De jurămîntul pe care l-a jurat către Avraam, părintele nostru, 
Ca să ne dăruiască nouă, ca izbăviţi din mina vrăşmaşilor 
Să slujim cu frică înaintea feţii sale, întru sfinţenie şi 

întru dreptate 
In toate zilele vieţii noastre. 
Iar tu, pruncule, prooroc al Celui Preaînalt te vei chema, 
Că vei merge înaintea feţii Domnului, ca să găteşti căile Lui, 
Să dai poporului Său cunoştinţa mîntuirii, 
Intru iertarea păcatelor, 
Din îndurările şi din milostivirea Dumnezeului nostru, 
Intru care ne-a cercetat pe noi, de sus, soarele ce răsare, 
Luminînd pe cei care şed în întunerec şi în umbra morţii, 
Şi îndreptînd picioarele noastre în calea păcii». 

<Iar copilul creştea şi se întărea cu duhul. Şi a fost în 
pustie pînă în ziua arătării lui către Israil» (Luca I, 58-80). 

Irnprejurările suprafireşti, în care s-a petrecut vestea adusă lui 
Zaharia de înger, se prelungesc. Numele Ioan este dat copilului la 
naştere de tatăl său, insemnînd ruperea de preoţia strămoşească a 
familiei. Zaharia se tămădueşte de muţenie, fapt ce-i dă prilejul să 
laude pe Dumnezeu şi să proorocească soarta copilului său. 

Rugăciunea lui Zaharia, cum zice Biserica acestei cintări de 
laudă, rostită de acest prooroc pe nepregătite, este, fără îndoială, o 
proorocie : Adică mai tîrziu. cînd Ioan va propovădui împărăţia lui 
Dumnezeu, venirea lui Hristos o va propovădui. Dar izul de cucer
nicie, ce se desprinde din această cîntare, miroase a evlavie esseniană : 
Aceeaşi stăruinţă în privinţa Legămîntului. în privinţa slujirii lui 
Dumnezeu, a «cunoaşterEi» şi a luminii dumnezeieşti. Insă aci Messia 
e legat de casa lui David, nu de familia lui Aaron. 

Dar Botezătorul este de obîrşie preoţească, ieşit din familia unui 
saducheu ortodox. Moştenea o puternică tradiţie biblică, poleită cu 
o groasă pojghiţă de proorocie. 

Evanghelistul nu spune la ce vreme proorocul şi-a părăsit pă
rinţii, dar se poate presupune că el n-a putut intra «în pustie» mai 
nainte de vîrsta de douăzeci de ani. Aşijderea, Luca nu spune nici 
unde sfîntal Ioan s-a dus, nici pricinile care l-au împins, şi nici 
măcar nu dă pe faţă ciudata neregulă a unui fecior de preot, care 
se leapădă de lucrarea preoţească la templul din Ienisalim. Deci 
tinereţea Prodromului rămîne o taină. Despre ea nu suflă nici un 
cuvînt Iosif Flaviu, nici Protoevanghelia lui lacov, apocrif de pe la 
sfîrşitul veacului al doilea al erei noastre, unde Ioan apare prunc şi 
numai pînă la tăierea pruncilor, nici Cartea lui Ioan, lucrare gnostică 
redactată în ararnaică babiloniană prin sec. al VII-lea sau al VIII-lea, 
!n care Ioan apare ca un legendar chip de propovăduitor 811 şi nici 
Coranul, care socoteşte pe labia (Ioan Botezătorul) un mare prooroc, 
cinstit de toată lumea musulmană. 851 

Oare n-ar fi chip de ridicat măcar un colţişor al vălului, care 
a&cunde tinereţea sfintului Prodrom de privirile noastre? .... 

31. J. Thomas, op. cit., pp.259-60. AipUd J. Steinm:mn, op. cit., pp_ 126-131. 
82. Oo.nmul XIX. 1-15. Apud J. Steinmann, op. cit., pp, 136-137. 
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FOST-A OARE SFÎNTUL IOAN PRINTRE ESSENIENI? - Intrebarea e 
îndrăzneaţă, dar mulţimea de urme care duc în acelaşi loc, dau de 
bănuit că pregătirea Prodromului şi propovedania lui proorocească, 
n-ar prea fi scutite de înrîurirea esseniană. 

Evanghelia după Luca spune că sfîntul Ioan tînăr fiind lăcuia 
«în pustie». Izvoarele creştine arată lămurit că această pustie e de
şertul din Iuda, - un ţinut muntos ce se întinde la răsărit-miază
noapte de Ierusalim, de-a lungul Iordanului şi al Mării Moarte. Tradiţia 
evanghelică spune lămurit că sfîntul Ioan boteza în apele Iordanului. 
Dar Iordanul şi deşertul sînt vecine cu khirbelul Qumran, aşa că 
sfîntul Botezător nu putea să nu se întîlnească din cînd-în-cînd cu 
sihaştrii essenieni. 

In predania creştină e însă un text care pecetluieşte propove-
dania sfîntului Ioan ; e stihul din Proorocia lui Isaia, ce grăieşte: 

«Glasul celui ce stigă în pustie : 
«Gătiţi calea Domnului, 
«Drepte faceţi căile Lui!» (Isaia XL, 3). 

Dar acum ştim cit de preţuită era şi de cită trecere se bucura 
această proorocie printre essenieni. Printre rămăşiţele bibliotecii de 
la Qumran această carte apare în două copii manuscripte. Chiar şi 
mai mult, în Pravila (VIII, 12-14) de la Qumran se spune răspicat : 

«Cînd se află aceşti oameni în Israil, ei sînt pregătitorii 
ce trebuiesc ţinuţi la o parte de orice tovărăşie cu oamenii 
stricaţi, pentru ca ei în adevăr să poată «merge în pustie ca 
să pregăteasaă calea», adică acea cale despre care ·scriptura 
porunceşte cînd zice: «PREGATIŢI CALE 1N PUSTIE ... FACEŢI 
1N PUSTIE CALE DREAPTA PENTRU DOMNUL NOSTRU!» E vorba 
de a cerceta Legea poruncită de Dumnezeu prin Moisi, cu 
scopul ca atunci cînd soseşte prilejul, să se facă tot lucrul 
întocmai după cum s-a descoperit acolo, şi potrivit cu ceea 
ce proorocii au descoperit prin Duhul Sfînt de la Dumne-

1 zeu» 33• 

Botezul săvîrşit de sfintul Ioan aminteşte în chip vădit bote
zurile essenienilor şi nu e amănunt, aricit de mic, care să nu fie 
plin de înţeles, precum de pildă hrana cu miere sălbatică şi cu lă
custe. In. adevăr Scrierea din Damasc (XII, 14) 34 spune, în capitolul 
despre mîncare, limpede, că «în privinţa feluritelor neamuri de lă
custe, ele trebuiesc puse în foc sau în apă fierbinte pînă ce sînt încă 
în viaţă! ... , Apoi se spune lămurit că Ioan nu va bea băutură beţivă 
(Luca I, 15), şi essenienii beau la ospeţele lor nu vin, ci tirosh, m1.1st 
dulce de struguri. 

Aceste urme, ce se încrucişează în acelaşi loc, adevărat,. nu fac 
dovadă îndestulătoare cum că sfîntul Ioan Botezătorul ar fi fo.t 
essenian. Dar ipoteza că a fost, dă răspuns la o neliniştitoare îr.tre-: 
bare : Dacă n-a fost, atunci de unde i-a venit acestui fecior de preot· 
gîndul să părăsească sacerdoţiul Ş,i să se ducă în pustie ? Ap<;>i, un 
prooroc nu se iscă aşa dintr-o dată, fără o anumită ucenicie şi fără 
pregătire. Atunci, de unde a scos sfîntul nostru tîlcuirea lui eshato-. 

33. Pravila VIII, 12-14. 
34. The Zadokite Document XII, 14. 
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logică, ideea ritului botezului şi marele linii ale propovedaniei s~le 
atît de deosebită de a sinagogii? Numai atingeri dese şi prelungite 
cu essenienii îngăduie cît-de-cît limpezirea acestui lung răstimp din 
viaţa lui, în privinţa căruia atît Scripturile creştine cît şi Iosif Flaviu 
nu pomenesc nimic. 

E de crezut, aproape fără îndoială, că sfîntu~ Ioan Botezătorul 
nu a fost numai un essenian, ci şi un RĂZLEŢIT din comunitatea 
lor. Pravila pare să fi prevăzut un asemenea caz; adică a ucenicului 
care iese din cin mai nainte de a fi depus jurămîntul sărbătoresc al 
legămîntului. Dacă e aşa, atunci se poate spune cu multă apropiere 
de adevăr, că el a ucenicit la essenieni, s-a împărtăşit din destul 
din duhul de viaţă obştească al frăţii lor, de chipul cum se tîlcuiau 
aci Scripturile şi de canoanele lor de viaţă ascetic'ă. Datorită lor, 
trebuie să se fi despărţit el pentru totdeauna de templul din Ieru
salim, unde tatăl său avusese preoţie lucrătoare. Aci va fi meditat 
el cu rîvnă Proorocia Isaiei şi cuvintele proorocilor ; aci va fi primit 
botezul cu apă, care însemna intrarea în ucenicia propriu zisă; aci 
îşi va fi însuşit evlavia Dascălului de Dreptate, şi altele. 

Dacă presupunerea că sfîntul Ioan a făcut ascultare la essenieni 
este întemeiată, atunci putem să ne închipuim şi pricina care l-a 
împins să plece din frăţia lor. Improspătîndu-ne în minte stihurile 
14-17 din capitolul I al Evangheliei după Luca, putem spune că Pro
dromul a fost împins să iasă din comunitatea essenienilor şi să intre 
în pustie de acelaşi Duh, care, mai tîrziu, va mina şi pe Iisus în 
pustie (Marcu I,12). El trebuie să fi auzit o chemare proorocească: 
Dumnezeu l-a făcut să înţeleagă, că trebuie să părăsească şcoala exe
getică esseniană, spre a se face ele însuşi un propovăduitor al che
mării sale proprii, aşa cum fusese ursit de îngerul Gavriil chiar 
dinainte de naştere, şi după izvodul vechilor prooroci, însuşindu-şi 
pe seama sa slujba de „Dascăl al Dreptăţii". El va merge şi mai 
departe: Va lua asupră-şi textul Proorociei lui Isaia, pe care frăţia 
din Qumran îl vrea în înţeles colectiv. El va fi primit descoperirea 
apropiatei veniri mesianice şi merge să întemeieze la rîndul său o 
comunitate eshatologică proprie. • 

Fost-a el singurul care a părăsit comunitatea de la Qumran? 
Şi în această privinţă nu se pot face decît presupuneri. Totuşi n-ar 
fi cu totul greşit a bănui, că a fost urmat de o mică ceată. Altfel 
cum s-ar putea lămuri întemeierea în jurul lui a unei comunităţi de 
credincioşi plini de rîvnă, de unde Iisus va recruta pe cei dintîi 
apostoli ai Săi? Lucrarea Sfîntului Ioan pare să fi fost foarte scurtă, 
şi nu este cu neputinţă ca unii dintre ucenicii săi, în rîndul cărora 
Evanghelia a patra numără pe Petru, pe Andrei, pe Iacov şi pe Ioan 
(Ioan I,35-40), să nu fi zăbovit cîndva pe la comunitatea essenienilor. 
Această zăbovire ar lămuri stăruitoarea şi tainica ivire din nou, în 
Evanghelia a patra, nu numai a temelor baptiste ci şi esseniene. 
Dintr-o cercetare, apărută acum trei ani, a ceea ce autorul numeşte 
„contacte în serie", un critic 85 încheie arătlnd trecerea, pe care 
,,de-a ?reptul sau nu11

, a avut-o asupra minţii evanghelistului „Ioan'• 
comunitatea de la Qumran ... ". 

35. R. P. Braun, in Revue Biblique, 1955, p. 32. Apud J. Steinmann, op. 
cit., pag. 61. 
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Deci Sfîntul Botezător s-a îndreptat către oamenii veniţi în 
atingere sau pregătiţi de essenieni, mai înainte de a se pune în legă
tură cu mulţimea, la care, spre deosebire de învăţătorii săi essenieni, 
care se fe1·eau de atingere cu noroadele, va merge să-i pună înainte 
propovedania sa. 

PROPOVEDANIA SFINTULUI IOAN BOTEZATORUL. - Iosif Flaviu scrie 
în lucrarea sa, Antichităţile Iudaice, aceste rînduri despre sfîntul Ioan: 

«Acesta era un om de bine, care chema pe evrei la prac
ticarea virtuţii, a dreptăţii unuia pentru altul şi a evlaviei 
către Dumnezeu, spre a primi botezul. Dumnezeu va ţine 
seama, în adevăr, de acest botez plăcut lui, dacă el slujeşte 
cuiva nu pentru a fi iertat de anumite greşeli, ci pentru a 
curăţi trupul, după ce-şi va fi curăţit sufletul prin dreptate. 
In jurul lui Ioan se adunaseră mulţi inşi, care erau foarte 
mişcaţi, auzindu-l grăind» (XVIII, 116-118). 

Iosif, scriind pentru romani, a sulemenit poate puţin obrazul re
ligios şi ritual al botezului Prodromului, şi trece subt tăcere înţelesul 
eshatologic al propovedaniei acestuia. Despre Ioan spune numai atît 
cît putea înţelege un centurion roman cu garnizoana în Palestina, 
străin şi de lumea şi de cugetarea evreească. Evangheliile însă sînt 
mult mai lămurite. Scrise pentru cetitori care ştiau ce cuprinde Biblia, 
ele înfăţişează ceea ce &ste de neapărată trebuinţă din propovedania 
proorocului. Evanghelia după Luca crestează pe răbojul ei chiar 
~ .dată: 

,,In anul al cinsprezecilea al împărăţiei Cezarului Ti
beriu, pe cînd Ponţiu Pilat era procuratorul Iudeei, Irod 
tetrarhul Galileei, Filip, fratele său tetrarh al Itureii şi al 
ţinutului Trahontidei, iar Lisanias tetrarh al Abilenei, în 
zilele arhiereilor Ana şi Caiafa, fost-a cuvîntul lui Dum
nezeu către Ioan, fiul lui Zaharia, în pustie" (Luca III,1). 

Anul al cinsprezecilea al lui Tiberiu cade între anii 28 şi 29 
din era noastră; Ponţiu Pilat a fost procurator al Iudeei de la anul 
26 la 36 d. H; Irod, de care e vorba, este Antipa, unul din fiii lui Irod 
cel-Mare; el e cel ce a poruncit tăierea capului sfîntului Botezător. 
Singur mare preot în Ierusalim era atunci Caiafa (18-36 d. H), dar 
Ana, socrul său, era adevăratul stăpîn al acestei mari dregătorii 
religioase şi politice. . 

Evanghelia după Marcu dă pe scurt următoarele ştiri: 
,,Precum este scris în prooroci: 
„Iată eu trimit îngerul meu înaintea feţii Tale 
Care va pregăti calea Ta. 
,,Glasul celui ce strigă în pustie : 
Gătiţi calea DQmnului, 
Drepte faceţi cărările Lui!" 
Aşa a fost Ioan, botezînd în pustie şi propoveduind bo

tezul pocăinţii întru iertarea păcatelor . . 
,, Şi au ieşit la el tot ţinutul Iudeei şi toţi cei din Ierusa-

lim şi se botezau de către el, în apa Iordanului, mărturi-
sindu-şi păcatele. • 

Şi Ioan era îmbrăcat cu veşmînt de păr de cămilă ... şi 
mînca lăcuste şi miere sălbatică. 
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Şi propovăduia, zicînd : Vine în urma mea Cel ce este 
mai tare decît mine, căruia nu-I sînt vrednic să mă plec 
să-I dezleg cureaua încălţămintelor. Eu v-am botezat pe voi 
cu apă, El însă vă va boteza cu Duhul Sfînt» (Marcu I, 2-8). 

Marcu înfăţişează pe sfîntul Ioan sihastru în pustie, îmbrăcat 
ca un beduin cu o dulamă ţesută din păr de cămilă şi hrănindu-se 
cu lăcuste şi cu miere sălbatică. Această hrană e curat după canoa
nele essenienilor şi Scrierea din Damasc dă, după cum am arătat, 
chiar reţeta cum trebuie gătit acest fel de mîncare. Invăţămîntul 
foarte pe scurt al acestui Evanghelist despre Sfintul Ioan îl arată în 
rostul crainicului, care vesteşte venirea altui prooroc. Icoana folosită 
de Botezător, spre a-şi găsi locul pe lingă acest nou venit, este 
împrumutată din ritul botezului : Pentru a se boteza cineva în 
Iordan, trebuia să se descalţe de sandale. Ioan însă nu se socoteşte 
vrednic nici măcar de această smerită slujbă pentru Cel ce trebuia 
să vină. Aşa dar însuşi izvodul messianismului său stă, în Evanghelia 
după Marcu, în legătură cu botezul în apă, rit despre a cărui fiinţă 
toate mărturiile privitoare la sfîntul Ioan sînt de aceeaşi părere, fie 
că e vorba de dovezi din tradiţia creştină, fie din istoricul Iosif 
Flaviu. 

Ce este acest botez ? 
Mai toate religiunile din lume au întrebuinţat spălările sfinte. 

Semiţii de dinainte de Avraam cinsteau apele, crezînd că rîurile 
sînt zei. La Iudei, în Babilon, la Perşi, în Egipt, în Grecia şi mai 
tîrziu în religiunile misterelor, întîlnim adesea scăldările ori stropirile 
cu apă. In iudaism chiar, credincioşii întrebuinţau scăldările pentru 
a dobîndi din nou curăţenia rituală. Aceste rituri erau cu atît mai 
prielnice cu cit credinţa că ceea ce curăţă trupul atinge şi sufletul, 
era mai adînc înfiptă la cei ce lepădau dualismul suflet-trup. 

Erau însă două feluri de botezuri asemănîndu-se foarte mult 
cu al Sfintului Ioan: Botezul essenian şi botezul prozeliţilor, - adică 
al păginilor intraţi în iudaism. 

Pravila de la Qumran nu e prea limpede in privinţa botezului 
essenian; dar despre cel ce nu primeşte legămîntul, grăieşte lămurit, 
că „acela nu poate fi curăţit... prin nki un fel de apă de spălat, nici 
sfinţit prin afundare în lacuri sau în rîuri, nici curăţit prin nici un 
fel de scăldare". Insă despre cel credincios legămîntului zic'e, că 
„adevărat, numai acela poate fi stropit cu apa spălării. Numai acela 
se poate sfinţi prin apa curăţitoare" (III, 12)56• De asemenea, Pravila 
nu-i de loc limpede nici în privinţa primirii la botez şi nici nu spune de 
cite ori şi cit' de des botezul se poate repeta. Pare-se că cel dorhic 
să intre în cin, ce încă nu făcuse primul an de ascultare, era de
părtat de la botezul «curăţirii Marilon, şi că această îndepărtare 
s-ar înjuga cu aceea a ucenicului, care încă nu era primit la ospăţul 
sfînt (VI,13-23)87

• S-ar putea deci crede, că botezul însemna intrarea 
în ucenicia propriu zisă, adică în al doilea an de ascultare. •• 
. . Cit despre botezul prozeliţilor, adică al păgînilor primiţi în iu
daism, acesta este adeverit pe la sfîrşitul sec. I al erei noastre. 
«Odată ce unul era circumcis, scrie Thomas 88, noul trecut la iudaism 

36. Pravila, III, 12. 
37. Idem, VI, 13-23. 
38. J. Thomas, op. cit,, p. 357. Apud J. Stelnmann, op. cit„ p. 68. 
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era dus de trei martori la o scăldătoare de apă curgătoare, unde, 
după ce intra în apă, asculta încă odată numărarea celor mai de că
petenie îndatoriri cerute de trecerea lui la iudaism. Şi dacă stăruia 

în dorinţa lui, atunci se boteza cu botez ritual şi se făcea un israilit 
adevărat. In cele din urmă acest botez a covîrşit circumcisiunea, 
pecetluind intrarea prozelitului în comunitatea iudaică'>. 

Ce înţeles avea botezul cu apă? Pentru sfîntul Ioan Botezătorul 
şi pentru essenieni, poate şi pentru cei care săvîrşeau botezul pro
zeliţilor, pare să fie vorba de ceva mai mult decît un obişnuit rit 
de curăţire. Botezul pricinuia o palinghenesie, o naştere din nou. 
Ieşirea din apa botezului este o naştere din nou; este ca şi cum ai 
ieşi din nefiinţă printr-o nouă zidire dumnezeiască. 

Asemenea adîncime de cugetare, despre naşterea din nou a celui 
ieşit din apa botezului, a fost cunoscută şi de cei din jurul Prodro
mului, fapt dovedit cu prisosinţă din spusele evangheliştilor despre 
botezul Mîntuitorului. Chiar şi rabbinii numesc pe prozelitul botezat 
«un copil nou născut» 89• • 

Această naştere din nou, se face în vederea trecerii în altă lume ; 
în vederea trecerii nevătămat prin botezul focului, care va preface 
încurîncl lumea în cenuşă. Prin urmare botezul este o pregătire ne
mijlocită pentru marea zi după urmă ; şi după cum citim în Evan
gheliile după Matei şi Marcu, Sfîntul Botezător tocmai aşa il îmbie: 

«Ci văzînd Ioan pe mulţi din farisei şi din saduchei, vi
ind la botez,le zise : pui de năpîrcă, cine v-a arătat că veţi 
scăpa de minia ce va să fie ? Faceţi, deci, roade vrednice de 
pocăinţă. Şi să nu gîndiţi să ziceţi voi înşivă : Părintele 
nostru este Avraam, căci vă spun că Dumnezeu poate şi din 
pietrele acestea să ridice fii lui Avraam. 

«Acum securea stă la rădăcina pomilor şi tot pomul care 
nu face rod se taie şi se aruncă în foc. 

«Eu unul vă botez cu apă spre pocăinţă, dar Cel ce vine 
după mine este mai puternic decît mine ; Lui nu sînt vred
nic să-I duc încălţămintea ; Acesta vă va boteza cu Duhul 
Sfînt şi cu foc. El are lopata în mînă şi va curăţi aria Sa 
şi va aduna grîul în jint1tiţă, iar pleava va arde-o cu foc» 
(Mat. III, 7-12). 

Asprimea cuvîntului proorocului, grăind unor oameni care veni
seră să primească botezul, vorbeşte de la sine. El moştenise de la 
essenieni ura împotriva căpeteniilor iudaismului oficial : Fariseii şi 
saducheii. Fariseii pun Legea în lucrare, dar rămîn credincioşi tem
plului din Ierusalim şi îmbolnăviţi de trufie; saducheii, preoţii din 
numărul cărora făcea parte şi Zaharia, tatăl sfîntului Ioan, sînt lfi ei 
păstrători neînduplecaţi ai Legii, dar colaborarea lor cu romanii şi 
legătura de prietenie cu păgînii, la care se adaugă lipsa de omenie 
faţă de poporul de jos, îi făcea nesuferiţi. Essenienii se despart şi de 
unii şi de alţii luînd asupra lor, şi numai pentru ei, vrednicia de 
«Fii ai lui Ţadoc» •0

• Insă sfîntul Ioan loveşte, tocmai la timp, in dog
.ma de temei a iudaismului, aceea a Legămîntului cu Dumnezeu prin
tr-un şir neîntrerupt urcînd pînă la A vraam : «Dumnezeu poate să 

39. Idem, p. 886. 
40. Pravila V, 2 şi IX, 14; The ~oldite Document, IV, 1. 
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ridice şi din pietrele acestea fii lui Avraam !» Iar «Pui de napircă, 
aminteşte şarpele care ispitise în rai prima pereche da oameni (Fa
cere III, 1-5). Deci mustrarea e tăioasă şi loveşte în plin trufia iu
daismului oficial. 

Această asprime totuşi se lămureşte prin aceea, că judecata lui 
Dumnezeu este aproape. Isaia, pe a cărui proorocie Botezătorul va fi 
meditat vreme îndelungată, aseamănă ispitele îngăduite de Dumnezeu, 
cu doborîrea copacilor. Pentru norod e zis că va fi prăpădit aşa 

Ca terebintul şi ca stejarul, 
«Care nu rămîn de cît un ciot, cînd copacul e tăiat» (VI, 13). 
Sfîntul Ioan Botezătorul leagă această Judecată de venirea Celui 

mai mare de cît el : de Acela care va boteza cu Duh Sfint şi cu foc. 
Dar botezul cu Duh Sfînt era aşteptat şi de essenienii de la Qumran. 
Pravila lor zice : 

«Atunci adevărul va izbucni biruitor în lume. Atunci Dum
nezeu va curăţi toate faptele oamenilor în cuptorul adevă
rului Său, şi va limpezi Insuşi tot ţesutul omului, nimicind 
orice duh de stricăciune din trupul lui şi spălîndu-l prin 
Duh Sfînt de toate urmele răutăţii. El va turna peste dînsul 
Duhul adevărului ca o apă de spălare, curăţindu-l de toată 
urîciunea minciunii şi de toată prihănirea de la duhul mur
dăriei ; pentruca fiind făcut drept, omul să aibă înţelegere 
de cunoaşterea transcedentală şi de doctrina de Fii ai ceru
lui ; ca fiind fără prihană în C'1-lea lor, să poată fi înzestraţi 
cu vedenie interioară» 41 • 

Aşa dar botezul cu Duh Sfînt este un drept numai al venirii 
dumnezeieşti; iar botezul cu foc este, să zicem aşa, cealaltă faţă : Du
hul pentru cei drepţi ; focul pentru cei răi. 

Tocmai aşa viersuieşte şi un Psalm essenian, alcătuit de «Dascălul 
de Dreptate» : •• 

«Cînd puhoaiele morţii se învolbură 
şi mijloc de scăpare nu-i ; 
cînd rîurile lui Veliar 
se revarsă peste naltele maluri 

- rîuri ca un foc 
ce mistuieşte pe tot cel ce bea din apa lor, 
riuri ale căror curgeri nimicesc 
atît copacul cel uscat cit şi pe cel verde, 
rîuri ce sînt ca un foc 
ce mătură cu flăcări arzătoare 
mistuind pe tot cel ce bea din apele lor, 

- un foc ce mistuie 
toate temeliile de tină, 
chiar puternica temelie de piatră ; 
«Cînd temeliile munţilor 
se fac ca un pîrjol deslănţuit, 
cînd temeliile de cremene sînt întoarse 
să ţîşnească smoală din ele, 
cînd flacăra înghite 
străfundul marelui adîne, 

,-------
41. Idem, IV, 19-22. 
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cînd valurile lui Veliar izbesc aprig 
chiar şi în iad ; 

----------~......., 

«cînd fundurile .adîncului slnt în tulburare, 
şi varsă noroi din belşug, 
cînd pămîntul strigă-n chin 
pentru măcelul ce bîntuie în lume, 
cînd toate străfundurile lui sînt potopite 
şi tot cel ajuns la această frică 
se cutremură de silnicul prăpăd ; 
«cînd cu puternicul său tunet 
bubuie tare Dumnezeu, 
cerul Său cel sfînt se cutremură 
de spaima măririi Sale, 
şi oştile cerului înalţă glasul lor, 
şi temeliile lumii se cutremură şi se tulbură; 
«cînd războiul purtat de oştile cerului 
cutreieră lumea 
şi înapoi nu se întoarce pin' la judecata cea din urmă ... 
- război asemeni căruia 
nici cînd nu s-a văzut h 0 . 

Această cîntare e o desfăşurare mai pe larg a vedeniei prooro
cului Amos despre focul Marelui adînc. 

Sfîntul Ioan, pentru descoperirea că judecata aşteptată de esse-• 
nieni este aproape, pregăteşte şi el noroadele prin botezul său de 
pocăinţă (metanoia= conversio=mutare, schimbare de simţăminte). Dar 
se răzleţeşte de pustnicii de la Qumran, prin blîndeţea cu care pri
meşte pe cei ce vin la botez. Adevărat, el se arată foarte aspru cu 
fariseii şi cu saducheii, dar cînd e vorba de păcătoşi şi de cei alun
gaţi din comunitatea iudaică, este foarte îngăduitor. Uite mărturia 
în Evanghelia după Luca : 

«Ci mulţimile îl întrebau zicînd : Atunci ce să facem ? 
Răspunzînd Ioan, le grăia: Cel ce are două haine să dea 
celui ce nu ·are şi cel ce are de mîncare să facă asemenea. 

«Şi au venit şi vameşii să se boteze şi i-au spus : Invă
ţătorule, noi ce să facem ? El le-a răspuns : Nu luaţi de la 
nimeni nimic mai mult peste ce vă este hotărît. Şi îl în
trebau şi ostaşii, zicînd : Dar noi ce să facem? Rostit-a şi 
el către ei : Nu asupriţi pe nimeni, nu năpăstuiţi pe nimeni 
şi fiţi mulţumiţi cu plata voastră» (Luca III, 10-14). 

Iată duhul moralei esseniene, pusă la îndemîna oricui. 
Adevărat, Prodromul propovădlliefte mila, dar nu cum era prac

ticată la Qumran, ci ca o împărţire a celui ce are cu cei ce n-au. 
Nu sileşte pe nici unul din ascultători, să se ducă în pustie, ci pune 
la îndemîna fiecăruia un înalt chip de viaţă, ce poate fi ajuns de 
oricine n-ar putea să se lepede de toate. 

Tot aşa, el nu porunceşte vameşilor să se lepede âe meseria 
lor, cea cu nume urîţ la iudei. Vameşii erau socotiţi chiar şi de esse
nieni nişte nelegiuiţi nemernici, pentru că aveau legătură cu păgînii. 
Acestora sfîntul Ioan le cere numai atît : să-şi facă meseria cinstit 

42. Psadm de mulţămită, III, 19-36. 
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şi cu omenie. N-are pentru ei şi pentru colaborarea lor cu ocirmuirea 
de cutropire romană, nici un cuvînt de osîndire. 

Şi în sfîrşit, ostaşii îmbiaţi de cuvintul acestui sihastru, care 
propovăduieşte că mîntuirea este cu putinţă pentru toţi oamenii, în
treabă şi ei ce să facă pentru ca să se mîntuiască. Ca şi celorlalţi, 
el nu le porunceşte să rupă cu meseria, de care dascălii Tarei aveau 
mare scîrbă, ci le pune şi lor înainte un chip desăvirşit de dreptate, 
potrivit cu slujba lor. 

Sfîntul Ioan defaimă învăţătura stricată a fariseilor precum şi 
materialismul venal al saducheilor, dar nu e un răzvrătit şi nici un 
purist. Ci este ca unul care crede şi propovăduieşte că Dumnezeu 
îmbie tuturor mîntuirea sa; şi este aspru numai cu cei trufaşi, ca şi 
Mintuitorul mai tîrziu. Deci este lesne de înţeles pentru ce el pără
seşte pe essenieni. Dar părăsindu-i nu tăgăduieşte nimic din înalta 
năzuinţă a Dascălului de Dreptate. Numai că înfăptuirea acestei nă
zuinţe, el nu o leagă neapărat de viaţa pusnicească. El, un pusnic, 
pune la îndemina mulţimii o pregătire rituală în vederea venirii lui 
:ryiessia şi pe măsura nevoilor tuturor tagmelor soeiale. 

Incheind această osteneală, voi mai adăuga numai atît : 
Pînă la descoperirea de la Qumran, Sfîntul Ioan Botezătorul 

apărea ca un falnic singuratic, singurul prooroc al unei vremi care 
cunoaşte numai agitatori politici, colaboratori zavistnici, cazu'işti fă
ţarnici şi mistici alcătuitori de apocalipse în tăcerea chiliilor. Aşezat 
pe pragul Noului Legămfnt, Proorocul prezice şi Prodromul pregă
teşte venirea lui Messia. Adică, culegînd din învăţăturile essenienilor 
floarea evlaviei evreeşti şi tot bunul teologiei apocaliptice, el pregă
teşte urechile ca să audă şi inimile ca să înţeleagă Evanghelia lui 
Iisus Hristos. 
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SINODUL APOSTOLIC DIN IERUSALIM 
Asupra acestui subiect, am scris o monog,rafie care se tipăreşte acum, 

în limba bulga,ră, în Anuarul Academiei Teologice «Sf. Clement al Orhidei:» 
dit11 Sofia. In acea's,tă monografie, ne-am străduit să dăm lămuriri ,noi 

· asupra unor probleme importante. Voin expune aici, pe scurt, punctele 
fundamentale dih monogr,afia noastră sus amintită. 

Sinodul apostolic din Ierusalim formează obiectul de studiu al cîtorva 
ştiiiTiţe teologice: Sf. Scripturră a Noului Testament, Istoria Bisericii cre
ştine, Teologia dogmatică· şi Dreptul canonic. Aici, noi îl vom studia din 
punct de vei:1'&e exegetic. Acest sinod reprezintă temelia pe care se va 

• înălta orgariiz_area • de mai tîrziu a conducerii superioare dih Biserica 
creştină. : • . 

Despre Sinodul apostolic din Ierusalim relatează pe larg sfh1tul 
Apostol şi Evanghelist Luca, în carrtea sa,«Faptele Sf. Apostoli» (15, 1-35) 

, şi _sfîntul Apostol Payel, .pe scurt, în Epistola sa. către Gala.leni (2, 1-10). 
' ' , Faptele Sf. Apostoli ( 15, 1-35): 1. «Coborînd unii din Iudeea - spune 

sfîntul Evanghe.Ust Luca --, J xa-rEii.,'l-6vnr; ă:n:6 -r11r; 'Iov6a[as ) , învăţau 
, p_e fraţii ( e6i6adxov wur; ă6Eii.qiovr;) cum că - dacă nu vă tăiaţi împrejuir 
după datina lui Moise, nu puteţi să vă mîntuiţi. 2. Ci Pavel şi Barnaba 

• a.u avut cu ei multă gîkeavă şi pricire. Atunci, fraţii au rînduit ca Pavel 
şi .Barnaba şi alţi cîţiva dintre ei să se ducă, pentru aceste neînţelegeri, 
la apostolii şi la bătrînii (n:Q6r; wur; ă:n:oo-r6ii.ovr; -xat :n:QEoBv-rloovr;) din 
Ierusalim. 3. iDoci ei, trrimişi fiind de Biserică, au trecut prin Fenkia şi 
prin Samaria, povestind despre întoarrcerea păgînilor şi făcînd mare bu
curie tuturor fraţilor. 4. Sosind î,n Ierusalim, au fost primiţi de Biserică, 
de apostoli şi de bătrîni (r<iiv ă:n:oo-roii.rov -xat i:&v :n:QEof3vi:lowv ) şi au spus 
cite a făcut Dumnezeu cu ei. 5. Dar cîţiva din •eiresul fariseilor, care tre
cuseră la credinţă, s-au iridicat şi au grăit: Trebuie să-i tăiati împrejur 
şi să le porunciţi să păzească legea ,lui Moise. 6. Atunci aposfolii şi bă
trînii s-au adunat ( ovVîJx-arioav M oL ă1t6cn0Âot Y..at oL :n:Qrnf3vi:EQot ) , ca să 
cerceteze acest lucru. 7. După multă cercetare. s-a sculat Petru şi le-c1 
vorbit: bă.rbaMlor şi fraţilor, voi ştiţi că, din zile vechi, !Dumnezeu, între 
voi toţi, a ales ca prin gura mea păgînii să audă <:'Uvîntul Evangheliei şi 
să creadă. 8. Şi Dumnezeu, cel ce cunoaşte inimile, le-a dovedit aceasta, 
dindu-le Duhul Sfînt, ca şi nouă, 9, şi pirin credinţă curăţind inimile lor, 
între noi şi ei n-a făcut nici o deosebiT,e. 10. Acum, d-eci, pentru <:'e is.pitiji 
pe Dumnezeu şi vreţi să puneti pe grumazul ucenkilor un jug pe care nici 
părinţii noştri, nici noi, n-am putut să-l purtăm? 11, de vreme <:'e noi 
credem că stntem mîntuHi în acelaşi fel ca şi ei, prin darul Domnului 
Iisus. 12. Atunci toată mulţimea a tăcut şi a dat ascultare lui Barnaba 
şi lui Pavel, care au povestit cite semne şi minuni a făcut ,Dumnezeu prin 
ei înt,re păgîni. 13. Cînd au isprăvit ei, Iacov a r.id:cat glasul şi a zis: 
Bărbatilor şi fraţilor, ascultc1ţi-mă! 14. Simon Petrn a spus cum a avut 
grijă Dumnezeu, de la început, să ia dintre neamuri un popor care să-i 
poarte numele. 15. Cu aceasta se potrivesc cuvintele proorocilor, p,recum 
este soris: 16. «După aceea, mă voi înapoia şi voi clădi din nou cortul cel 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



SINODUL APOSTOLIC DIN IERUSALIM 163 

dzut al lui David şi cele surpate ale lui iarrăşi le voi zidi şi-l voi ridi~a 
la loc, 17, ca să-l caute pe Domnul oamenii ceilalţi şi toate neamurile 
întru care se pomeneşte numele meu asu,pra lor». 18. Aşa a zis Do~nul, 
cel ce a făcut acestea cunoscute din v.echime. 19. Drept aceea, eu gase?c 
cu cale să inu tulburaţi pe cei ce, diln păgîni, se înfor,c. la .. Dumnezeµ. 
20. Ci să le trimiteţi se:,isoare ca să se ferească de pîngăririle idoH!o_r, 
de desfrînaire de carnea dobitoacelor ce au fost sugrumate şi de sînge. 
21. Căci, din' străvechime, Moise are, prin toate oraşele, prropovă.duit_?r]i 
săi ( wu<; x'l']Q'UO'crovrn<; a1rr6v) şi citit este în sinagogi, în fiecare stmbata. 
22. Atunci, apostolii şi bătrî,nii ( Ton Ef1oţr Toi:<; â:rcocrT61.ot<; xat Toi:<; :rtQrn~v
TBQot<; ) , cu toată biserica, au hotărît să aleagă bărbaţi dintre ei şi ·siî-j 
t11imită la Antiohia, cu Pavel şi Barnaba, şi anume: pe Iuda ce se cheama 
Barnaba şi pe Sila, bărbaţi cu vază între fraţi. 23. Şi le-au dat la rnînă 
scrisoarea aceasta: Apostolii şi bătirînii (o[ â:rc6crToAot xat o[ :rtQEa~vTEQot) 
şi fraţii, fraţilor dintre păgîni, care sînt în Antiohia şi Siria şi 91icia: 
multă sănătate! 24. Deoarece am auzit că unii dintre noi. fără să ft avut 
porunca noastră, venind 1J;a. voi v-au tulburat cu vorbele lor şi au rătăcit 
sufletele voastre, zicînd că trebuie să vă tăiati împrejur şi să păziţi legea. 
25, noi am găsit cu cale, într-un gînd fiind, să alegem bărbati. şi să-i 
trimitem la voi, împreună cu iubiţii noştri Barnaba şi Pavel, 26, 9ameni 
care şi-au pus viaţa lor pentru numele Domnului nostru Hsus Hrjstos 
27. iDrrept aceea, am frimis, pe Iuda şi pe Sila, care vă pot spune şi el 
din gură aceleaşi lucruri. 28. Căci Sfîntul Duh şi noi am găsit cu cale 
(E6oţr yaQ Teo 'Aytro :rcvruµan xat riµi:v) să nu vă mai împovăirăm cu nimk 
mai mult, decît cu acestea de neapărată trebuinţă: 29. Să vă feriţi .de 
cele jerrtfite idolilor şi de sînge şi de carne de dobitoc sugrumat şi de 
des,fdnare. Păzindu-vă de acestea, va fi bine de voi. Fiţi sănătoşi. 3-0. 
Deci, cei trimişi în solie au coborît în Antiohia, au adunat mulţimea şi 
au dat scrisoarea. 31. Şi citind-o. credincioşii s-au bucurat de r;n!ngîierea 
c1ceasta. 32.Iar Iuda şi cu Sila, fiind şi ei pfoornci, au mîng!iat cu mult1:1 
cuvîntări şi au întărit pe fraţi. 33. După ce au zăbovit cîtăva vreme, fraţii 
i-au lăsat cu pace să se ducă la cei ce i-au fost trimis ( itQoc; wuc; a:r:oa
T6Aov<; ) . 34. Ci Sila s-a hotărît ca să rămînă acolo. 35. Iar Pevel şi· Bar
,naha petreceau îin, Antiohia învăţînd şi binevestind împreună cu mulţi alţii, 
cuvîntul Domnului». 

EpistoJ.a către Galateni (2, 1-10): I. Pe urmă. spune sfîntul Apostol 
Pavel, după patrusprezece ani, m·am suit ia,răşi la Ierusalim, împreună cu 
Barnaba şi am luat cu mine şi pe Tit. 2. M-am suit. potrivit unei desco
periri şi am arătat Eva,nghella pe care o propovăduiesc între ne;imuri, 
anume în deosebi celor cu vază, ca nu cumv;i să alerg sau să fi alergat 
în zada'r,. 3. Ci nici Tit, care era cu mine şi care eira elin, n-a fos,t silit 
să se taie împrejur. 4. Aceasta din pricina fraţilor mincinoşi, furişaţi, 
care se vîrîsetă să iscodeasd libertatea noastră ce avem întru Hristos 
Iis,us şi să ne facă robii l0rr ( L'lta 6E Tou<; rraQnaaxTov<; 'ljJrn6a6E1.cpovc;, oi'.nvr<; 

:rcaQu6ii1.{}ov -xawoxoitijcmt TlJV Uw{}rqtav f1µ<i>v, riv EX oµ rv EV XQtatco 
l'l']oou. tva fµăc; xaw6ov1.wowvtm). 5. Acestora nici măcar un ceas măcar 
nu ne-am îngăduit să ne supunem, pentru ca adevărul Evangheliei să ră
mînă neclintit, la voi. 6. Iar de la cei ce se socotesc a fi ceva ... (orice 
erau ei altădată, eu nu fac nici o deosebire: Dumnezeu nu caută la fa±a 
omului) aceşti bine văzuţi n-au adăugat nimic la Evanghelia mea. 7. Ci 
dimpotrivă, văzînd că mie mi-a fost !incrediin{ată Evanghelia pentru oei 
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netăiaţi împrejuir. după cum lui Petru Evanghelia pentru cei tăiaţi îm
prejur. 8. Căci cel ce I-a trimis pe Petru la aposrtolia tăierii împrejur, m-3 
trimis şi pc mine la apostolia căhre neamuri. 9. Ei. după ce-au cunoscut 
darul ce mi-a fost .hărăzit mie - Iacov şi Chef a şi Ioan, caire sînt socotit i 
ca stîlpi ai Bisericii - mi-au dat mie şi lui Barnaba mîna dreaptă de 
întovărăşi·rie, pentru ca noi să b inevestim între ,neamuri. iar ei între cei 
tăiaţi împrejur. 10. Atît numai ne-au cerut. să ne aducem amink- de săraci, 
ceea ce mi-am dat toată silinţa să fac chiar aşa». 

Intre învătati se poairtă o mare dispută asuorn problemei clacă cva11· 
J!helistul Luca. în «Faptele Apostoli,lor» ( 15, 1-35) şi apostolul Pavr.l în 
Galateni (2, 1-10) vorbesc despre unul şi acelaşi eveniment - sinodul 
aposrtolic din Ierusalim. 

învăţatul apusean K. Wicseler 1 identifi.că mergerea apostolului Pav<"1 
în Ierusalim la sinodul apostolic, cu mergerea lui la Ierusalim, după a 
doua sa călătorie misionară. Această păirere a lui Wieseler şi-o însuşestc 
şi Volkmarr. învăţaţii Fritschc, Ramsay, Weber 2 . R. Lichtenhahn 3, con
rundă mergerea apostolului Pavel la Ierusalim pentru sinodul apostolic 
cu plecar€a apostolului Pavel şi aposfolului Barnaba la Ierusalim pentru 
a duce ajutorul strîns în oraşul Antiohia cu prilejul foametei din Palestina 
(Faptele Apostolilor 11, 27-30; 12, 25). Strîngerea ajutorului a avut loc 
îin Antiohia după ce proorocul Agavus, care a coborît din Ierusalim în 
Antiohia, a prezis «prin 1Duhul, că peste toată lumea ( E(J/ oĂTJv trJv 
obwu11tvî}v ) va să fie foamete mare, care s-a şi întîmplat în zilele lui 
Claudiu» (Faptele Apostolilor 11, 28). Aici, orin cuvî,ntul oi.,wuµevî}v tre
huie să se înţeleagă nu «lume». ci «tară», ainume Palestina 4_ De la 
Josif Flaviu, s-a păstirat ştirea că în anul 44, în timpul împăratului Claudiu, 
a bînluit o mare foamete în Pa,lestina (XX, 2, 6; 5, 2; vezi Eusebiu de Ce
zareea, fstoria Bisericii, 2, 11, 13). 

Despre strîngerrea ajutorului în Antiohia şi ducerea lui la Ierusalim, 
istoriseşte evanghelistul Luca în Faptele Apostolilor (11, 27-30; 12, 25). 
In istorisirea sa despre strîngerea şi trimiterea ajutorului. evanghelistul 
Luca introduce referatul său privinrl omorîrea aoostolului Iacov al lui 
Zevedeu de către :regele Irod Agripa I. despre închide,rea apostolului Petru 
în temniţă şi despre moartea lui Irod Agrip~ I. Uciderea apostolului Iaco,, 
al lui Zevedeu s-a întîmplat în anul 42, iar moartea regelui Irod Agripa I 
a avut loc în anul 44. Strîngerea ajutorului în Antiohia ar fi început deci 
în cursul anului 43, iar trimiterea lui a avut loc către sfîrşitul anului 44, 
după moartea lui Irod Agripa I. Mai muH,i învăţaţi, ca de exemplu Max 

1. Cronologle d. apost. Zel:tallt, Gott., 1848, 201 sq.; Gal., Or., 553 sq. Vezi 
H. H. Wendt, Dle Apostelgeschichte,, 1913, s. 226. 

2. Frltzsche, Opuse. acad., 1838. p. 201 ss. St. Ramsay, Paul the traveller 
arul the Rom cltlzen., London 1896. V. Weber, Dle Abfla.ssung des Galaiterbrlefes 
vor lblm Apostt1lkon~l, 1900, Bibl'z., 1912·, 155 ss. Vezi H. H. Wendt, op. clt., 
s. 225, 

3. Die belden ersten Besuche des Paulus ln Jerusalem, in Harnack-Ehrun~,. 
1921, 51-67. Vezi M. Melnertz, Elnll. I. d N. T., 4. Aufl., 1933, 87. 

4. Vezi Hr. N. Ghiaurov, iVIIBţa. şl ootivita:tea sf. apostol Pavel, in «Anuarul 
Facultăţii de Teologie>, vol. XXIII, 1946, 21. 
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Meinertz 5, profesorul Alphons Steinmann c;, prof. Nicolai Glubokovschi 7 

şi alţii, socotesc că în «Faptele Apostolilor» (15, 1-35) şi Gal. (2, 1, 10) 
este vorba despire unul şi acelaşi eveniment - sinodul apos,tolic din Ieru
salim. «Nimic nu ne împiedecă, spune profesorul N. N. Glubokovschi, ca 
în capitolul II al Epistolei către Galateni să vedem o dare de seamă 
paralelă cu capitolul 15 din cart,ea «Faptele Apostolilor». 

Insuşindu-ne pălferea că în «Faptele Apostolilor» 15, 1-35, şi Galateni 
2, 1-10, se vorbeşte despre unul şi acelaşi fapt - sinodul apostolic din 
Ierusalim, aducem următoarele dovezi în sprijinul afirmaţiei noastre: 
1. Versetele 1-2 din capitolul II al Epistolei către Galateni, pr,in conţinut 
corespund cu versetul 2 din capit. 15 din Faptele Apostolilor. 2. Versetul 
4 din capitolul II al aceleiaşi epistole este socotit în textu,[, grecesc ca 
anacolut, adică propoziţie neterminată, cum este, de exemplu, propoziţia 
din Epistola către Romani 5, 12. Ca temei incontestabil pentru aceasta, 
serveşte prepoziţia c'ha, ce se traduce cu «din cauza». Păreri deosebite 
sînt €mise de diferiţii învăţaţi în privinţa sensului versetului 4 şi în le
gătură cu el şi a versetului următor, 5. Nu socotim necesar să expunem 
aici aceste păireri. Noi completăm această propoziţie adăugind la sfîrşitul 
ei cuvintele: lyci> xat BaQvci~a\; tji,:3oµEV &:n:6 'AvtLO)CELU\; EL\; 'lEQovaa1i.11µ «eu, 
(se subînţelege apostolul Pavel n. n.) şi Barnaba am mers din Antiohia la 
Ierusalim». Cu această adăijgire, versetele 4 şi 5 capătă aspectul următor: 
«din pricina f.raţi1lor numeroşi furişaţi, care veniseră pe ascuns (tn An
tiohia n. a.) să iscodească libertatea noastră ce avem în Hrisfos Iisus 
ca să ne facă robii lor, eu şi Barinaba am mers din Antiohia la Ierusalim; 
acestoira nici un ceas măcar nu ne-am îngăduit ,să ne supunem, pentru ca 
adevărul Evangheliei să rămÎtilă neclintit la voi». In privi.n~a adăugirii 
făcute de noi la sfîrşitul versetului 4, ne-am consultat, cu specialişti în 
limba veche greacă; ei au socotit-o ca justă şi reală. Din versetele 4 şi 5, 
cu adăugirea făcută la sfîrşitul versetului 5, se vede clar că în Epistola 
către Galateni 2, 1-10, apostolul Pavel, vorbeşte de sinodul apostolic din 
Ierusalim. 3. In cuvintele sale din versetul 10: «Atît numai ne-au cerut, 
s,ă ne aducem aminte de cei săraci, ceea ce mi-am dat toată silinţa să 
fac chiar aşa» - apostolul Pavel are în vedere instrucţiunile din hotă
rîrea sinodului: «şi nu faceţi altora, ceea ce nu vă este plăcut vouă» -
sfat care este expus pe scurt în hotăirîrea sinodului (Faptele Apostolilor 
15, 29). 

La Sinod, probabil, s-a scos în evidenţă, ,pll"intre altele, şi instrucţiunea 
de a se ajuta cei săraci, fapt pe care apostolul Pavel n menţionează în 
veirsetul 10 din capitolul II al Epistolei către Galateni. Apostolul Pavel 
a îndeplinit întocmai hotărîrea luată la Sinod de a sei ajuta cei săraci, 
rîndyind ca în bisericile galatene să se strîngă ajutoare pentrn săraci, 
dupa cum se vede din Epistola I către Corinteni (XVI, I): «Cît pentru 
strîngerea de ajutoare, care este pentru fraţi, precum am rînduit bisericiilor 
Galaţiei, aşa să faceţi şi voi». 

De la sfîrşitul secolului XVIII şi începutul secolului XIX .se studiază 
intens de cătire învăţaţi problema· privitoare Ia izvoarele pe care le-a con-· 
sultat evanghelistul Luca la alcătuirea expunerii sale despre Sinodul 

5. Einl. i. d. N. T.,, 4. Aufl., 1933, 89, 
6. Die Apost.elgeschlch~, 4 Aufl., 1934, 155 ss. Dle Brlef.e an dfe Tbessalo

nischer und Gialat.er; 1935, 107. 
7. ~Aaro11ei,T11e Xp11i,T1111HcKoii Cao6ol(bl ao noeA11BHII Ca11Toro 11nocTo.A11 011&.AII 11 

fu&TuM, Coqiu11, 1935 rol(, 102-107 np. 
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apostolic din Ierusalim. ln această problemă s-a creat o literatură vastă. 
Problema izvoarelm folosite de evangheli,stul Luca la alcătuirea istorisirii 
sale despre Sinodul Apostolic din Ierusalim, este legată de problema 
izvoarelor cărţii «Faptele Sf. Apostoli». Aici nu ne vom opri amănunţit 
asupra diferitelor păreri ale învăţa,ţilor asupra problemelor sus• amintite. 
ci numai le vom expune doair pe scurt. 

Anumiţi învăţaţi, care nu acceptă că «Faptele Apostolilor» este o 
carte scrisă de evanghelistul Luca-, socotesc că autorul acestei cărţi a 
folosit diferite izvoare, unii dintre ei indicînd chiar care anume di,n aceste 
izvoare a folosit autorul. Din aceşti învăţaţi fac parte: l(ănigsma,Tin, J. S. 
Riem, L. Bertholdt, Schleiermacher, W. E. von Manen, C. Clemen, Fr. 
Spitta, J. Jungst, Bem Weiss, Ad. Hilgenfeld, A. Pott, H.H. Wendt. ş. a. 

După Ferd. Chr. Baur, întemeietorul şcolii din Thiibingen în cartea 
«Faptele , Apostolilor» scrisă după părerea sa de un autor anonim, în 
prima jumătate a secolului al Ii-lea, unele fapte istorice sînt denaturate, 
apostolul Pavel este petrinizat, iar apostolul Petru - paulinizat. Martin 
Sorof •8 îl socoteşte pe apostolul Timotei drept autorul «Faptelor Aposto
lilor», ca şi Win Stikken; Apostolul Timotei s,-ar fi folosit oe o lucrare alcă· 
tuită de evanghelistul Luca. 

Dintre învăţaţii care acceptă ,pe evanghelistul Luca ca autor al cărtii 
«Faptele Apostolilor» unii socotesc că la scrierea acestei cărţi, el n-ar fi 
folosit inici un fel de izvoare, ci s-ar. fi servit numai de tiradiţia orală. Astfel 
de învăţaţi sînt: Joh. Gotfr. Eichhorr, Joh. Ev. Belser, Th. Zahn 9, Wilhelm 
Michaelis 10. 

Alţi învăţaţi îşi exprimă părerea că evanghelistul Luca ar fi folosit 
nu numai tradiţia orală, ci şi diferite izvoare scrise. Dintre acestea fac 
parte: H. Appel, Mase. Meinertz, P. Feine ş. a. 

Prof. N. N. G!ubocovschi spune următoarele cu privire la izvoareie 
cănţii «Faptele Apostolilor»: «Aproape întregul conţinut al cărţii exami
nate se reduce Ia mă,rturiile furnizate de participanţii şi de martorii oculari 
şi nu necesită alte rnărtuirii -şi izvoaire dubioase, pe care atît de zadannic 
le descoperă critica prin alte mijloace .riscante. In prima parte sînt folosite 
izvoare scrise şi orale, iar în pairtea a doua izvorul este însuşi Luca»~ 1 . 

După părerea noastră, rezolvarea justă a problemei izvoairelor pe care 
le-a :folosit evanghelistul Luca la scrieirea cărţii sale «Faptele Apostolilor», 
ca şi la alcătuirea istorisirii sale despre Sinodul apostolic din Ierusalim, 
se poate Soluţiona, ţinînd seama de precuvîntarea la Evanghelia lui Luca 
(I, 1-4). Această pirecuvîntare se referă, după cum acceptă şi mulţi învă-· 
ţaţi de seamă ca Th. Zahin 12, W. MichaeHs 13 şi alţii,. nu numai la Evan
ghelie ci şi la Faptele Apostolilor. Priin cuvîntul «mulţi - noUo( » din 
precuvîntare, trebuie să se înţeleagă sciriitorii Noului Testament, care au 
scris cărţi înainte de scrierea Evangheliei de către Luca. Astfel de scriitori 
au fost evangheliştii Matei şi Marcu, apostolul Pavel şi apostolul Iacov 14. 

8. Die Entstehung der Apostelgeschklhte, Berlin 1890. Vezi. N. N. Gllibo• 
covschl, Sf. Apost.ol LUCIII, evanghelist şi ist.oriogmf, Sofia, 1932, 132-3. 

9. Elnl. I. d. N. T., 3. Auft, Leipzig, 1924i, II, 400-31. 
10. Elnl. i. d. N. T., Bern, 1946, 120-125. 
11. Op. cit., pag. 13. 

_ 12. Efnl. I. d. N. T„ 3 Aufl., II, 1924, 372-74. 
• 1.8. Elnl. l. d. N. T., 1946, 122. 

14. Vezi. prof. Hr. N. Ghiaurov, Evanghelia de Ia Luca în «Anuaru), Fla.cul-
tllţii de Teologie», Sofia, 1941, 53-56 ' 
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E-va.n-gheHslul Luca· a fost unul din cei 70 de uceinici ai lui I/sus. Hristos: 
şi însoţitor al apostoli.1lui Pavel. Unele evenimente din cărţile -s!!le: Evan° 
ghelia şi Faptele Apostolilor, el_ le expune ca martor oculall". Pentru eve
nimentele la care nu a fost de faţă, el a folosit tradiţia orală d~ _ la locui
torii din oraşul Antiohia, de unde era chiar originar, de la apositolii Pet.ru, 
Iacov, Pavel, Barnaba, Tit, Sila şi de la alţi ucenici ai lui_ Hristos şi 

«slujitmi ai Cuvîntului». In timpul călătoriei a doua şi a trreia a aposto
lului Pavel, evanghelistul Luca a fost însoţitorul lui îm,preună cu apostolii 
Sila şi Tit, care au l,uat parte la Sinodul apostolic din Ierusalim. La ex
punerea istorisirii sale despre acest sinod, evanghelistul Luca n-a avut 
nevoie să recurgă la izvoare scrise. 

Invăţaţii nu sînt unanimi în privinţa stabilirii anului în carre a avut 
loc Sinodul apostClilic din Ierusalim. Unii din ei, presupun, cu totul neîn
temeiat, că Sinodul s-a 1(inut înainte de prima călătorie a apostolului Pavel, 
care a avut loc la jumătatea anului 46 pînă la sfîrşitul anului 49. In 
cartea sa «Faptele Sf. Apostoli», evanghelistul Luca pune sinodul după 
această călătorie, despre care vor;beşte în capitolul 13 şi 14. In timpul 
şedinţei sinodului, după cuvîntarea apostolului Petru. apostolii Pavel şi 
Barnaba au povestit «cîte semne şi minuni» a făcut !Dumnezeu «prin ei 
întire păgîni». Este foarte clar că aceşti apostoli au istorisit ceea ce s-a 
petrecut în timpul primei călătorii a apostolului Pavel. Cei. mai multi în
văţaţi sînt de acord că sinodul apostolic a avut loc după prima călătorie 
a apostolului Pavel. Profesorul H. H. Wendt 15 şi profesorul Alphons 
Steinmann 10 dovedesc pe larg că locul firesc al istoris,irii despre sinodul 
apostol ic este nu îna intc, ci după istoiisir-ea despre prima călătorie a apos
tolului Pavel, expusă în capitolele 13 şi 14 din «Faptele Apostolilor». 

Ca cel mai de seamă indiciu la stabilirea anului în ca1r-e s-a ţinut 
sinodul apostolic, se socotesc cuvintele apostolului Pavel în Epistola sa 
către Galateni: «Pe urmă (:n:aÂ.Lv ). după patrusprezece ani, m-am suit 
iairăşi la Ierusalim împieună cu Barnaba şi. am luat cu mine şi pe Tit» 
(2, I). Di,n ce an însă trebui,e număraţi cei <<patrusprez€Ce ani» amintiţ--i 
aici? Iinvăţaţii nu sînt unanimi în ce priveşte reZOlvarea acestei chestiuni. 
După unii clin ei, printre care N. N. Glubocovschi 11, Th. Zahn '118 şi alţii, 
numărătoarea t,rebuic începută de la data cînd. apostolul Pavel a meirs la 
Ierusalim la. trei ani după convertirea lui, spre a se întîlni cu apostolul 
Petru (Gal. I, 18). . • 

Mai mulţi învăţat,i însă, socotesc, întemeiat, că numărătoarea trebuie 
începută de la convertirea apostolului Pavel la Iisus Hristos, pe ca,re 
singur apostolul Pavel o socoteşte ca un eveniment _1:le seamă din viaţa 
sa şi de la care dată el socoteşte alte evenimente din viaţa sa, ca de pildă, 
ducerea lui la Ierus.ali1T1 pentru. a· se întîlni' cu apostolul Petru (1, 18). 
Conve~tirea apostolului Pavel a avµt;loc în anul 37, .pentru că în acel an, 
Palestina; după ce în anul 36 i'-a încetat lui Pilat • din Pont funcţia de 
r:rocurator (vezi Iosif Flaviu,. Antkhităţi XVUI, 2, .2; 3, 1, 2;. 4, 1, 2; 
Războiul iudeilor, II, 9; Filon, Leg. ad. Ca'i. 38), a rămas fără procur~tor 
şi iudeii au putut singuri să pedepsească cu moartea pe arhid. • Ştefon; 

15. Die Apostelg,eschichte, 1913, 224 . 
• 16.1 Die Apost,elgescbichte, 4 AufL. 1934 118-119. 
• 17. • Op. cit., .pag. 102. ' 

18. Der Brief 'de,i • P,a,ulU..<1 an die Galia,ter, 1'905, 77. 
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Prin urmare, pe baza cuvintelor apostolului Pavel din Epistola către Gala
teni (2, l}, trebuie să acceptăm că sinodul apostolic a avut -loc în anul 51. 

Părerea noastră este că anul s.inodului apostolic se poate stabili cel 
mai exact, ţinîndu-se seama de a doua călătorie a apostolului Pavel, carre 
a durat de la mijlocul anului 51 pînă la mijlocul anului 53. 

Pe baza unei scr-isori a împăratului Claudiu către municipiul oraşului 
Delfi, care scrisoare s-a păstrat într-o inscripţie de pe zidul cetăţii Delfi. 
descoperit la sfîrşitul secolului trecut, se poate trage concluzia că Galion 
a fost proconsul în Corint de la 1 iunie (sau 1 iulie} anu) 52 pînă la 1 
iunie (sau l iulie) anul 53 şi că apostolul Pavel a păirăsit oraşul Corint 
pe la mijlocul anului 53. Intrucît apostolul Pavel a propovăduit în oraşul 
Corint, timp de un an şi jumătate (Faptele Apostolilor 18, 11) se poate 
trage concluzia că el a început a doua sa călătorie pe la mijlocul anului 
51. Pe baza acestora, va trebui să admitem că sinodul apostolic din 
Ierusalim a avut loc în prima jumătate a anului 51, ştiind că el s-a ţinut 
î,nairnte de începutul celei de a doua călătorii a apostolului Pavel. 

In sc~pul de a lămuri problema ridicată în cetatea Antiohiei cu prri
vire la respectarea sau nerespectairea legii lui Moise, apostolii Pavel şi 
Barnaba, împreună cu a1lţi cîţiva, au fost trimişi la apostalii şi bătrînii 
( :rtQ6c; 't'ovc; â:nool'6Aovc; xai. :rtQEoj3vl'iQovc; ) din Ierusalim care dezbăteau 
această chestiune la Sinodul convocat în acel oraş. Insă la şedinţa Sino
dului au participat, afară de «apostoli şi bătrî,ni» şi alţii creştini - fraţi, 
aşa cum se constată clar din următoarele tfite: Faptele Apostolilor, cap. 
XV, vers. 7, 12, 22 şi 23. In. Faptele Apostolilor 15, 22, se spune: «Atunci 
apostolii şi bătrînii, cu toată biserica, au hotărît să aleagă bărba,(.i dint,re 
ei şi să-i trimită la Antiohia cu Pavel şi cu Barnaba şi anume pe Iuda 
ce se cheamă Barsaba şi pe Sila, bărbaţi cu vază între fraţi». Care anume 
au fost cei ce au luat parte la elaborairea hotărîrii Sinodului, vom vedea 
în cele ce urmează. 

In istorisirea sa despre Sinodul apostolic evanghe·listul Luca foloseşte, 
în cinci locuri - Faptele Apostolilor XV, 2, 4, 6, 22 şi 23, termenul «apos
toli şi bătrîru - a:11:oo"toAoL xat :rtQEoj3vnQoL ». El foloseşte acest termen pen
tru a şasea oară în Faptele Apostolilor 16, 4, atunci cînd desorie călătoria 
a doua a apostol1ului Pavel. Ce trebuie să înţelegem prin :.icest termen? 
Dacă acest teirmen nu va fi lămurit în prealabil şi just, nu vom putea avea 
o idee cil,ară despire si1nodul apostolic din Ierusalim. In monografia noastră, 
această problemă este examinată pe larg; aici însă ne vom mulţumi cu o 
expunere mai scurtă. 

Substantivul grecesc o :rtQEoj3unQoc; , provine din gradul comparativ 
al adjectivului :nefol3vc;, care înseamnă bătrîn; prin urmare, sensul direct 
al substantivului 6 :rtQEoj3un:Qoc; este, «mai bătrînul». Cu sensul acesta, 
el este folosit îin Noul Testament, -la r.uca 15, 25 şi la Ioan 8, 9. ln Evr. 
11, 2 şi I Tim. 5, 2 el este folosit cu înţelesul de vechi, din vechime, an.tic, 
pe care îl are gr-adul pozitiv al adjectivului n:Q&aj3tJc;. Foarte desi el este 
folosit cu sensul de «bătrînul» (Luca l, 8, Faptele Apostolilor 2, 17, II 
Ioan, 1, 1; I Tim. 5, 1, Apoc. 4, 4; 4, 10 ş. a.). In multe locuri diin• Noul 
Testament, substantivul o :rt()Eo~unQo; se foloseşte cu înţelesul de «bătrî.n» 
sau «staroste» în sensul de fruntaş siau întîistătător (:nQoEo,wc; ) repre
zentant, şef, guvernator, conducător. Im sensul acesta, el este folosit fie 
singur (Matei 15, 2, Marcu 7, 3, 5, Luca 7, 3, Faptei€' Apostolilor I I, 30, 
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21, 8, 24, 1), fie în legătură cu cuvintele: mai marii preoţilor, cărturarii. 
fariseii, conducătorii templelor (Matei, 26, 57, 27, 41; Luca 22, 52; Faptele 
Apostolilor 4, 5, 4, 8, ş. a.). 

l1nsuşi Iisus Hristos foloseşte cuvîntul o :rrQrnj3utEQoc; - bătrîn, cu în
ţelesul de şef, guvernator, conducător al iudeilor: «Fiul omului trebuie SJ 

pătimească mult şi să fie lepădat de către bătrîni ( tci>v :rrQEcrBvtEQwv), de 
către mai marii preoţilor şi de căt,re cărturari» (Luca 9, 22, comp. Marcu 
'8, 31; Matei 16, 21). 

Deosebit de des se foloseşte substantivul « o :rrQrnj3utEQoc; (bătrîn) c:1 
fosoţitor al cuvîntului: «mai marii preoţilor». «Insă mai marii preoţilor 
·şi bătrîinii ( oi f>E aQXLEQELc; xai oi rrQrnf3,'.,ngoL) înduplecau gloatele ca să 
ceairă pe Baraba, iar pe Iisus s,ă-1 piardă». (Matei 27, 20; comp. 21, 23; 26, 
47; 27, I, 3; 28, 12; Faptele Apostolilor 4, 23; 23, 14; 25, 15). Locurile in
dicate de noi constituie o mă,r.turie categorică şi clară că prin cuvintele 
«mai marii preoţilor şi băbrîni» sînt denumiţi Ia iudei şefii supremi, gu 
vernatorii şi conducătorii (nu în sens politic, ci spiritual). 

Cuvîntul ol rtQEoj3utEQoL cu înţeles de bătrîni, staro,ste (fruntaşi -nQorn
TG:iw;, şefi, guvernatori, conducători) se foloseşte în multe locuri şi în 
Vechiul Testament (Ieşirea 3, 16, 18; 4, 29; 19, 7; Iudit IO, 6; I Mac. 
12, 6 ş. a.). 

La porunca lui Dumnezeu, Moise a al,es 70 de bătrîni dintre bătrvnii 
-poporului şi a format din ei o adunare, un sfat (Numer. 11, 6). Acestei 
adunări (sfat) i s-a încr-edinţat ca, împreună cu Moise, să se îngrijeasd: 
de popor (Numer. 11, 17). După modelul adunării (sfatului) alcătuite de 
Moise, mai tîrziu a fost alcătuit sinedriu,J,. Bătrîni, ca fruntaşi - :rcQorn
Tci>TEc;, au existat şi la alte popoare: egipteni (Facerea 50, 7) moabiţi şi 
medianiţi (Nume.ri'.e 22, 7)'. Cuvîntul senat, cu care romanii denumeau 
conduc-erea lor supremă, aire aceeaşi rădăcină cu senex, senis - bătrîn, în 
vîrstă (senior - oris - bătrîn, stareţ; aşa era sfatul celor bătrîni la 
Cartagina). 

In legătură cu cuvîntul o :;rgrnf3utEQoc, se află cuvîintul to rrgrnf3vtE
Qtov , care este folosit î,n trei locuri în Noul Testament (Luca 22, 66; 
Faptele Apostolilor 22, 5 şi Tim. 4, 14) şi într-un loc în Vechiul Testament 
(Dan. 12, 50). In locul cuvîntului to nQrnBvdQLov. în Vechiul Testament 

S•E' întrebuinţează des cuvîntul lJ YEQovcr[n cu înţelesul de: sfat, aduna,re 
-a bătrînilor (Ieşirea 3, 16, 18; 4, 29; 2, 21; Lev. 9, 1; lud. 4, 8 ş. a.). 

Din locurile Sf. Scripturi, unde se foloseşte cuvîntul .o rrQwBvtEQLov, 
se vede că înţelesul lui corect este: adunare, sfat al bătrînilor. Prof. Osc. 
Holtzmann traduce 19 ,o :rrQrnj3urE()Lov cu «der Altestenrat - sfat al 
bătrînilor». 

Cuvîntul ,o nQrnBmEQLov se întrebuinţează în une!e cazuri în legă
foră cu cuvîntul «sinedriu», avînd şi acelaşi înţeles. Evanghelistul Lucc1 
scrie: «Şi cînd si-a făcut ziuă, adunatu-s-au bătrînii poporului ( to rrQrnBvtE
QLov toii Âaoii ) mai ma,rii preO'.(ilor şi că.rtu-ra:rii şi 1-a dus pe el Îln s,ine
driul lorr» (Luca 22, 66). 

Avînd in vedere ceea· ce s-a spus pînă acum cu p1rivire la folosirea 
cuvîntului o rrQrnButEQoc; în Vechiul şi Noul Testamrnt, va trebui să se ac
~epte că exp.resia «apostoli şi bătrîni» fo!osită de evanghelisfol Luca 

arrliatoÂoL xal rrQrnj3utrQoL corespunde expresiei Vechiului Testament 

19. Das Neue Testament\ Bd. I u. II, 1926, ss. 325. 483, 767. 
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«mai marii preoţilor şi presbiterii - aQ;,:tEQEi:; ,.at rcQrnf:h'mQot » (folosită 
şi în vremea lui Iisus Hristos) şi că prin această expresie ·evanghelistul 
Luca numeşte conducerea supremă în biserica veche creştină. Prin urma,rce, 
cuvîintul «presbiteri», în expiresia «apostoli şi presbiteri» trebuie tradusă 
corect cu cuvîntul «bătrîni». In tradu.cer,ea prntestantă a Bibliei, făcută 
de Martin Luther, pretutindeni în expresia « rh6uroAot xat rcQrn~utEQot» 
cuvîntul «prezbiteiri» e tradus cu bătrînii - Alteste; aşa e tradus şi în 
limba romînă. In b-ihUa catolică - Vulgata, într-unele locuri se află «apos
toli şi bătrîni (seniores)», iar în altele «apostoli şi presbite1ri (presbyte
res) ». lin Biblia rusă şi cea bulgară peste tot se află «apostoli şi prez
biteri». 

Explicarea justă a expresiei «arc6uroJ..ot xat rcQrnBurEQot » întrebuin
ţată de evanghelistul Luca, ne dă posibilitatea de a clarifica şi piroblema 
dificilă privitoare Ia orgiinea episcopatului şi de asemenea, întir-unele pri
vinţe şi a prezbiteriatului în Biserica veche creştină, piroblemă car,e nici 
pî,nă în ziua de azi nu a primit o dezlegare precisă şi definitivă. 

«Probl,ema despre originea episcopatului, spune teologul rus Vasilii 
Mîşţîin, nu a pil'imit nici pînă astăzi o rezolvare definitivă». 

In expresia «apostoli şi prezbiteri», va trebui ca prin cuvîntul «p:rezbi
teri - bătrîni» să se înţeleagă acele persoane pe care apostolii îi alegeau 
şi îi hirotoneau ca înlocuitori, urmaşi ai lor; deci, vor trebui să se înţeleagă 
episcopii din Biserica creştină, care, ca îinlocuitoci şi mmaşi ai apostolilor, 
aveau aceleaşi drepturi ierarhice pe care le avuseseră şi apostolii. In 
Biserica veche creştină, la început, episcopii se numeau «prezbiteri». Oare 

-cum a apărut denumirea de «episcopi»? La întrebarea aceasta.· se poate 
da rnrmătorul răspurns: După ce aposto!ii şi-au lăsat urmaşi - înlocuitori, 
şi după ce Biserica a crescut din ce în ce mai mult, a apărut şi necesitatea 
unor ajutoare pentru apostolii şi urmaşii lor, cărora li s-a încredinţat în 
primul rînd oficierea serviciului divin şi ca.re; asemenea diaconilor, erau 
aleşi şi hirntoniţi (Faptele Apostoli,l,or 14, 23; Tit, 1, 5). Aceste ajutoare au 
format cea de a doua treaptă ierarhică. 

Fiind şi ei aleşi dintre cei mai vîrstnici, au primit de asemenea nu
mele de «prezbiteri - nQEO~unQot». 

Ei coresipurndeau preoţilor Vechiului Testament ( oi. i.EQEi:; ) , care ofi
ciau serviciul • religios în biserică. Odată cu instituirea celei de a doua 
treapte ierairhice - prezbiterii, preoţii (i.EQEi:;) - s-a ivit necesitatea ca 
urmaşii sau înlocuitorii apostolilor, ca persoane ierarhice superioare în 
Biserică, ca supraveghetori în ea, să se numească «episcopi» (o intu
xonoţ; =supraveghetor, conducător). 

Despre episcopi, apostolul Pavel ne vorbeşte în Epistola către Filipeni 
1, 1 şi în _I Timotei 3, 2, iarr desp,re prezbiteri în Faptele Apostolilo.r 14, 23; 
I Tim. 5, 17, 19; Tit 1, 5. Intr-unele locuri din Noul Testament, cuvi,ntele 
episcop şi prezbiter sînt folosite unul în locul altuia (F;iptele Aposto!ilor 
20, 17, 28; Tit 1, 7; I Petru 5, 1; II Ioan 1; HI Ioan 1) Sf. Irineu al Lyo
n ului (ţ în jurul anului 202) numeşte pe unii di,n primii papi ai Romef 
«prezbiteri» (Vezi Eusebiu al! Cezareii, Istoria Bisericii, 15, 24). 

La Sinodul apostolic din IerusaHm, primul a luat cuvîntul apostolul 
PetŢu (Faptele Apostolilor 15, 7-11). La începutul cuvîntării sale, el 
aminteşte de botezul sutaşului Corneliu şi a cas,ei sa1l,e, pe care îl săvirşise 

-chiar el (Faptele Apostolilor 10, 1-48). 
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Vorbind desp.re acest botez, apostolul Petru subliniază că priin să
vîrşirea iui nu s-a ,cerut sutaşului Corneliu ~i casei sale împlinirea legii 
lui Moise şi arată că acest botez s-a făcut după voia lui Dumnezeu. Dum
nezeu însuşi nu i-a cerut lui Corneliu şi casei lui să împlinească legea 
Vechiului Tesbment si îinsusi EI a trimis, Duhul Sfînt asupra păgîni,loa· 
ce se botezau, curăţi~d astfel «prin credinţă i1nimiiie lor». In cuvîntarea 
~.a, apostolul Petru numeşte legec1 Ve,chiu!ui Testament. jug ( ~uy6v ) . şi 
anume un astfel de jug, pe care nici oamenii Vechiului Testament - m
deii, şi nici cei care au orezut în Iisus Hristos nu I-au putut purta (Faptele 
Apostolilor 15, 10). Deci, după apostolul Petru, împlinirea legii Vechiului 
Testament nu mai este 1necesară nici pentru păgînii trecuţi la credinţă, şi 
nici pentru iudeii convertiţi. La sfî.rşitul cuvîntării sale, aposto1ul Pavel 
s-coate în relief di toţi cei care au trecut la credinţa în Iisus Hristos 
- şi iudei şi păgîni - se mîntuesc numai prin «dami 1Domnului Iisus 
Hristos», nu prin împlinirea legii Vechiului Testament. 

Că 1legea Vechiului Testament ,este un jug şi anume «un jug de robie», 
şi că omul se poate mîntuj numa,i prin credinţa în Iisus Hristos. şi prin 
darul Domnului, despre aceasta ne învaţă olar· şi pe larg sfîntul apostol 
Pavel în Epist către Galateni, 2, 16: 3, 10, 13; 5, 1 şi către Romani 3, 20, 28. 
Ţinînd seama de învăţătura apostolului Pavel despre i·ertarea păcatelor 
şi despre mîntuire. unii teologi protestanţi exprimă pă1rerea că autorul 
cărţii Faptelor Apostolilor - evanghe'listul Luca, ar fi paulinizat pe aposto
lul Petru îin cuvîntarea sa de 1,a Sinodul apostolic din Ierusalim. O a,stfel 
ele părere a fost expl!"imată pentru prima oară de Schneckenburger 20 • 

După el, păl!"erea aceasta a fost susţinută puternic de Ferd. Chil". Baur şi 
de şcoala din Thiibingen, întemeiată de el. După teologii protestanţi amin
tiţi, apostolul Petru ar fi fost iudaist şi ar fi cerut împlini,riea legii Vechiu
lui Testament - legea lui Moise. In cuvîntarea s;:i de la Sinodul apostolic, 
el ar fi fost paulinizat de către autorul cărţii Faptele Apostolilor. , 

A fost oare apostolul Petru într-adevăll" iudaist, a cerut el oare res
peda:rea legii Vechiului Testament? lin timp ce apostolul Petru se afla în 
cetatea Antiohiei, după Sinodrnl apostolic din Ierusalim, la început mînca 
împreună cu păgînii, dar după ce au sosit «unii de la Iacob», el a început 
«să se ferească şi să se osebească» (Gal. 2, 12). Pentru această purtare 
el a fost dojenit de către apostolul Pavel. 

Dar apostolul Petru s-a purtat în acest mod nu pentru că ţinea 1':1. 
împlinirea legii Vechiului Testament, ci pentru că nu voia să irite pe iudeii 
veniţi diin Ierusalim în Antiohia. Avînd în vedere aceasta, apostolul Pavel 
scrie desp,re el: «temîndu-se de cei di1n tăierea împrejur» (Gal. 2, 13). In 
ce priveşte iertarea păcatelor şi mîntuirea, apostolului Petl!"u propovădueşte 
aşa cum înva.ţă şi apos,tolul Pavel şi anume, că omul se poate mîntui prin 
credinţa în Iisus Hristos şi prin dal!"ul lui Dumnezeu. 

In multe locuri din epistolele sale, apostolul Petru vorbeşte despre 
necesitatea credinţei pentru mîntui,J'le: «sîinkţi păziţi cu puterea lui Dum
nezeu, prin credinţă, spune el cititorilor în întîia sa epistolă, ca să dobîn· 
diţi mîntuirea, cea gata să se dea pe faţă în această vreme de apoi» ( 1, 5; 
vezi şi 1, 7, 9, 21; 5, 9; II Petrn 1, l), Clar şi hotărît vorbeşte apostolul 
Petru şi despre dami lui Dumnezeu necesar pentru dobîndirea mîntuiirii: 

20. Uebe:r den Zweck der Apg., 1841. V. H. AppellElnl. i. d. N. T., 1922, 168. 
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«adevă.ratul dar al! lui Dumnezeu €ste acesta, în care staţi» - spune e: 
în intîia sa epistolă (5, 12; 1, 1, 15, 10; II Petru l, 2). 

Faţă de dovezile de mai sus, luate din epi.stolele sale, nu se poate 
susţine că sfîntul apostol Petru ar fi fos,t iudaist, că ar fi cerut împlinirea 
legii Vechiului Testament. 

După cuvîintarea apostolului Pet,ru, apostolii Pave1 şi V,arnava au 
istorisit «cîte semne şi minuni a făcut Dumnezeu prin ei între păgîni» 
în timpul primei că,lătorii a apostolului Pavel (Faptele Apostolilor 15, 20). 
«AtU1nci toată mulţimea - care era de faţă la Sinod - a tăcut şi a dat 
ascultare» relată.fii oelor doi apostoli. După aceasta, a luat cuvîntul, la 
Si1nod, apostolul Iacob. Cuvîntarea apostolului Iacov, fratele Domnului, 
este de mare însemnătate, întrucît el era mai ma:rele bisericii din Ierusalim 
şi preşedinte .al Sinodului 21 . 

La începutul cuvîntă1rii sale, apostolul Iacov, după ce aminteşte de 
istorisirea apostolului Petru despre botezul sutaşului Corneliu şi a casei 
.sale, confirmă că acest botez s-a făcut, după voia lui Dumnezeu, fără a 
se cere respectarea legii Vechiului T,estament şi citează un pasaj diin cartea 
p1roorocului Amos (9, 11, 12; vezi şi: Iis. 2, 2 şi urm.; Mih. 4 şi urm.). 
Apostolul Iacov, asemenea apostolului Petru, socoteşte că împlinirea !egi1 
V€chiului Testament ,nu trebuie cerută nici păgînilor aduşi la credinţă şi 
nici iudeilor aduşi la credinţă. «Drept aceea, eu !lăsesc cu cale - spune 
apostolul Iacov în cuvînta,rea sa-să nu tulburaţi pe cei ce din păgîni se în· 
torc la Dumn,ezeu, ci să li se trimită -scrisoare ca să se ferească de pîngări
,riJ.e idolilor, de desfrînare, de carnea dobitoacelo:r ce au fost sugrumate şi de 
sînge, şi să nu facă aUtora c€ea ce nu le este după placul lor» (Faptele 
Apos,toliloc 15, 19-20). Excluzînd împlini.rea legii Vechiului Testamc:,nt de 
către cei trecuţi la credinţa în Iisus Hristos, apostolul Iacov socoteşte că 
unele porunci şi prevederi din legea veche, cu caracter moral şi practic 
sau de altă natură, vor trebui să fie împlinite şi de cătr-e creştini. Cele 
patru condi1ţ,ii, pe ca.re apostolul Iacov le piropune, sînt cunoscute sub 
nun,ele de «condiţiile lui Iacov - Jacobusklausen». Ele sînt de natură 
morală şi higienică. 

In cele patru condiţii pe care apostolul Iacov le propune, intră ş: aş1 
numita «lege de aur», ·despre care vorbeşte Iisus Hristos. în predica de pe 
munte - «ci toate cîte voiţi să vă facă vouă oamenii, faceţi şi voi lor, ase
menea, că aceasta ,este legea şi proorocii» (Matei 7, 12). 

Legea de aur lipseşte din cuvîntarea apostolului Iacov în multe ma· 
nuscrise ale Noului Testament, î1n Vulgata, la Sf. Ioan Gură de Aur ş.a. Se 
află în codex Cantabrigiensis, în codicele minuscule 25, 29, 32 ş. a., în 
traducerea siriană şi egipteană, la sfîntul lrineu al Lyonului, la sfîntu: 
<::iprian ş. a. Dar există motive să se creadă că ea figura în textul 
original grecesc. Apostolul Iacov a folosit pe· la,rg, în epistola sa sobonni
oească, predica de p,e munte a lui Iisus Hristos. Aceasta o recunosc mulţi 
învăţaţi. Invăţatul englez J. B. Mayor 22 a s.tudiat pe larg această• pro· 
blemă. 

După cum am airătat mai sus, această l,ege de aur din cuvîntare:1 
apostolului Iacov a avut-o în vedere apostolul Pavel în cuvintele din epis
tola sa către Galateni, 2, 10. 

21. Vezi Hr. N. Ghiaurov, Epistola apostolului Iaioov, in «Anuarul Facultăţii 
de Teologie», Sofia. t. XXII, 1944-45, 1-9. 

22. Vezi Hr. N. Ghfaurov, op. cit., 17, 23. 
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Apostolul Iacov încheie cuvîntarea sa, astfel: «Căci, d~n străvechime, 
Moise are, prr-in toate oraşele, propovăduitorii săi ( rnu~ XTJQuaaovrn~ aircov) 
şi citit este în sii-nagogi în fiecare sîmbătă» (verset 21). Ace.st verset este 
wnul din textele <:€-le mai gr-ele de tîlcuit. Jnvăţaţii exp.rimă păreri diferite 
la interpretarea acestui verset. După Fr. Blass şi Harnack 23 în textul 
amintit apostolul Iacov s,coate în irelief ideea că nu e nevoie ca iudeilor 
creştini să li se propună legiile caire se propun păgînilor încreştinaţi (v. 
versetul 20), deoarece legea lui Moise este propovăduită în fiecare sîmbătă 
în sinagog:, pJin toate oraşele. John. Weis,s 24 , socoteşte că apostolul Iacov, 
îrn versetul 21, îşi întemeiază cererile sale din versetul 20 în felul următor: 
chiar dacă legea Vechiului Testament se înlătură î,n principiu pentru 
creştinii ;recrutaţi dintre păgîni, va trebui totuşi să se păstreze unele preve
deri a,!e ei, care, avînd un ca,racter practic şi moral, nu pot fi lăsate de·o 
parte, ţinîndu-se seama că această lege se propovăduieşte în -;inagogi. 
A. Ritschl, B. Weiss 25 Şi alţii îşi exprimă părerea că apostolul Iacov a,r 
fi adresat cererile sale din versetul 20 către păgînii - creştini, pentrn 
considera~iunea că în obştiile creştine se aflau creştini iudei, care ascultau 
propovăduiuea legii lui Moise în siinagogi şi care, în contactul lor cu pă
gîno-creştinii, acoirdau at,enţie asupra îndeplinirii cerinţeloa- amintite. După 
ce dă urnele ,lămuriri asupra versetului 21, teologul rus, episcopui Mihail, 
trage concluzia: «Indiferent ce se va accepta din aceste lămuriri, prin 
aceasta nu se va produce o schimbare a problemei în sine. Legătura acestei 
pa-opoziţii (în versetul 21 (n.n.) cu cele precedente nu este pe deplin 
clară» 2s_ 

După părerea noastră, explicarea justă a versetului 21 este următoa
rea: scoţînd în evidenţă că legea lui Moise «din străvechime a,re, prin 
toate oraşele, propoveduitorii săi», apos,tolul Iacov caută să ferească pe 
creştiinii proveniţi dintre păgîni, ca şi pe creştinii proveniţi dintre Iudei, de 
săvîrşirea acestei propovăduiri. Apostolu! Iacov a avut Îlfl vedere faptul că 
unii creştini din oraşul Antiohia au fost ilflfluenţaţi de către creşti1nii iudai
zanţi coborîti din Iudeea, care propovăduiau şi învăţau pe fraţi, ziCÎlndu-le: 
«dacă -nu vă tăiaţi împrejur după datina lui Moise, nu puteţi să vă mîn
tuiţi» (Fapte, 15, 1). Trebuie să se ţină seama de faptul că în versetul 21, 
apostolul Iacov vorbeşte nu despre cei care tîkuesc legea lui Moise, ci 
desp,re cei c-are o p,ropovăduiesc. Verbul grecesc xfJQucraw-nw care înseamnă 
«v,e.stesc, anunţ», în Noul Testament esrte folosit cu înţelesul de «propo
văduesc». 

Unii teologi îşi exprimă păr-erea d. apostolu! Iacov, a fos,t iudaist şi 
cerea împliinirea legii Vechiului Testament. Şi că, în cuvîntarea sa de la 
sinodul apostolic din Ieirusalim, el este paulinizat Aceşti teologi se îlflte
meiază, în afară de Faptele Apostolilor 15, 21, şi pe următoarele consi
deraţiuni: I. Cînd apostolu! Pavel a sosit la Ierusa·lim, după a treia sa 

23. Fr. Bl-ass Acta Ap„ editio plrilologica, Gott., 1895. Ad. Harna-ck. Bei
trage zur Einleitung in d. N. T., m, ~ Ag., Leipzig, 1908, 156. Vezi H. H. Wendt, 
Die Apost.elg1eSChlcblt,e, 1913, 231. 

24. Ueber die Absicht u. den llterariischen Cha.rakter der A. G., Gott ... 1897, 
27 f.; vezi H. H. Wendt. ibid. 

25. Ritschl, Die Ent.stehung der Altkatb. Kirche. Bo=, 1850. 2, 1857, 129; 
B. Weiss, Die Ag., teX!tkritik. Untersuchungen und Textherstellung (T.U. IX). 
V€zi H. H. Wendt op. cit., 231. 

26. Fap1:,ele Sfinţilor Apostoli, 1876, pag. 390, 389. 
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călătorie misionară, apostolul lacov l-a sfătuit sa se curăţească împreună 
cu cei patru bărbaţi, care făcuseră făgăduinţă -(După Numeri cap. 6) 
şi a adăugat: ¼a vor şti toţi că nimic nu este ~devă1rat di~ cele_ ce ~u 
auzit despre tine, dar că tu însu1ti umbli cum zice legea şt o pazeşti». 
(Fapt,ele Apostolilor 21, 24). 2. Cînd apostolul Petru a mers, după Sinodul 
apostolic îin oraşul Antiohia, mînca la început cu păgîno-creştinii, dar 
cînd «au sosit unii trimişi de -la Iacov ( tLvai; arco 'Imuo~ov) », el a început 
«să se ferească şi să se osebească, temîndu-se de cei di,n tăierea împre
jur» (Gal. 2, 12). lnsă, trebuie să av€m în vedere că darea de făgăduinţă 
nu poate fi socotită ca o împlini1re a legii Vechiului Testament. Darea de 
făgăduinţă nu este în contradic(ie cu învăţătura lui Iisus Hristos. Şi în 
zilele de azi, monahii dau făgăduinţă de ascultare, sărăcie şi fedorie 2'7 . 

După cum s-a scos în ,e.videnţă mai înainte, apostolul Pelru, pe cînd era 
în oraşul Antiohia, a început să se osebească şi să nu mănînce cu pă
gîno-oreştinii, după ce au sosit oareca,~i trimişi de la Iacov», nu pentru 
că ar fi fost iudaist. Nu pentrn aceasta a cerut el împlinirea legii Vechiului 
Testament, ci peintiru a inu irita pe iudeo-creşlinii sosiţi de la Ierusalim. 
Prin cuvintele «oarecare trimişi de la Iacov-nvai; &no 'Iaxw~ov» trebuie 
să se înţeleagă nu adepţi ai apostolului Iacov - ci iudeo-creştiniî, 
veniţi din oraşul Ierusalim. In locul expresi,e,i «din Ierusalim», apostolul 
Pavel foloseşte expresia «de la lacov» pentru că apostolul Iacov era mai 
ma.rele Bisericii din Ierusalim şi cînd se spune: «veniţi de ta Iacov»~ tre
buie să înţelegem: «vieniţi din or;aşul Ierusalim». 

Evanghelistul Luca expune hotărîrea Sinodu!ui apostolic în felul ur
mător (în scrisoarea trimisă de Sinod cătire fraţii dintre păgîni; din An· 
tiohia, Siria şi Cilkia): «Căci Sfîntul Duh şi noi am găsit cu cale ( libo~E 
y&.g tw 'Aylw flvd,µ.an xal ~µ[v) să nu vă mai împovărăm cu nimic mai 
mult, decît cu a-ceste de neapăirată trebuinţa: să vă feriţi de cele jertfite 
idolilOIJ" şi de sînge şi de came de dobitoc sugrumat şi de desfrîna,re. Pă
zindu-vă de acestea, bine veţi fa.ce. Fiţi sănătoşi». (Faptele Apostolilor 
I 5, 28-29). I:n hotărîrea Sinodului, se include în totul pă1nerea apostolului 
Iacov. Hotărîrea sinodului a. fost luată numai de către apostoli şi bătrîni, 
care reprezentau atunci conducerea ~;,upremă a Bisericii. Cuvintele «S-a 
părut Duhului Sfînt şi nouă» au putut fi rostite nu de către creştinii obiş
nuiţi. ci de către persoane înalte din iera,rhia bisericească .Cînd Iisus tri
mitea pe cei 12 apostoli la propovăduire, le spunea: «nu voi sînteţi cei 
care veţi vo,•bi, ci duhul Tatălui vostru este care grăieşte întru voi» (Mat. 
10. 20; comp. Ioan 14, 26; 16, 12-13). Ca mărturie clară despre faptul 
că hotărîrca sinodului apostolic a fost luată 1numai de apostoli şi bătrîni, 
stau cuvintele evanghelislu!ui Luca, spuse de ·el atunci cînd descn·i,e a doua 
călători,e; a apostolului Pavel, însoţit de Sila: «Şi cînd treceau prin oraşe, 
le dădeau în grijă să păzească pornncile hotărîte de apostolii şi de bătrînii 
(vreo -rwv cmocrt6Awv xa[ twv nQwBvn\(?wv) din Ierusalim». (Faptel,e Aposto
lilor 16, 4). Nicăieri în r-elatarea sa despre sinodul apostolic din Ierusalim, 
evanghelistul Luca nu spune că creşti,nii Ja:ci, prezrn1i la S;nod, au luat 
parte_ la c1lciîtuirea hotărîrii Sinodului. Evanghe!istui' Luca rclateaziî că 
aceşt~c1 2_u luat parte numai la ?ezbaterile în problema obligativităţii legii 
Vech1ulu1 Testament (15, 7) ş1 la alegeirea lui Iuda, numit Barsaba şi 

27. Vezi Hr. N. Ghiaurov, FapUlle Sfintilor Apostoli, in «Anuarul Facultăţii 
de Teologie», t. XIX, Sofia, 1941-42, pag. 25-27. 
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'Sila, pentru ca priin, ei să trimită scrisoarea cu hotărîrea Sinodului, căt,re 
fraţii dintre păgînii din Antiohia, Siria şi Cilicia ( 15, 22-23). 

Sinodul apostol:c din Ierusalim constituie un eveniment deosebit de 
-important în viaţa Bisericii creştine vechi. Acest Sinod formează temeli3 
organiză·rii Bisericii oreştine. La sinoadele ecumenice, după exemplul 
Sinodului apostolic din Ierusalim, hotărîrile în problemele de credinţă şi 
viaţă în Biserica cre;;tină au fost luate de către conducerea supremă a Bi
sericii. Adunările Naţionale Bisericeşti, care există astăzi în diferitele Bi
ser:ci Ortodoxe, sînt organizate după modelul sinodului apostolic din 
Ierusalim. Dar, la organizarea acestor Adunări, se nasc, în unele Biserici 
Ortodoxe, litigii cu privire la drepturile celor care fac parte din ele. Lămu
r:ndu-se just relatarrea evainghe!,istului Luca despre Sinodul apostolic, se va 
·putea rezolva just şi P'roblema funcţionării Adunărilor Naţionale Biseri
,.:e.şti, înlăturîindu-se controversele în legătură cu organizarea lor. 
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LITURGHIA DARURILOR MAI NAINTE 
SFINŢITE 

ORIGINEA, ISTORIA ŞI RINDUIALA EI 

I. ORIGINE ŞI ISTORIE. - Jn afară de cele două Liturghii obişnuite dl'.:" 
peste 3n (a Sf. Ioan şi a Sf. Vasile), Liturghierul ortodox mai cuprinde şi· 
a treia Liturghie cu o rînduială deosebită •pentru vremea postului mare, nu
mită Liturghia Darurilor mai nainte sfinţite. Să vedem mai întîi care esie· 
criginea ei. 

Slujba sfintei Liturghii a fost privită totdeauna ca un prilej de b11-
curie şi de desfătare duhovnitească, întrucît prin împărăşirea cu Sfintele 
Daruri, c2re se sfinţesc în cursul ei, îl avem între noi pe Hristos, Mire-le 
ncstru Cel ceresc, Care petrece întru no: şi noi întru El ( comp. Ioan VI, 56). 
Acest caracter jubiliar al Sfintei Liturghii• nu se potrive.1 însă cu zilele 
postului mare, zHe de îr:trisbre, de post şi de -pocăinţă, cînd Mirele este luai 
ce la, noi (comp. Mat. IX, 15 şi Luca V, 34--35) 1• De aceea, consfinţind· 
oficiial o veche tradiţie a Bisericii, sinodul din L.:1odiceia (ţinut între anii 
364-383) a hotărît, în canoanele 49 şi 51, ca în Păresimi să nu se mai să
vîrşească Liturghia şi să nu se mai serbeze pomenirea Sfinţilor Mucenici 
(care se făcea prin săvîrşirea Sfintei Jerde) decît sîmbăb. şi duminica, 
zile în care postul era mai puţin aspru. In urma acestei dispoziţii, celelalte 
zile din cursul postului au rămas deci zile aliturgice: în ele se săvîrşea nu
mai slujb.:i obişnuitelor Laude sau Ceasuri bisericeşti zilnice, fără sfînta· 
Liturghie. Ba în unele părţi, ca la Alexandria, prin sec. IV-V, miercurea 
şi vinerea era obiceiul să se citească Evanghelia, să se rostească predica şi 
să se oficieze toate cele în legătură cu Liturghia, în afară de sfinţirea Da
rurilor, precum ne informează Socr:ite Scolasticul 2. 

Borau însă destui creştini care frecventau serviciul divin (Ceasurile) şi 
care doreau să se împărtăşească şi în celelalte zile (afară de sîmbete şi 
duminici) şi, mai ales miercure.1 si vinerea, aşa precum era, de ex. obiceiul 
în părţile Asiei Mici pe vremea Sf. Vasile cel Mare 3• Pe de altă parte, în 
vechimea creştină, postul de mi-"'rcu-rea şi vinerea era mai aspru ca în cele
lalte ziile, făcînc:lu-se :1junare deplint pînă spre apusul soarelui Astfel, în 

1. De aceea. papa Inocrn.ţiu I (401-417) scria lui Decentius de Eugubium că 
e o tradiţie apostolică de a nu se ofic'ia Sfînta Liturghie ,în ultimele două zile ale 
săptăminii Patimilor (vineri şi sîmbMă): ut traditio Ecclesiae habeat isto biduo' 
saicramenta penitus non celebrari (Epist. XXXV, Ad Decenti.um, c. IV, n. 7, in 
P.L .. t. XX, col. 555-556). 

2. Ist. bis., cart. V, cap. 22, Î!ll. P.Gi, t. LXVII, col. 636 (comp. şi trad. rom. de 
Iosif Gheorghian, Buc. 1899, p. 271, unde textul respectiv e tradus cu unele greşeli). 

3. Epi.st. XCIII (a1. CCLXXXIX), către nobilll. Ceza.reea, Despre Im~ire. 
(P.G .. t. xxx:o; col_ 484): «Este bi-ne şi folositor a se împărtăşi in fieca,re ·zi şi 

;-;, primi dumnezeieştile Taine, căci însuşi Hristos zice: Cel ce mănîncă trupul Meu 
şi bea sîngele Meu, rare viaţă veşnică (Ioan VI, 54). Dar noi ne împărtăşim de 
patru ori în fiecare săptămină: duminica, miercurea, vinerea şi simbăta. şi in alte 
zile, cînd se face pomenirea VI'eu'Llui sfint» (la Nic. Milaş, Oanoenele Bisericii or-· 
todoxe, trad. rom.. voi. II. part. II, p. 258) _ 
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Africa de Nord, pe vremea lui Tertulian (ţ 204), se oficia Liturghie şi î~ 
miercurile si vinerile din Păresimi, dar creştinii nu se împărtăşeau atunci, 
i:,entru ca iă nu întrerupă ajunarea tradiţională din ac~s:e două zile: De 
3ceea Tertulian ii sfătuia să ia în mîini trupul Domnului la vremea Litur
ghiei şi să-l păstreze ca să se împărtăşească cu e_l după ce se termină tim
pul de a:junare, sau în altă zi· 4• 

Pentru a se respect:..1, de:i, hotărîrile sinodului dela Laodiceia, dar il!' 
.icelaşi timp pentru ::i se împăca ri,gurozibtea ajunării din zilele _de miercuri 
si vineri cu dorinţa creştinilor de a se împărtăşi şi în aceste zile, s-a luat 
~biceiul de a se opri în biserici o parte din D:.1rurile sfiinţite la Liturghia de 
sîmbătă şi dumin:că, pentru a împărtăşi cu ele pe credincioşi în celelalte 
zile, în care nu se i:;utea săvirşi Liturghia. Iar ca să nu se întrerupă aju
na,rea obişnuită în zilele de miercuri şi vineri, împărtăşirea 3ceasta avea· 
loc spre seară, îndată după slujba Vecerniei. Ritualul împărtăşirii din 
aceste zile aliturgice - destul de simplu la început - a fost inconjur3t pe 
încetul de o solemnitate din ce în ce mai accentuată, fiind încadrat între· 
slujba Vecerniei de o parie şi intre rugăciunile pentru împărtăşire ( din rîn
duiala Liturghiei) de alta. Cele două slujbe, deosebite la început, care în
cadrau această împărtăşire solemnă din vremea Păresimi'Jor, s-au contopii 
cu timpul într-o singură slujbă care primi titlul de Liturghi-e. 

Aşa s-a născut ceeace numim astăzi Liturghia Darurilor mai nainte· 
sfinţite ( ).eirovrtrla uov neorJytaoµevwv l".bewv ), sau, cu termenul slav: 
Prejdeos,'e.~tenia, cum e intitul3tă în ediţiile mai vechi ale Liturghierului· 
1ominesc. 

E greu să stabilim, cu preciziune cronologică, originea sau proue
nienţa şf vechimea acestei Liturghii. E sigur că ea este o instituţie de ori-· 
gine orientală, probabil aghiopoliiă ( din jurul Ierus.11imului) 5 sau si„ 
riană 6, sau chiar bizantină, cum crec alţii 7. După unii, ca dle ex. pat1. 
Mihail Cerul.:1rie 8 şi arhiep. Simeon al Tesalonicului 9. originea acestei 
Liturghii se urcă pină în eipoca, apostolircă 10 ; un Iiturgist apusean contem
poran găseşte chiar analogii de expr,esie (rug. de mulţumire pentru frîn
gerea piinii, II E(!t wv "ldoµm:oi;) între această Liturghie si cap. IX din Di
dahia celor 12 apostoli. şi o pune în legătură cu împărtăşirea generală a· 
tuturor credincioşilor, care avea loc, prin sec. IV, la Ierusalim şi în 3'lte părţi 
în ~a~rul c~lei. de a doua Liturghii, ~are se oficia _ioi seara în săptămîna 
Patimilor ş1 prin care se comemora Cina cea de tamă10. Jn tot c<1zul. chbr 
dacă originea Liturghiei Darurilor înainte sfinţite trebuie căutată în alte· 
părţi, dezvoltarea ei în form:i de azi s-a făcut la B'izanţ, 1unde ea a împru-

4. Liber de oratione, cap. XIX. (P.L .. t. I, col. 1287). 
5. Cum crede şi demonstrează. (neconvingător) J. Thibaut Origine de la 

Messe des Presanctifles, în rev. Echos d'Orient, t. XIX (1920), p. '3o-49, 
6. Cum afirmi!: ,S. 1Salavi1le, Llturgies Orient.a.Ies. La Messe, n;. p. 89. 
7. Ca de ex. M. Andrieu. lmmlxtlo et consecratio ... , Paris 1924l, p. 196. 
8. Citat de Leo Allatius, De Eloolesiae orien1lalis et ~den1la,lls perpetua 

consensione, Coloni-ae 1648;, col. 1672. 
9. Răsp~suri la în~bă.rlle unui arhiereu, 55, P.G,, t. 155, col. 904. (trad. 

rom., Bucureşti 1866, p. 327). Tot aşa credeau şi U!!ii din autorii vechilor că.rţi · 
romineşti de învăţătură pentru preoţi, ca de ex Mitropolitul Iacov Putneanul <dii 
ltfo~dovei: «Prejdeosf.e.şten,ia este dată Sfintei Bi.serici de la Sfinţii Apostoli» Sinopsis,. 
Ia:ş1 1751, p. 59). 

10. J. Th'ibaut, art. şi rev. cit., p. 39-40 şi 43-44. 
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mutat pecete spec1t1c bizanLină 11 . Prima menţiune documentară despre 
.cxish'-r:ţa şi îmrebuinţarea ei o găsim abiai în Cronica Pascală (alex:mdrină) 
am,nimă, scrisă în anul 645, care pre2izează că Heruvicul acestei Liturghii 
,( «Acum puterile cereşti...») a fost introdus în uz de patriarhul Serghie al 
C-polei, în anul 6 I 7 12. La începutul secolului VI I LiturghiJ -rcov neorJytaoµivwv 
era în uz general în Biserica bizantină, dEd originea ei trebuie să fie 
mult mai veche. La anul 692, Sir.adu! trulan, prin canonul său 52, a con
sfinţit în chip oficial întrebuinţarea ei, reglementînd ca ea să se facă în 
toate zilele din postul Păresimilor, afară .de sirnbete şi duminici şi de praz
·nicul Bunei-Vestiri. 

Manuscrisul cel mai vechi în care găsim textul (formularul) 3ces,tei 
'Liturgh'i alături de cd celorlalte două Liturghii de rit bizantin, este Manus
crisul Barberini gre-c 336 din sec. VIII păstrat azi în Bibliotec1 Vatica
nului din Roma 13, iar prim.:1 ediţie tipărită e cea de la Roma 1526, a lui 
Demetru Ducas, laolaltă cu celelalte două Liturghii b'zantine 14 . 

în ceea ce priveşte autorul acestei sfinte Liturghii, tradiţia mai veche 
este foarte puţin precisă : dup1 comenbrul liturgic atribuit sfîntului So
fronie al Ierusalimului 15 şi după Teodor, episcopul Andidelor, din sec. 
XI-XII, unii o atribuiau s.fîntului Iacob, fratele Domnului, cum şi este 
intitu:a-tă in unele manuscrise vechi rn, iar alţi1 o puneau în seama Sfîn
:tului Petru, a Sf. Marcu, a Sf. Vasile cel Afare 17, Atanasie cel M.:1re, ş.a. 18. 

:Unele din manuscrisele cme transmit textul acestei Liturghii, o atribuie 
Sfintului Epifanie, epis-copul S.:1lamine: 19 , ia;- altele Sffntului Gherman I. 
patriarhul Constantinopofolui 20 . Unii autori o atribuie Sfîntului Ioan Da
maschinul 21 ; însfirşii, dufă scriitorul iacobit Grigorie Abulfarage (B Jr 
J-Iebraeus -j-1286), ritul celor mai nainte sfinţite ar fi fost instituit de Se-

11. I. Ziade, a~tic. Presanotifics (Messe des), ~·n Dict. de Theologie catholiqur 
t XIII, col. 84. 

lZ. P.G., t. XCII. col. 989. F. E. Brightman (Lit. Eastern, p. XCID) şi Ig. Efr. 
Rahmani (Les liturg:es orientaiEs et occid4'-nt:aJes, Beyrout 1929) dau, din gre
şeală., anul 64q. i2T Pargoirc (Egl~ by:zantine ... , Paris 1905, p. 341) dă anul 616. 
Corect este anul 617 (vezi Ziade. art. şi Dîct. cit., col. 83). 

13. Tipărit Ia F. E. Brightman, op. cit., p. 345-352. 
14. Al 8s!at ,evtr,uo1lat "toO 'Iw<iw,u ,oO :,-oucoccr-1,cu. ~aoi).s!~u "t<.0 M•1 ri1.~u 1<c..l -r, ,â\v 

1t;iol]yLac-,evo1v .... (vezi H. Legrand, Bibliographie hellenique ... , sec .. XVI, vol. ~. ,p. 193). 
15. Cap. I. P.G.,, t. 87, col. 3981 C şi P.G., t. XLIII, 533-538. 
16. Ilpo4•rop!o; -xar;p-i).o:•.,: ll~,; cap. XXXII, P.G_. t. CXL, col. 460 şi Cod. Si-

·n?jt_ grec, 10~0 (la F. E. Brightman, Eastem Liturgms, p. 494. 
1,. Coci. Vatic. syr. 41 din sec. XIV (la Zkde, a:tic. cit_, col. 96). 
J 8. Comp. şi S. Sal2.ville. Op. Şi voi. cit., p. 88. 
19. Vezi, de ex. titlul acest.ei Liturghii in: Cod. Vatican grec 1213 din sec. 

XIII, (la. Brightma•_1, Op. cit., p. XCIII); Cod (Evhologh.iu) 2086, Bibl. Naţ. Atena 
(sec. XIV) şi Cod. 802 din aceeaşi bib,-iotecă (sec. XVII), Ia P. Trembei-a Cele 
trei Liturghii după cod.io:i din Atena, p. 199. Vezi şi Card. A. Ma[, in P'.G .. t 
XLIII, col. 533-538. • 

2-0. Vezi, de ex., apolisul acestei liturghii, în Cod. 757, Bibi. Naţ. Atena (sec 
XVI), la P. Trembela, Op. cit., p. 199; titlul ei in Cod. Barberini 88 (sec. XII): 
folosit de I. Goar (Eilxo).6,tov, sive Rituaile Gimecorwn, Paris 1647, p. 200 n b.): 
Aat ,oup1 la ,:©v 1tpo"l)yta:cµbwv ,:oii rapµavoii mn:pt<ipxou .. ; la fel Î'.11 Cod. Cryptoferrata 
,r. B. III (olim Cod). Basilii F.arlascae Cryptoferrata din sec. XIV (ibidem): 'H 8s!or: 
AELtouo1(or: "tWV 1tpo·~·rco:oµevwv S't'tS05!oor: 1tapi "tQU €V &r!ot~ 1t(Z"tpo, îj'iciJv rspµa;,c;(i dpxis:t 
Kw•1J-cav.:tvou1t. (vezi şi A. Rocchi, Codices Cryptenses, p. 250). • • 

21. Prosper Gueranger. Institutions liturgiques, ed. H, voi. I, p. 227. 
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ver, pairiarhul Antiohi,ei (511-518), la cererea credincioşilor din pairiar
hatul şi din timpul său 22• . _ _ __ 

Tradiţia majorităţii manuscriselor din sec._ XII înainte,. pas trata pma 
ni în Liturghierul nostru pune însă această sti11tâ Liturghie sub numele 
Siintului Grigore cel Mare, supranumit Dialogul, papă al Romei (ţ 604), 
care a stat la Cons,antinopol, ca apocrisiar (nunţiu, reprezentant sau tri-
1111,s permanent) al papei Pelagiu II, timp de 6 sau 7 ani (intre 578-p84 sau 
585 23 . Această traditic nu ,:-re însă nici un teillei istoric şi nici mă;::ar litur
giştii apuseni nu-i dau prea multă crezare 21. P'aternitatea unui teolog şi 
ierarh apusean asupr.1 unei Liturghii de origine şi de caracter vădit rasa
ritene constituie o ,contradicţie in adjedo, foarte greu, dacă. nu chiar im
posibil de susţinut pentru liturgiştLi ortodocşi c::ire încearcă să facă acest 
lucru 25 ; am putea admite, cei mult şi cu probabilitate, o oarecare con
tribuţie a Sf. Grigore Dialogul la sistematizarea în scris a acestei sfinte 
Liturghii pe vremea cit el a stait la Constantinopol 26. 

De aceea, unele ecliţii mai noi ale Liturghierului ortodox, prin analogie 
cu celelalte două Liturghii puse sub numele Sfintului Ioan Gură de Aur şi 
al St. Vasile cel Mare, atribuie pe cea de a treia Liturghie Sfîntului Grigore 
Teologul (Nazianz) 27, adică al treilea din cei trei mari Sfinţi Ierarhi şi 
r:lască11 ai lumii, sub ale cărora nume sint astfel puse bate cele trei Litur
ghii ortodoxe 28• 

In multe din manuscrisele vechi, incepînd chiar cu Cod. Barberini, şi 
în unele din ediţiile Liturghierului grecesc nu se menţionează numele tra
diţional al autorului acestei Liturghii, nki în titlu şi nici în cuprinsul ei, 
;,şa incit e-a apare ca o Liturghie anonimă : • fJ 0t:ia As1rovey{a rwv 1T:(!01]Ytaa

ţ1b-wt1 ( tJwewY) 29 sau : Aetr.oveyla rfi~ Tenna(!axo~nfic 30. La fel era. de 
altfel, şi în unele din ediţiile mai vee'.hi ale Liturgh'erului romînesc 31 . Sin
tem deci mai Jproape de adevărul istork dacă socotim că si Liturghia Daru
rilor mai înainte sfinţite - ca şi celelalte două, puse prin traditie sub nu-

22. Vezi te:dui citat de Ziade, în artlc. Presanctifdes (Messe des) Dict de 
Theoiogie catholiquE.: t. XIII (1936), col. 8283. ' • 

23. Unii cred însă că e vorba de Grigore II, episc. Romei (t 731). Vezi 
I. Goar, op, şi loc_ cit. (După P. Rompotis, As1"toupyL1oj, Atena. fără an, p. 4, a.şa 
credea Cedren, autorul bizantin al Sinopsei istorice). ' 

24. Vezi, de ex. S. Sa1a:ville, Op. şi loc. cit. (p_ 88). 
25. Ca, de ex., V. Mitrofanovici (Liturgica,, P. 661) sau Badea Cireşean11 

(Tezaurul liturgic, I, 43-44 şi III, 224). Comp. şi Sl.naxarul din ~iul pe martie. 
ziua 12. 

26. Comp. şi Pida!ionul, trad. rom,, Neamţu 1844, foile 180 v-181 r. (notă :a 
tilcuirea can. 52 al sin. troian). 

27. Vezi, de ex. Liturghierul rominesc, ed. S'ibh.l. 1902. 
28. De altrel, şi in tradiţia iconografică ortodoxă, Sf. Grigorie Teologul este 

aşezat_ intre _sfi::ţii ierarhi autori_ de Hturg!tii: el e zugrăvit pe pereţii sf. albar, 
alături de Sflnţn Vasne şi Ioan, ţinind in mmă U'll sul cu un text litu:rgic şi anume 
i~ceputul Rugăciunii în taină din timpu~ Trtsaghionului ( «Dumnezeule Cel sfint, 
Care intre Sfinţi te odihneşti...») Vezi V. Grecu. Cărti de pictură. biseriCleJllSCă 
bizantină, 1936, p. 330. • • , 

. 29. Vezi: de ~:'- Co~. B~rberini (la Brightman, Op. cit_, p. 9); titlul ediţiei 
pnnceps '.l ~turghnlor b1zantme (Roma 1526). la H. Legrand, Op. şi voi. cit, 
p. 193: Ieraticon, C-ţ1ol 1895, p. 144: otpustul Liturghiei celor mai înainte sfinţite 
se _face ca .Ja celelalte Liturghii, «.afară de pomenirea numelui autorului...»; Litur
gh•er. Atena 1924. p. 89,. 99 ş_a. 

30. Cod. (evhologhiu) Sinaitic 973 din anul 1153 (1-a V. Gardthausen, Cata
logus codic~ gra.eoorum sin1a;itiO<mJ.m. Oxonii 1886. p. 2'08. 

3t. Vez1. de ex., ed. Bucureşti 1855 şi 1862; Rimnic 1862 ş. a. 
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mele Sfinţilor Ioan Gură de Aur şi Vasile cel Mare - nu trebui•e privită 
ca opera unui singur autor, ci ca opera anonimă şi colectivă a Bisericii 
oricdoxe întregi, 3dică a multor generaţii de clerici, monahi şi simpli cre
dincioşi, formată şi răspîndită încetul cu încetul, pînă la generalizarea şi 
consfinţirea ei definitivă de către Biserică şi pusă apoi, ca de obicei, sub 
numele unu:a din cei mai iluştri ierarhi ai creştinătăţii. 

2. ctND ,SE SAVIRŞEŞTE. Odinioară, se ţare că Liturghi'a· celor mai 
nainte sfinţite era Liturghia normală (uzuală) pentru toate zilele de ajunare 
( Je post) din cursul anului bisericesc, deci şi pentru cele dinafara Păresimi.
lor. Astfel, în anul 645, autorul anonim al Cronicii pascale citate mai îna:nte, 
afirmă clar că Prejdeosfeştenia se săvîrşea şi în alte zile dinafara Păresimi lor, 
fără să precizezeca!f'e anume32 . Sf. lo3n Darnaschinul (ţ749) spune că, în tim 
pul său, această Liturghie se oficia în toate zilele Postului Paştelui, afară 
de sîmbete şi duminici ţrecum şi de săptămîna Patimilor 33 • Dintr-unele ca-
1~oane atribuite patriarhului Nid1ifor al C-polei (806-815) reiese că pe vre
mea acestui sfînt, Prejdeosfeştenia se săvîrşea de trei ori pe săptămînă în Pă· 
resimi, dar că, mai înainte ea se săvîrşea în toate miercurile şi vinerile 
de peste an, ca şi la 14 septembrie 34 . Avem de asemenea dovezi că ea se 
săvîrşea odinioară şi în miercurea şi vinerea din săptămîna brînzei' 35, pre· 
cum şi în Vinerea Patimilor 36 ;la Constantinopol, patriarhul ecumenic în· 
suşi ofida în fiecare an, cea dintîi Liturghie 37 . In se::. XVII ( 1653) încă se 
menţine:i acest uz la C-pol şi la Muntele Atos 38• 

Astăzi, în Biserica ortodoxă, Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite 
este de fa.pt Liturghia normală a Postului P,aştilor .. Conform principiului 
p1s de can. 52 al sfn. trulan 39, ea se poate săvîrşi, adică, de regulă, în 
crice zi din Păresimi, în c3re avem sau ;rebuie să facem liturghie, cu ex
~epţia zi:Jelor a-liturgice (luni şi marţi din prima săptămînă şi Vinerea 
Patimilor, cînd nu se face nici o Liturghie) şi ai zilelor cînd e rînduită una 
sau alta din celelalte două Liturghii (toate sîmbetele şi duminicile, Joia Pa-

32. P.G.. t_ XCII, col. 989. Pr. P. Vintilescu (Ours ~ Ist. lit,, Bucure-,tt 
1940, p. 266-267) crede că ar fi vorba, de ajunul Crăciunului şi al Bobotezei. 

33. Despre sfime},e posturi, n. 5, P.G_ ... t. XCV. col. 69. 
34. Vezi .textul la J. Pit~. Jaris eooles. Gm.ecorum hist.orta. et monlDDelllla, 

t. II, Roma 1868, p. 321 (citat şi .Ja S. ,SaJaville, La Messe, II, 91). 
35. Vezi Can. 33 al Sf. Nichlfor Mărturisitorul patr. C-polei (sec IX): «Se 

cuvine ca monahii să ajuneze miercurea şi vineree, din săptămina ,brinzei; şi după 
apolisul (liturghiei) celor mai inwnte sfinţite să mă.n-ince brinză, ori unde ar .petrece, 
spre surparea învăţăturii lui Iacov şi a eresului TetradiţiliOr)) (la N. Milaş, Oa.
noanele ..• , t. II, paTt. II, p„ 239 şi Tipicul cel Maire. p. 724). Comp. şi Pmvila 
bisericească de la Govora, 1640, ce,p. 45 ( ed. I. M. Bujoreanu,, Oolll6oţjune de legiu
irile Roma.ni~i vechi şi cele noul, voi. III, part. I, Bucureşti· 1885, ip. 102): «Aşij
derea, in toată săptămin-a brinzei să se mă.nince brlnză, învaţă sf. sobor, iară 
miercuri şi vineri intru acea săptămină să ca'Cle a cinta, liturghie Prejdeosfeştennia 
in al 9.lea ceas din zi...». 

36_ Ve·zi PidaHonUI) (trad. rom.), Neamţu 1844„ p. 517 (citat· şi la B. Cire
şeanu, Teza~ llturgic •. ,, Ill, 223, n. 3). După S. Salaville (Op. şi voi. cit .. p. 
87, 89, 92),. obiceiul de a se săvirşi Prejdeosfeştenia in Vinerea Patimi:Ior a fost 
părăsit la ortodocşi abia prin sec. XIIT-XIV. 

37. Vezi ,S.imeon al Tesalonicului, Răspuns la intreb. 56, trad rom.. p. 329. 
38. Vezi Leo Allatius, op. cit .. , n. 20. col•. 1595-1597 • 
39. «In toate zilele postului Sfintei Pa;truzecimi •afară de sîmbătă si duminică 

şi de sfînta zi a Bunei-Vestiri, să se săvirşească' sfinta liturghie a.' celor mai 
inai:nte sfinţite» (la Nic. Milaş, Oainoanele ... , voi. I, part. II, p. 420). 
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timi:lor şi Buna Vestire) 40_ De obicei însă (in practică), ea se oficiază as
tăzi - chiar şi în mănăstiri - doar în zilele de miercuri şi vineri ( cu ex
cepţia Vinerii Patimilor), în JoLa Canonului oelui mare (săr,tăm!na ,a cince1) 
şi la unele sărbători b'isericeşti cu poUeleu, ca : Sf. Haralambie (IO febr.), 
Inliia şi a doua aflare 3 cinstitului cap al Sf. Ioan Botezător~I (2~ ~ebr.), 
Sfintii 4() mucenici (9 martie) şi lnainteprăznui,rea Bunei-Vest1n (24 
n'artk), dac{] 2..:estea c 1d într-una din zilele de rînd ale săptămînii ( de 
luni i=înă vineri) 41 . 

Liturghia Darurilor mai înd,inte sfinţite 3 fost, de asemenea, în intre
buintarea tuturor riturilor liturgice ale eterodocşilor răsăriteni, dar cu 
-timp~! a căzut în desuetudine sau se menţine sub formă de resturi rudimen
tare Se cficiază încă în Biser:ica romano-catolică, precum şi la unii etero
docşi răsăriteni uniţi cu Roma ( ca de ex. Maroni-ţii), o. singură. dată pe an, 
-si anume în Vinere:1 Patimilor 42. 

• Astăzi, în bisericile de mir şi chiar în unele mănăstiri - Prejdeosfeş
tania se săvîrşeşte de fapt dimineJţa (înainte de masa de prînz), adică la 
vremea reglementară a Liturghiei comune, atrăgînd după sine deplasarea 
Ceasului IX (care se citeşte înainte) şi a Vecerniei( cu cJre e combinată), 
deşi acestea fac parte din ciclul Laudelor de seară. La început, însă, ea 
se oficia la vremea reglementară a Vecerniei (cu care e combinată), adic2 
si:re scară 43 , după citirea Ceasului al noulea (cam ora 3-4 p.m.), cînd 
credincioşii puteau întrerupe ajunarea, spre a se împărtăşi şi .3 mînca 44, 
aşa cum prevede încă Triodul la locurile respective şi Tipicul cel Mare 31 

Sf. Sava şi precum se bce, dealtfel, şi azi, în mănăstirile unde se respectă 
încă cu stric-teţe vechile rînduieli de rugăciune şi de slujbă ale vieţii 
mo1r1h r fr 4". _ ___,;_-_. __ _ 

40. Vezi Simeon al Tesalonicului. Răsp. Ia întreb. 56 (trad. rom., p. 328): «In 
-cinci zHe ale săptămînii se face această liturghie. ca să ne nevoim mai mulb 
(reprodus şi i'n Tipicul cel ~- faţa 509). Corn,p şi Pida.Ilonul, trad. rom., Neamţu 

1844, foaia 181 r (notă I-a tîlcuirea can. 52 al sin_ truLan). Vezi şi Ic. D. Lungulescu. 
Manual de practică llturgJcă, p. 94; V. Mitrofanovici, Op. cit., p. 6621; Tipicul 
(litograf.) al ·l,ui Fotie BaJ,amace, p 292; Silvestru Morariu, Tipiconul Bisericii 

-ortoo.oxe orientale. 1882\ .p. 167. Greşesc deci cei oe fac Liturghia Sf. Ioan în cazul 
c!nd vreo sărbătoare mai mare (ca de ex. Sf. Gheorghe) cade in vreuna din 
zilele de rînd din Păresimi. Vezi şi V·echea Pravilă romînească din «Codicele de la 
Ieud» (sec_ XVI), la C. A. Spulber Oea mai veche Pravilă romînească., 1930, p. 
23-24,: In Postul mare nu se cîntă Liturghia lui Ioan decît simbătai. iar duminica:, a 
lui VaslJ.e. Comp. şi Arhim. Ioanichie Grădinaru, Indica.ţif ifil!pioonalei, în rev. «Mitro
polia Moldovei», an, 1954. nr. 3-4. p. 37-38. 

41. Vezi Liturghierul grecesc,, Atena 1924, ,p. 89. n. 1 şi Liturghierul romî
·nesc €d. 1937, p. 256. Ln zilele in care se face această Liturghie în post, Litur
ghierul bulgăresc ( Sofia 1924. P. 175) adaugă pe acelea· ale SfinţiLor care au creş
tinat pe sl-avii mel'.idionali: Ciril (14 febr_) şi Metodle (6 aprHi-e). 
. _42-. Amă:.a.unte despre Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite in riturile 

11turg1ce ale ·~terodocşilor şi în ritul roman, vezi la Ziade. col. 84 seq. şi 105 seo. 
43. Vezi, de altfel şi textul Liturghiei. de ex. ectenia dinainte de împărtăşire: 

<\'Să pldnim rugăciunea noastră cea de seară Domnului ... », etc. 
44. Vezi pentru sec. XI Nichita Pieptosul, C.ontra Latinos, c xrv:, P.G , t_ 

·CXX, col. 1018 seq .. iar pentru sec. XV. Simeon al Tes., Despre sfintieJie rugă,ciuni, 
cap. 352-356. P.G. _t. 155. col. 649-660,_ 904 şi trad. rom_ cit., P. 234 şi urm. 

. . 45. Comp. S1meon al TesaL. Răsp. la întreb. 55 (trad. rom_, p. 327-328) şi 
Pidahonul. p. 181 (notă la tilc. can. 52 t.rulan). La, reveniţii ardeleni ( catedrala 
-din Cluj şi cea din Blaj), liturghia ce!or mai înainte sfinţite se oficia:, prjn a'D.ul 
1933 şi urm.. cu multă solemnitate, in fiecare miercuri şi vineri din Păresimi la 
-oreJ.e 6 seara, împărtăşindu-se un mP.re număr de credincioşi (vezi s. Sa)av'me. 
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STRUCTURA GENERALA A LITURGHIEI. Precum s-a putut ve
dea din expunerea istorică de pînă acum, Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite Jre o structură proprie, mult deosebită de a1 celor
ialte două Liturghii cu care sîntem obişnuiţi în mai tot cursul anului 
Priviti"i deocamdată în ger.erai, înainte de 1 tr2ce la descrierea amănunţit/.\ 
a rinduielii ei, trebuie să ştim că ea este o combinaţie a două slujbe deose
bite: Vecernia şi Liturghia. Pmtea ei de 1.1 început (pînă la primul vohod} 
nu este adică altceva <lecit i::rima jumătate a Vecerniei (pină la vohod, in
clusiv), cu deosebirea că binecuvînhre::a de început este ca la Liturghie; 
psalmii Catismei (Psalmii CXIX--CXXXIII, numiţi şi Psalmii sau Cîntare;1 
treptelor), împărţiţi în trei stări, ţin locul celor trei Antifoane de la ince
nutul Liturghiei ; vohodul cel mic de la Liturghie e înlocuit cu cel de t1 
\'ecernie, i::ir în locul Apostolului şi 3.l Evangheliei de la Liturghia obiş
r:uită (dnd lipsesc) avem de obicei leduri din Vechiul Testament 
( P aremiile). 

A doua parte a Prejdeosfeşteniei este de hpt rinduiala Liturghiei obiş-
1111ite, începînd de la ectenia întreită (sau de la Apostol, în zilele cind ::i.vem 
şi Apostol şi Evanghelie) : are Heruvic şi Rugăciunea .!\mvonului proprii. 
d:1r îi lipseste în întrep:ime partea dintre vohodul mare (ieşirea cu Sfin:el~ 
Daruri) şi ectenia de după Axion. 

Liturghia aceasta e lipită·. deci, tocmai de partea esenţială şi cancte
ristică Liturghiei propriu-zise, şi anume iertfa, adkă sfinţirea si prefacere,:1 
Darurilor. cu rugăciunea respectivă (anafora) şi cu tot ritualul pentru pre
gătirea e; (proscomidia şi toată partea introductivă a Liturghiei credin
cic-silor, dintre Heruvic şi An;ifora). De aceea. strict vorbind. ea nici nu 
se po3te numi o «Liturghie» în adevăratul înţeles al cuvîntului ( deoffnă, 
rlesăvîrsită), <'a celelalte două (care au atit Jertfa cit şi Taina), ci m1i 
deQ"r,1hi'i n rînduia[ă solemnă a Tainet împărtăşirt:i cu Sfintele Daruri sluiife, 
preq_ăfite sau sfinţite mai dinainte, la una <lin celelalte două Liturghii. în 
modul pe care îl vom v,edea îndată ( deşi. în oracti'că împărtăsirea credi n
ci,oşilor, care a fost motivul unic şi esenţial al instituirii acestei Liturghii, 
nu mai Are d~ multă vreme loc în cursul ei). 

• RtNDUIALA LITURGHIEI. a) Pregătirea Sf. A,qneţ pentru Litur
(J_h,/a ,cei/or ma; înainte sfinţite. Cînd preotul are S8 săvîrşească Li
turghia Darurilor m;:ii înainte sfinţite. atunci trebuie si'i aibă dina
inte gri_iă oa, la Liturghia din Duminica precedentă, la Proscom'i
die, în afară die Sf. Agneţ pentru ziua respectivă, Să scoată şf să 
pregătească în plus atîtea Sfinte Agneţe cite liturghii u,w 1reonv1rr.aµevwv 
3re să săvîrşească pînă la Liturghia deplină viitoare. Cum anume? 

După ce a scos şi a înjunghi1a.t primul Agneţ cu formula res-pectvă ( «Ş'i 
unul din ostaşi cu suliţa coasta Lui a împuns ... »), n11 to.1rnă vin <-:i aoă, 
ci îndată scoat,r. al doilea .Armet (si al treile~ de e trebuinHO. z\::înd si Hi 
rînd la fiecare rli n ele, c,1 şi 1 a ~el· cti ntîi. rlupă rinduială ("întru pomenire.¾ 
Domnului ... ». «C;i n 08.it' spre junghiere S·a dus ... », «.JunQ"hie-se Mielul lui 
Durnne7~u ... » şi «Un11' rlin ostasi ... )) ). si J'e pune pe sfînt11l disc. alături de 
cel dintîi (sau peste el) 46 •. -'nni tr•arni'i vin si aoă în sfî!1tul potir, continu·-

Op. Şi vol. cit .. p. 94. nr. 1).' M·al LaTg- despre acea,:,ta vezl Ia Pr. P. Vintil-eseu. 
Ora sa,u vremea din zi pentru săviirşlrea Liturghiei Darurilor me.t î:naktt.e sfinţite, 
!n rev. '<Studii Teologice». ser. II-a. an. XI, nr. 8-10 (aug_ -oct. 1952), p. 66-76. 

46. Vezi Liturghierul ed. 1956!, p. 254. 
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înd săvirsirea Proscomidiei. ca de obice:, acoperind la vremea cuvt:niiă 
toate sfin'tele Agneţe şi apoi transportîndu-1~ la Sfinta 0a~ă, 1~ V_?l1o~ul 
mare. La epiclesă (cînd sfinţeşte Darurile), zice, ca de ob1ce1 : ~Şi fa ad~ca 
;1iinea aceasta ... » (iar nu pîinile acestea). De asemenea, la «Shntele, Sfin
ţilor!)) ia in rnîini şi inalţă toate Sfintele Agneţe cite se află pe siintul 
dis::. deodată. 

• După ce sfarmă primul Agneţ şi du,pă ce a pus părticica I S în sfîntul 
potir şi a turnat căldura, iJ cu dreapta linguriţa, i~r c~ ~1îna_ stingă ~e u
nul din Agneţele rămase şi ţinindu·le deasupra shntu1u1 potir, cu miezul 
în sus, ia Sfîntul Sînge cu linguriţa din potir şi picură în::et peste Agnet. 
c1 uciş (pe urma tăieturilor), ca să-l îmbibeze cu Sfîntul Sînge, fără să curgă' 
dintr-însul s::iu s?i i:;ice ceva pe jos 47 . Apoi, cu multă băgare de seamă, pune 
Sfintele Agneţe în artofori u ( chivot sJu cutie), cu coaja în jos, pentru ca 
să nu se atingă udătura de fundul cutiei sau să. pătrundă Sfîntul Singe 
pînă jos, (precum recomandă unele manuale de Tpi:c 48 , este bine să se 
pună dinainte, pe fundul cutiei, o hîrtie curată şi încreţită). Aşa face pe· 
rînd cu fiecare din Sfintele Agneţe destinate pentru Liturghia celor mai 
im.inie sfinţite, apoi continuă săvîrşirea Liturghiei, după regulă, împ/:\rtă
şindu·se şi îndeplinind toate pînă. la sfirşit. Cutb cu Sfintele Agneţe se 
lasă de obicei întredeschisă, ,pentru ca să intre aer. 

Este recomandabil ca preotul să cerceteze Sfintele Agneţe în fiecare 
zi pină cînd va sluji• Prejdeosfestenia, pentru ca nu cumva să se mucr.
zească sau să se strice, ştiut fiind că nu se poate nicirdecum sluji Liturghia 
celcr mai înainte sfinţite numai cu o p.arte din Sfîntul Agneţ, ci trebuit 
să fie Sfîntul Agneţ întreg 49• 

b) Pregătirea liturghisitorului pentru Liturghie. în ziua, cînd hcem 
Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite. se săvîrşesc mai în.:iinte, după rîrr
duiala arătată în Ceaslov, L3udele zilnice premergătoare. adică : Miezo
noptica. Utrenia, Ce-c1surile (I, IIf. Vl. IX) si Obedniţa 50. La începutul 

4fl_ Unii preoţi nu folosesc linguriţa. ci iau 1Sfintul Agneţ cu dreapta, cu 
miezul in jos. înmuindu-l direct in Sfîntul Singe din potir. (Vezi Liturghierul, 
ed. 1937, p. 257 şi ed. 1950 p. 255). Procedeu'• nu e recomandabil fiindcă se po:;ite 
int.împla ca miezul să cadi'l. în Sfîntul Potir şi să răminem •astfel fără :Sfîntur 
Agneţ (vezi Tipicul lui F. Balamace, p. 294). 

48. Ca de ex. Ic. D. Lungulescu, Op. cit_, p_ 105_ 
49. Vezi "hp~,tx6v. C-pol 1895 şi Liturghier. AtenP. 1924 o. 87. Comp. şi 

Mitropolitul Iacov Putneanul aJ; Moldovei. Sinopsis .... Ia.şi 1751. f 59: «Nimene dară 
din preoţi să nu îndrăznească ,a: face dintr-un sfint Agnet dou!\ Prejdeştenii, pre
cum am aflat că faceti ci să. purtati g-riiă ca J,a toată liturg-hia. s!I. aveţi apieţ 
întreg_ cai împărţindu-I, cu cuviinţă, după bunul obicei, să împărtăşiţi pe cei cre
dincioşi». Odinioară. aceste măsuri de prevedere erau inutile, căci se onrea de La 
Liturghia deplină. nu numai sfiîntul Agneţ ca acum. ci şi o rezervă din Sf!ntur 
Sînge ,în potir, care se întrebuinţa J,a Liturg-hi<t Darurilor mai înainte sfinţite. ore
cum presupun încă rug-ăciunile citite în taină de către preot în timpul slujbei 
Abia ma:i Urziu (sec. XIV-XV) s-·a generalizat obiceiul îmbibării Sfîntului Agneţ 
cu Sfîntul Sînge ( comp. Ziade, artic. si dict. cit.. col. 100). 

50. După Liturghier (cu excepţia celui din 1937), Liturghia începe îndat!l 
«dup!I. otpustul Ceasului» (adică Ce~rsul IX). ceea r.e ar însemna r.ă Ceasur;le si 
Obedniţa se săvirşesc în ordinea reglementară.. adică aşa cum sînt aşezate în 
Ceaslov şi cum se succed de obicei în vremea din afara Postului: Ceasurile r; 
III. VI. Obedniţa si apoi Ceasul IX Insă în Postul mare ( cînd se clntă la Utrenie 
«Aliluia». în loc de «Dumnezeu este Domnul...») Ce&'3urlle (inclusiv .a·l 9-lea.) se· 
pun toate unul după altul, lâ.sindu-ae la ua-mă Obedniţa (fără Psalm.ii de '!ia inc. 
ceput). adică aşa cum sînt aşezate în Triod (vezi de ex. rinduiala din Lunea să.p
tăminii intiia .ll! Postului), cum prevede regula din Ceaslov (la sfirşitul Ceasului" 
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Ceasului IX se dau în tDaică intii 9 lovituri consecutive, 1i:oi se toacă şi se 
trag clopotele pentru Liturghie 51 . 

La slirşitul Ceasulu·i IX, preotul lasă epitrahilul pe Sf. Masă, iese pe 
uşa de m:azănoapte a altarnlui şi, venind între sfeşnicile împărăteşti, zice 
rugăciunea Sfîtului1 Efrem Sirul ( «Doamne şi Stă pinul vieţii mele ... >>) numai 
odată (fără cele 12 închinăciuni). După aceasta, în timp ce la strană se 
citeşte Rug{\ciunea de la sfîrşitul Ce.::sului IX ( «Stăpîne Doamne Iisuse 
Hristoase ... »), preotul vine în mijlocul bisericii, se închină de trei ori spr2 
răsărit, depune metanie la tronul arhi,,~resc (ia binecuvintare, de la arhi • 
ereu, dacă e de faţă) şi se închină (face metanii), după rinduL1lă, la sfin
tele icoane şi la iconosbs, dar fără a zice troparele şi rugăciunile obişnuite. 
Se întoarce intre sfeşnicele împărăteşti (în mi'jlocul bisericii), tace trei 
·metanii spre răsărit 52, se pleacă spre popor şi apoi intră în 1ltar pe uşa de 
miazăzi. se închină de trei ori în faţa, Sfintei Mese, sărutînd ca de obicei 
-Sfînta Masă, Sfînta Evanghelie şi Sfînta Cruce. 

Apoi îmbracă sfintele veşminte ( de culoare ne1gră dacă are 53 ), numai 
binecuvîntîndu-le si sarutîndu-le, fără a zice altceva decît: «Domnului să 
·ne rugăm!», Ia fi~care veşmînt 54 . 

După aceea, se spală pe mîini. 
în timpul ,acesta, la strană s-a citit Obedniţa; Ia timpul cuve-nit, preotul 

zice rugăciunea Sfîntului Efrem, din altar, în faţa Sfintei, Mese (fiind deja 
îmbrăcat pentru Liturghie). După «Cuvine-se cu adevărat...», de la sfir· 
·şitul Obedniţei, preotul deschide dvera şi uşile împărăteşti şi face otpustul 
mic ( ca Ia sfirşitul Proscomidiei, la Liturghia obişnuită), astfel: 

- «Slavă Ţie, Hristoase ... » (strana: Slavă ... , Şi acum ... , Doamne mi· 
luieşte, de trei ori, Binecuvintează). 

- «Hristos, adevăntul Dumnezeul nostru, ,pentru rugăciunile Prea 
'Curatei Maidi Sale, ale Celui întru sfinfi Părintelui nostru Grigorie Diia-
1ogul, episcopul Romei şi ale tuturor Sfinţilor, să ne mîntuiască ... », etc. 55 
(Nu se zi.ce «Pentru rugăciunile ... ») 56 . 

.......,,. __ ._. __ _ 
VI. vezi de ex. Ceaslovul din 1945, p. 96) şi cum ara,tă şi manualele de Tipic (vezi 
·de ex. Lungukscu, p. 106 şi Balamace, p. 314) precum şi Liturghierul din 1937 
(pag. 257). 

51. Ic. D. Lungulescu. p. 106 şi Indrumătorul liturgic al episc. Gherontie 
Nicolau, Bucureşti 1939, p. 214. • 

52. Aşa e .practica generală. ,prevăzută în manualele de Liturgică (ca cel 
de Mitrofanovici, p. 663), în. Tipice (ca cel de Balamace, p 312) şi în toate litur
ghierele romîneşti, cu excepţia ediţiiilor de Rimnic 186~, irucureşti 1937 (,p. 257) 
şi Bucureşti 1956 (p. 255), care prescriu că preotul nu mai face închinarea obiş
nuită la: icoane ci doar vine intre sfeşnicele împărăteşti, işi pleac!i; capul şi zice 
«Pentru rugăciunile Sfinţilor noştrL..». 

53. Cum noteP.ză ultimele ediţii -ale Liturghieru'.ui grecesc (Ieraticonul de 
C-pol 1895 şi Liturghierul de Atena, 1924) 

54. Aşa prevăd Liturghierele. Numai Tipicul lui F. Balamace (·p. 313) adaugă, 
în plus: «Pentru rugăciunile .. ». 

55. Vezi Lungulescu (i04, 106) şi Gherontie Nicolau (op. cit., p. 216). După 
Balama:ce (p. 314) se adaugă şi ale zilei să•ptămînii (de ex, miercuri şi vineri: 
« ... cu puterea Cinstitei şi de viaţă făcătoarei Cruci...»). In miercurea din săptă
mîna mare, se face apolisul de la Pavecerniţa mare, în genunchi (Teleaga, 367-377). 

56. In bisericile -ruseşti, preotul face otpustu] d:•n faţa uşilor împărăteşti în
chise, după ce a ieşit pe uşa de miazănoapte şi pomeneşte si ,pe sflntul sărbătorit 
in ziua respectivă (vezi Indrumătoru:. tipiconal al Bisericii ru~e pe 1956, p. 75). 
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A,por preotul vine în faţa Sfintei Mese şi făcînd metaniile cuvenite,. să· 
rută sfînta Evanghelie, Sfînta Masă şi sfînta Cruce( de vre.:1, şi dnpul 
Sfîntului Grigore Dialogul din Liturghier ~7

). . _ . 
c) Liturghia însăşi. După ce a terrmnat, astfel, ritualul pregahtor •. 

preotul începe sfîn:ta Liturghie dind bin_ec!.fuîntarea ( «Bi~ecuvintată . es~e 
impărăţi.:1 Tatălui...») şi făcind, ca de ob1ce1, semnul Cruc11 cu Eva~g_heha 
peste sfintul antimis. închide uşile împărăteşti iar stlrana (în mănăstiri, cel 
mai mare) începe, ca la Vecernie: «Veniţi să ne închinăm ... * şi citeşte 
Psalmul Cili. în timpul acesta, preotul citeşte în taină, în sfîntul altar, ul
timele i;atru rugăciuni 3le luminilor de la Vecernie (răminînd ca pe pri
mele trei să le zică între ecteniile mici, în timpul citirii Catismei, ca rugă
ciuni ale Antifoanelor 58 ). 

După sfîrşitul Psalmului, preotul (din ailbr şi cu oapul descoperit) sau 
diraconul (din mijlocul bisericii 59 zice ectetf ia mare. Apoi se închide dvera. 
iar citeţul ( după ce 3 luaţ binecuvînlare de la cel mai mare), începe .citirea 
Catismei a 18-a (ps. CXIX-CXXXIII), în trei stări, în mijlocul bisericii, 
i;e analogul fără poală 60. La fiecare staire, face sfirşitul obişnuit 61 , făclnd 
atît poporul cit şi citeţul închinăciuni la «Aliluia ... ». In timp ce se citeşte 
prima stare a Catismei, preotul ci'.eşte în taină Rugăciunea Antifonului in
tii («Doamne, îndurate şi milostive.·.»> şi apoi pregăteşte sfintele vase, 
.aducînd de la proscomidiar la Sfînta Masă : di;scul, cu acoperămîntul lui, 
şi steluţa 62

• 

La sfîrşitul stării întîia, se deschide dvera şi 1preotul (din alt3r) sa,u 
dioconul ( din faţa Sfintelor Uşi) rosteşte prima ectenie ml'că. Apoi se 
inchide din nou dvera, iar citeţul citeşte starea a doua a Catismei. In timpul 
acesta preotul ridică SfînLi Evanghelie de pe antimis şi o pune în partea 
•de răsărit cu cotorul spre el 63 , desface sfintul antimis şi apoi i:une pe Bl 
sfîntul disc, steluţa şi acoperămîntul, precum şi cutia cu Sfintul Agneţ; ia 
cădelniiţa, tămîiază cutia cu Sfi11tul Agneţ (în latura opusă stînd diaconul 
S3U paracliserul cu luminarea apîinsă) şi, slujindu-se de burete, ia cu grijă 
şi evlavie Sfîntul Agneţ din cutie şi îl pune i:e sfîntul disc 64 . Apoi; atinge. 
pe rînd, steluţa şi acoperămîntul de fumul cădelniţei, le sărută şi acoperă 
cu ele discul, zircînd ITUmai «Pentru rugăciunile Sfinţilor Părintilor noş-

57. Descrierea dezvoltată a ritualului pregătitor. la Balamace (312-314) şt 
Gh.erontie (214-216) 

58. YeZi. liturghierul din 1937, Mitrofanovici (664) şi Teleaga (395). După 
uzul rusesc, rugăciunile luminilor se citesc, ca La: Vecernie. înaintea Sfintelor Uşi 
(vezi Indrumătoru-n tipiconal al Bisericii ruse pe 1956, p. 75. Comp. şi Pir. P. 

Procopoviciu, Ritualistica.. .. , p. 101, 206). 
59. Şi cu luminare aprinsă în stînga, după. Liturghierul de Rimnic, 1862, 

pagina 136. 
60. Unii încep astfel citirea Catismei: «Amin, Doamne milueşte ( de trei ori), 

Slavă_ .. Şi acum ... Către Domnul cÎ!!ld m-am necăjit ... ». etc. (Ba·lamace. 296). 
61. In practică se face stare finală, iar citLrea stării a doua se începe cu: 

'Slavă ... , Şi acum ... (ca la Balama:ce, 296). După Lungulescu (107) şi Liturghierul 
&n 1937, sfirşitu-D se .face astfel: «Slavă ... Şi acum, Aliluia (de trei ori) ... ;Slavă. 
Tată.J.ui şi Fiului şi Sf'mtului Duh:t (iar starea următoareg, se inc~ cu «Şi acum. ») _ 

62. Vezi Liturghierele, cu excepţia ediţiei 1937, care prevede aducerea sfln-
1ielor Tase la Sfînta Ma.să e.bia ln timpul stării a do11a ~ Catismei ( ca la Bala
ma.ce, Z97. Comp. şi B. Cireşeanu. III, 2.28'" notă). 

63. Balamace, p. 297. • 
64. După. Balamace ( 297), în cazul că Sf. Masă e lată., se că.de.se şi laturile 

ei de miazăzi şi răsări.t; e.colo preotul dă că.delniţa, face trei metanl..i, deschi~ 

4 
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1ri ... >> 65 . Ia din nou cădelniţa, cădeşte de 3 ori Sfintele aco,periie 66 , face 
două meta:iii mari, sărută discul acoperit şi face încă o mebnie. După a
ceea, citeşte în taină Rugăciunea Antifonului al doilea ( «Doamne, m? c11 

minia Ta să ne mustri...»). 
La sfîrşitul stării a doU3, se deschide din nou dvera şi preotul zice

a doua ectenie mică, dui:,ă care se închide iarăşi dvera, iar citeţul citeşte 
starea a treia a Catismei. Cînd ajunge Ia cuvintele «închina-ne-vom la locul 
unde au stătut picioarele Lui... 67 ( sau la : «Scoală, Doamne, întru odihna 
Ta, Tu şi sicriul sfinţirii T.,ile ... ») 68, pe care le rosteşte mai rar şi cu glas 
mai puternic, se opreşte 69 , iar în altar se sună clopoţelul oaată, vestind! 
poporului ridicarea Sfîntului Agneţ; poporul îngenunchiază, se face li
nişte adîncă, i3r preotul se închină de trei ori în faţa Sfintei: Mese, ridică 
sfîntul disc, cu ambele mîini ,la frunte, ocoleşte pe după sf. Prestol şi pă
şeşte încet spre proscomidi ar, înainte3 lui mergînd diaconul ( sau cintă
reţul) cu lumî[]area aprinsă şi cu cadelniţa, cădind_ După. ce aşează sf. disc 
la ,proscomidiar, se sună din nou clopoţelul de două ori 70 şi 3iunci po
porul se ridică în picioare, iar citeţul continuă citirea Catismei de unde
a rămas. în acest timp, 13 proscomidiar, preotul toarnă vin şi apă în sfîn
tul potir, după obicei, dar fără ,a zice ceva ; ia pocrovăţul ( de culoare nea
gră, dacă are), ii atinge de fumul tămîiei, îl sărută şi .~copere cu el sfîntul 
potir ; apoi ia aierul ( de aceeaşi culoare dacă este) şi bce Iar fel. acoperind 
cu el discul şi potirul, pe care le cădeşte, iar după ce dă cădelniţa, se în
chină de trei ori în faţa lor. L3 toate acestea, nu zice formulele obi~.r.uite, 
ci numai «Pentru rugăciunile ... ». După ce termină toate acestea, revine în 
faţa Sfintei Mese şi strînge sf. antimis 71 , pune deasupra Sfînta Evanghelie 
J locul ei şi citeşte în taină Rugăciunea antifonului al treilea «(Doamne 
Dumnezeul nostru ... ») 72_ 

După sfîrşitul Catismei, se deschide din nou dvera şi preotul ( diaco
nul) zice a treia ectenie mică, după care strana începe să cînte «Doamne. 

chivotul şi luînd Sfr.ntul Agneţ cu buretele in dreapta, ocoleşte pe după .Sf. Masă 
pe la miazănoapte şi a-şa vine in fa!.ţa Sfintei Mese, unde pune Sfintul Agneţ pe disc. 

65. Numai Bal,amace (.p_ 298) şi Mitrofa.novici prescriu, conform tipicului 
rusesc. «Domnului să ne rugăm, Doamne milu~e» (in loc de «Pentru rugăciu
nile_ .. »). După tipicul rusesc, tămiierea steluţei, pu'll.erea ei pe sf. disc şi acope
rirea discului cu pocroveţul se face la proscomidiar, după transportarea srmtului 
disc acolo (Indrumătorul tipiconal pe 1956, p_ 76). 

66. După Mitrofanovici (664) şi B. Cireşi!anu (III, 229) cădeşt.e şi tot aJt.aruI, 
iar după Indrumătorul tipiconal al Bisericii .ruse (p. 75) preotul cădeşte de trei 
ori în jurul •Sfintei Mese, diaconul mergind inainte cu luminarea. 

67. Cum prevede, de ex.: Liturghierul din 1937, Lu•.ngulescu (107) şi Gherontie 
Nicolau (218). 

68_ Cum prevede Liturghierul de BucureşU, 1921 (.p. 170). 
69. După Balamace (299) şi Mitrofa•.novici (644)1, abia acum se inchide dvera. 
70 .. După Balamace (300) şi Mitrofanovici (665) ., se deschide acum şi dvera 
71. După Procopovici (27), intii îl tămîi-ază şi deschide acum şi dvera. • 
72. După Liturghierele vechi greceşti (de ex. Ieraticonul de C-pol 1895, p. 

127), discul şi anexele lui nu se aduc deloc la Sf. Masă, ci ,Sfîntul Agneţ e adus 
<le la Sf. Masă la proscomidiar in cutia in care a fost păstrat ( chivot sau arto
:forion). Acolo e pus pe sfîntul disc. ia1· după aceea sfintul chivot e •adus înapoi. 
La fel reiese clupă Liturgherele romîneşti mai vechi. Ci'lld citirea Catismei XVIII 
.se supr.'mă (în ajunul Bunei-Vestiri), atunci transportarea ,Sfintelor Daruri de la 
Sf. Masă la proscomidiar .!le face în timpul stihirilor de }a «Doamne, lltrigat-am> 
(vezi Indrum. tipic. al Bis. ruse pe 1956, P. 101, n. 2). 
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strigat-am ... », fle glasul stihiri!or din Triod 73• LJ «Să 5e îndrepteze rugă
ciuneJ mea ... », preotul ( d"aconul) face că.di re mare, ca de obicei la Ve
cernie. La Slava stihirilor se deschid Sfintele Uşi, iar la Şi acum ... , se face 
vohodul sau ieşirea cu cădelniţa (în zilele de rînd) sau ('.U Sfînta EvJnghe
lie (în zilele cind se citeşte EvangheliJ) 74, după rîndui,ala obişnuită. 

După intnrea sfinţiţilor slujitori în altar, paraclisierul pune înaintea 
sfintelor Uşi un sfeşnic purtător, cu lumină, la care preotul agaţă cădelniţa 
aprinsă. După «Lumină lină ... », preotul rosteşte formulele obişnuite pentru 
introducerea Pro-chimenului ( (<SJ luăm .:1minte ! Pace tuturor!» şi «înţe
lepciune! Să luăm aminte!»), iar strana cîntă Prochimenul ( din Triod 75 ) 

după care se citeşte prima Paremie 76, în mijlocul biserkii (în timi:ul acesta 
preotul stă fie in-'.re uşile împărăteşti ,fie în dosul sfintei Mese). Apoi în
dată se cîntă al doilea Prochimen ( din Triod). după care diaconul ( sau, în 
IipsJ lui, cintăreţul) zice cu glas mare şi rar: «Porunciţi h. 

Preotul iJ atunci sfesnicul cu lumina şi cădelnita cu -amîndouă mîinil~ 
(sau cu stînga luminare~ şi cu dreapta cădelniţa 77 ), şi stind cu faţa spre 
răsărit. imintea sfintei Mese-, face semnul Crucii cu ele. rostind: Înţelep
ciune. drepţi! Apoi se întoarce (pe stinga) spre ipopor şi făcînd la fel. zic~~ 
di:ntre uşile împărăteşti : Lumina lui Hristos luminează tuturor 78 . l.asi 
sfeşnicul în faţa slintelor Uşi (poporul vine acum şi aprinde lumini), iar 
cădelniţa o ia cu sine 79. îndată după ace::ista se citeşte a doua Pare mie din 
Triod 80, iar dacă. e hram sau sfint cu Polieleu, se adaogă şi Paremiile zilei 
reStpective din Mineiu 81 . 

La sfîrşitul Paremiîlor, _preotul, stînd în f.aţa Sfintei Mese şi avînd că
delniţa în dreapta 82 (iar în latura opusă stînd diaconul sau paracliserul 
cu o lumină 83 ), începe să cînte pe larg, pe gl.isul 1 :«Să se îndrepteze ru-

. 73. Stihi:rile se pun de obicei pe 10 (6 de la Triod şi 4 de la Minei) sau 
pe 8 (4 de la Triod., 4 de la Minei). Mărire, Şri acumi, se pune din Minei 

74. Adică la sărbătorile cu Polieleu pe care Ie-am enumerat mai in urmă: 
Sf. Haralambie ( 10 febr.), I-a şi a II-a: aflare a Cinstitului Cap al Sf. Ioan :qote
zătorul (24 fehr.), Sfinţii 40 Mucenici (9 martie)v Ajunul Bunei. Vestiri (24 
martie) şi primele trei zile din săptămina Patimilor (la acestea clin urmă e numai 
Evanghelie). 

75. In Rusia se închid acum Sfintele Uşi. In timpul citirii Paremiilor st:rn 
închise. Se deschid numai i•nainte de Prochimen şi la cîntarea «Să se îndrepteze ... » 
(vezi Indrum. tipiconal al Bis ruse pe 1956, p. 77). • 

76. De obicei Paremiile • acestea sînt luate din primele două cărţi ale Sfintei 
Scripturi (FaceTea şi Ieşirea). 

77. Cînd slujeşte Arhiereul, el ia cu stînga .tricherul şi cu dreapta cădelniţa. 
78. «Lumi111a lui Hristos luminează tuturor ... se înţelege aşa: că Domnul Iisus 

Hristos, fi,ind El lumiIJa, cea adevărată şi neînserată, mai în2.inte de sfîrşitul veacu
rilor, au sb-ă!tucit cu lumina darului Său nouă celor di•n întuneric si in um
bra morţii. Şi s-a umplut toată lumea, de strălucirea darului Său» (Mitropolitul 
Iacov Putne:mul al Moldovei, Sinopsis, Iaşi 1751., f. 59). 

. . 79. După liturgiştti bucovineni (ca de ex. Mitrofanovici. p_ 665 şi Procopo
vicm, p. 28). preotul cădeşte acum din uşile împărăteşti. spre icoane şi popor. 

80. De obicei di•.-i Cartea Iov sau clin Pildele lui Solomon. Inainte de citirea 
ei, Tipicul bisericesc prescrie diaconului să zică: Să luăm aminte! 

81. După Triod (la rînduiala slujbei din Miercurea primei săptăm1ni a Pos
tului) şi Tipicul cel ma·re (p. 108), -la sfîrşitul Paremiei, preotul zice citeţului: 
~ace tic! (păstrat în uzul grecesc). iar diaconul adaugă: Inţelepciune! La fel î11 
tipicul rusesc (vezi Indrum. tipiconal al Bisericii ruse pe 1956. p. 77). 

82. După Liturghier: şi luminarea ( desigur m stlnga), aşa cum JJT4Ctică 
ele fapt preoţii din Moldova. 

83. Baiamace, p. 3-02_ 
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gt1cittnea mea ... » (Ps. CXL, 2), iar la cuvintele «ca tămiia înaintea Ta)). 
cădeşte de trei ori în faţa sfintei Mese. Strana dreaptă cintă. şi e:i odată 
«Să se îndrepteze ... » Apoi, preotul trece în latura de miazăzi a Sfintei Mese, 
zicînd cu glas înalt stihul întîi : «Doamne, strigat-am către Tine, ia ,Jminte 
spre glasul rugăci,Unii mele!» (Ps. CXL, 1) şi cădind tot de trei ori 84• Stra· 
na (stingă) -eîntă şi eai «Să se îndrepteze ... ». Apoi preotul trece în partea 
de răsărit J Sfintei Mese, zicind stihul al doilea : «Pune, Doamne, pază 
gurii mele şi uşă de îngrădire imr,rejurul buzelor mele» (Ps. CXL, 3) şi că
dind; strana ( dreaptă) din nou «Să se îndrepteze ... ». Preotul trece apoi în la
tura de miazănoapte a Sfintei, Mese, zicîndl stihul al treilea : «Să nu a-baţi ini
ma mea ... » şi dădeşte; strana·(stîngă) din nou «Să se îndrepteze ... ». Preotul 
zice apoi: «Slavă Tatălui. .. », cădind proscomidiarul şi sc.mnul de sus; strana 
(dreptă) iarăşi: «Să se îndrei;teze ... ». Preotul, revenind în faţa Sf· Mese, zice 
<<-Şi acum ... » şi, cădind iarăşi în faţa Sfintei Mese, cîntă el însuşi 85

, pentru 
ultima dată, «Să se îndrepteze ... », pînă la «ridicarea mîinilor mele», de
unde continuă stranele, în timp ce preotul cădeşte din uşile împărăteşti, de 
trei ori, spre popor (în.tîi spre mqloc şi apoi spre strane) 86• La sfîrşitul cin
tării, atît slujitorii cit şi poporul îşi pleacă genunchii şi se roagă, făcînd 
trei metanii 87 . 

Dacă e vreo sărbătoare care are Apostol şi Evanghelie 88, urmează 
acum citirea Apostolului şi a Euangheliei, cu regula ştiută. Dacă nu, se 
închid sfintele Uşi şi preotul (diaconul) zice ectenia întreită, de la Litur 
ghie ( «Să zicem toţi») 89. De ,.1i.ci înainte urmează, după Liturghier, rîn
duiala ca la Liturgnia obişnuită, pînă la Heruvic, cu deosebirile următoare: 

a) textul rugăciunilor In taină este altul <lecit ta celelalte două 
liturghii 90 ; 

84. Dupl Liturghierul din 1956, preotul zice aoest stih st.l!lld tot 1n laturea 
de apUB a ,Sfintei Mese. 

85. DupA. Pr. Gavrill Teleaga (Tiploonul co note rituaJistlOO. p. 398): în 
genunchi. 

86. Tipicul mare (f. 508). Liturghierele şi Mltrofa.novici (666) nu rpome.. 
nesc declt de cele trei stihuri (fl!.ră <1:Slavă ... Şi acum ... >). Numai Liturghierul de 
Rimnic, 1862 (p. 148) prevede: Slavă ... Şi acum ... , iar «să se îndrepteze> se clnt:A 
de 6 ori„ preotul stind pe Ioc. Ocolire!!! Sfintei Mese in timpul cintărli repeţite a 
lui «:Să. se Î!D.drepteze .. _> (ca la Paşti) este generalizată. in practica mănăstireascli. 
şi prescrisă şi în unele manuale de Tipic (Balamace, 302; B. Cireşea.nu. III, 231; 
Gherontie Ndcolau, 222-223). ca in uzul grecesc (vezi Ieratlconul de C-pol, 1895 
·şi LiturghlEa'1..1l de Atena, 1924, p. 92). La gTeei (v:ezi S. Salaville, La Messe, II, 
28). f.'.ecare strană cu credincioşiri din partea. ei (dreapta sau sting,a) îngenunchia.zli. 
clnd nu cmtă. <tSă se îndrepteze ... >. in timp ce cealaltă se ridică, şi Invers. C"md 
cîntA. preotul, ingenunchiază toţi. După Tipicul rusesc, in timpul ctntării «Să .!lr0 
mdrepteze ... >,, preotul stll. numai în faţa ,Sfintei Mese. Nu.mal cînd se rosteşte 
stihul «Să nu abaţi inima: mea ... >. preotul vine la proscomidiar şi cădeşte Sfintele 
Darururi; iar cind se cintă pentru ultima oară «Să se îndrepteze_ .. >, preotul dă 
cădelni~a diaconului, ca.re continuă cădirea Ia proscomidiar, iar el vine in faţa 
Sfintei Mese, unde face cele .trei metanii (Jilldrum. tipic. cit., 78). 

87. Tipicul rusesc :indică preotului să rostea!Scll. totodată. crugăciunea Sfîntului 
Efrem înaintea îSfintei Mese (Indrum tipic. cit., 78). 

88. Vezi, în urmă; nota 74. • 
89. La ecfonisu.I a.cestei ectenii. Liturghierul grecesc (Atena 1924, p. 93) 

preacrie preotulUi să facă cruce cu Sf Evanghelie peste Sf. antimis. 
90. După Liturghierul gTecesc mai !ll.OU ( ed. Aten8;, :p. 93) şi Liturghierul 

rominesc, red. 1956 (.p. 268), preotul face semnul Crucii cu OOnba Evanghelie peste 
Sf. a.ntimis, atuncii clnd o ridică şi o pune spre rll.să.rit, înainte de desfa.-cerea 
a.nti.misului. 
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b) din Miercurea săptămînii a patn_ înainte (î~jumăt~ţir~a Po~t~lui), 
după ocfonisul ecteniei pentru catehumeni s~ adauga ecterna _şi_ rug_ac1unea 
specială pentru cei spre luminare (candidaţii la botez de od1moara); 

c) ecfonisul dinainte de Heruvic, în loc de «Ca sub stăpinirea Ta ... » 
este : «După darul Hristosului Tău ... ». După acest ecfonis, strana începe 
să cinte Heruvicul ( «Acum puterile cereşti. .. »), pină la cuvintele «se în
conjoară» (inclusiv). 

în acest timp, preotul, stînd în faţa Sfintei Mese, zice şi el în. taină 
Heruvi.cul ( «Acum puterile cereşti...») de trei ori, închinîndu-se de fiecare 
dată. Apoi deschide dvera şi sfintele Uşi, ia cădelniţJ şi cădeşte altarul şi 
naosul, ca de obicei (cădire mică), zicînd încet Psalmul 50 91 • După aceea, 
se închină de două ori în fata Sfintei Mese, sărută sfintul antimis, Sfiota 
Masă şi Sfînta Cruce, se în~hină încă odată, .31poi se întoarce (pe stînga l 
şi se apleacă si:;re popor, din uşile împărăteşti, cerindu-şi iertare 92. Merge 
la proscomidiar, cădeşte Sfintele Daruri de trei ori, îşi pune pe spate Aierul, 
ia sfîntul disc cu dreapta, ţinîndu-1 la frunte, iar sfîntul potir cu stinga, 
ţinindu·l în dreptul piei:;tului. Dacă este şi diacon, preotul pune Aierul pe 
umărul diaconului, care merge înainte, ţinînd luminarea şi cădelniţa, tămi
incl spre Sfintele Daruri ; dacă nu e diacon, înaintea preotului merge cîn
tăreţul s.1u paracliserul, cu luminarea şi cădelniţa. 

Cînd strana a terminat de cîntat cuvintele «săvirşită se înconjură)>, se 
sună clopoţelul, cîntăreţii şi poporul îngenunchiază ,iar preotul şi cel ce 
merge înaintea lui, în cea mai profundă tăcere, ies pe uşa de miazănoapte 
şi păşesc încet, fără să zică nimic, ocolind astfel prin mijlocul naosului 93. 

Ajuns în mijlocul naosului, preotul se opreşte puţin, face semnul CrucF 
cu sfintul disc spre popor, fără să zică nimic 94 ; se întoarce (pe stînga) şi 
mergind în tăcere, intră în sfintul altar prin uşile împărăteşti 95. Se sună 
din nou clopoţelul, poporul se ridică. în picioar,e, iar strana (stingă) începe 
să cinte partea a doua a Heruvicului ( «Cu credinţă şi cu dragoste ... ))) 9i;_ 

în acest timp, preotul pune Sfintele Daruri ca de obicei pe sf. antimis 
(potirul în dreapta preotului, discul în stînga ), ia acoperămintul discului 

91. In practică, .preotul zice intii Heruvicul şi apoi face cădirea, ca şi la 
celelalte două 'liturghii, aşa cum .~m descris aici şi cum prevăd, de •altfel. şi unele 
manua'le de Tipic ( ca Balarnace 304-305 sau Gherontle Nicolau. 330). Liturghie
rele însă şi u!llii liturgişti (ca Mitrofanovici, 669 şi B. Cireşeanu, III, 234) prevăd 
invers: int!i cădirea (pe care o face diaconul, dacă e) şi apoi Heruvicul, in taină. 
Tipicul rusesc prevede numai cădirea altarului de către diacon înainte de a! zice 
impreună cu ,preotul, «Acum puterile cereşti. .. » (Indrum. tipic_' cit., p. 78). ' 

92. Liturghierul grecesc, Atena 1924. şi Balama.ce, p. 305. 
93_. Unii trec însă prin faţa icoanei împărăteşti a Maicii Domnului, adică 

pe soleie, printre cata:peteasmă şi sfeşnicele împărăteşti (vezi, de ex., Ic. D. Lun
gulescu. 109 şi Tipicul bis. de Bojor-Roşianu, 147). 

94. Lung-ulescu, 109 şi Balamace, 306. 
95_ După tipicul rusesc, in timp ce intră. în Sfîntul altar prin uşile impărli

teşti, preotul zice cu jumătate glas: «Cu credinţă şi cu dragoste să ne apropiem, .. ,:, 
(Indrum. tipLco•naI cit.,. p. 78). Pentru diferitele practici regionale si variante de 
tipic în rînduiala, ieşirii cu Sfintele Daruri la Liturghia Darurilo~ mai înainte 
sfi~ţite, ve? amiinunte in lucrarea noastră Observa.ţiuni şi propuneri pentru O nouă 
ediţoo a Li1urghientlul rominesc (extras), p 48./)3. 

96. Unii ( ca de pildă S. Salaville La Messe, II, 117, şi Ghero•ntie Nicolau, 
226) impa.rt Heruvicul în aşa fel că parte'!, a doua ( după ie.5ire) începe cu cuvin
tele «Iată jertfa cea de taână săvirşită se înconjură ... » (la fel în Liturghierul 1956, 
l>, 274) - iar după Tipicul biser. al Sf. Sinod, (vezi ed. 192·5, p. 228j, nota 1), 
~artea a ~oua. a Her,uviculul începe cu cuvintele «Săvirşită se înconjură ... > (împ!l.r
ţire nelogică ş1 .arbitrară, care lasă t,extul lipsit de înţeles). 
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şi al potirului, punindu-le deoparte, îşi ia Aierul de pe spate şi. atingindu-1 
de fumul cădelniţei, acopere cu el discul şi potirul şi le tămiiază, fără să 
zică nimic 97 . Apoii, descoperindu-şi capul. face două metanii, sărută Sfin
tele acoperite, sfintul antimis şi Sf. M1să, face încă o metani,e, după care 
închide uşile împărăteşti şi lasă dvera 98• 

Cînd s-a terminat cîntarea părţii de la urmă a Heruvicului, cîntăreţii 
şi credincioşii fac toţi cite trei metanii (in mănăstiri. călugării cu capetele 
descoperite), iar preotul rosteşte ectenia «Să plinim rugăciunea noc1Stră 
ce.3. de seară Domnului...», zicînd totodată în taină Rugăciunea prevăzută 
in Li turghi,er ( «Dumnezeul tainelor celor negrăite şi nevăzute ... »). Apoi 
ecfonisul «Şi ne învredniceşte pe noi, Stăpine ... », Tatăl nostru, cel-e două ru
găciuni in taină care urmează ( «Dumnezeule, Cel singur bun şi îndurat...» 
şi : «Ia aminte, Doamne Iisuse Hristoase ... »), cu ecf.onisele respective, 
precum scrie in Liturghier. Preotul s•e închină apoi în faţa Sfintelor Daruri 
de trei ori, zicind de fiecare dată : «Dumnezeule, curăţeşt,e-mă pe mine, 
păcătosul. şi mă miluieşte!». După acee:i, Sfintele fiind acoper-ite cu Aierul 
(aşa cum au rămas de la depunerea lor pe Sfinta Masă), preotul viră 
mina dreaptă pe sub Sfîntul Aier şi, cu toată fric1 şi cocernicia, atinge 
Sfintul Agneţ (fără să-l ridice), zicînd cu glas mare: «Să luăm aminte! 
Cele mai 'nainte sfintitc, Sfintele, sfintilor !». 

Strana răspunde,' ca de obicei: «u"nul sfint...» şi apoi cîntă. rar chino
nicul «Gusbţi şi vedeţi ... ». Preotul ridi-că Aierul şi steluţa de pe disc, le 
pune de o parte şi ar,o-i sfarmă Sfîntul Trup, zicînd formula respectivă 
( «Siarmă-se Mielul lui Dumnezeu ... ») şi aşeză părţile cruciş pe sfîntul disc, 
ca de obicei; pune părticica IS în sf. potir, fără să zică nimic, binecuvintează 
Căldura 99 şi o toarnă în sf. potir, deas,ernenea nimic zicînd 100. Apoi se în
chină, ia cu stînga partea HS, o i:une în dreapb, zkînd: «Cinstitul şi 
Sfîntul Trup şi Singe se ?ă mie, preotul X .. )), etc. Apoi, ţinînd stînga dede
supt cu miinile pe marginea Sfintei Mese, zice rugăd1mile obişnuite. di
naintea împărtăşirii ( «Cred, Doamne ... )), «Cinei Tale ... >> şi «Nu spre jude· 
cată ... »), dui:ă C.3.re se impărtăşeşt.e. Ia apoi buretele şi şterge palmele. 
zicind : <,Slavă Ţie, Dumnezeule !» 101 , de trei ori. 

Dacă este şi diacon, el primeşte ca de obicei, i:ărticica din Sfintul 
Trup de la pre'.:it şi se împărtăşeşte cu ea, odată cu preotul. In acest c12, 

preotul, după ce s-a împărtăşit cu Sfintul Trup, i,a un i:ocrovăţ şi gt.stă şi 
<lin siîntul potir, fără să zică nimic 102. Işi şterge buzele şi marginea sfin
tului potir cu acoperămîntul, apoi ia amfură, îşi clăteşte gura cu puţin vin 
şi apă 103, şi îşi sp~lă rniinile- Diaconul nu mai gustă însă din sfintul 

97. Vezi Liturghierul. Num1,i Balamace (307) prescrie să se zică: «Pentru 
rugăciu:nile sfinţilor Părinţilor noştri...». 

98. Unii, conform obiceiului rusesc, i•nchid acum dvera numai pe jumătate 
(pentru că Darurile sînt sfinţite) şi o închid complet abia la «Sfintele, sfinţilor» 
(vezi Indrum. tipic_ al Bisericii ruse pe 1956, p_ 79. Comp. şi Pr_ G. Teleaga, 
401 şi Pr. P. Procopoviciu, 29, 30). 

99. Numai La Lungulescu ( 109). 
100. Unitii •nu pun Căldură în Sf. potir, la Liturghia Darurilor mai înainte 

sfinţite (vezi B. Roşianu, 148) 
101. In Liturghierul 1956 • (p. 282): Shwă Ţie, Dumnezeule, slavă Ţie! 
102. Deoarece vinul din sflntul potir este sfinţit prin părtio'.ica di•n Sf'mtul 

Trup pusă într-insul. dar nu este chiar .prefăcut în Sfintul Sl:-nge, ca Ia Liturghia 
obişnuită (vezi Liturghierul). 

103. Liturghierele Bucureşti 1887, Sibiu 1902 şi Bucureşti 1921. 
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potir, ci rămine să facă aceasta mai tirziu, şi anume după rugăciunea Am
vonului, atunci cînd potriveşte Sfintele. El toarnă acllm cu buretele în 
pctir părţilt~ din Sfîntul Trup rămJse pe di_sc ( N_I şi_ ~A), fără să zică 
nimic, r,rocedînd, mai departe, ca la Liturghia obişnuita. 

Dacă preotul slujeşte singur (fără diacon), aţunci el_ 01:_1 gustă _acum 
din sfintul potir, ci rămîne să facă aceasta numai :itunc1 c1_nd pot!1yeşte
Sfintele, la sfirşitul Liturghi•ei. Deci. îndată după ce s-~ 1mpartaş1ţ Ctl 
Sfîntul Trup (în care a fost îmbibat şi Sfîntul Sînge), i~ discul cu shnga 
·şi buretele cu dreapt3 şi şterge în sfîntul potir părţile din Sfintul Trup ră
mase pe disc (NI şi KA), fără să zică nimic. Apoi după ce aş,ează _acop~
rămintele ca la Liturghia obişnuită, citeşte rugăciunea de mulţumire din 
Liturghier ( «Mulţumim Ţie, Mîntui torule, Dumnez-eul tuturor ... »). 

De Jici înainte. rinduiala Liforghiei urmează neschimbat, ca de obi
cei, cu deosebirea că, la chemarea prectului «Cu frica lui Dumnezeu ... », 
.strai1a răspunde : «Binecuvinta-voi pre Domnul în toată vremea, pururea 
lauda Lui in gura mea>> (Ps: XXXIII, 1), iar la «Mintueşte, Dumnezeule, 
poporul Tău ... », răsrnrnde : «Pîinea cea cerească şi pahJrul vieţii gustati 
.şi vedeţi că bun este Domnul. Aliluia, Aliluia, Aliluia» (Ps. XXXIII, 8) 104 ). 

De asemenea, c1tunci cînd preotul cădeşte pentru ultima oară Sfintele, la 
Sf. Alasă, nu zice nimic 105 ), iar la ectenia „Drepţi, .primind ... », nu zice 
«ziua toată ... », ci «seara toată ... », etc. In sfirşit, textul Rugăciunii Amvo
nului şi al Rugădunii pentru potrivirea Sfintelo,r, este altul decît l3 Litur
ghia cbişnuită 185 ) : în timp ce se cîntă «Fie numele Domnului binecuvîn
tat» (de trei ori), facem trei închinăciunl. iar la otpust pomenim, ca au:or 
{tradiţional) al Liturghiei, pe sfîntul Grigorie Dialogul, episcopul 
Romei 107). 

104. In privinţa acestor două formule de răspuns, nu este prea mare concor
danţă intre diferitele Liturghiere şi Tipice. In ordinei,, de aci Ie găsim ,la unii 
autori de Tipice, ca Gherontie (p. 233-237), deşi mai logică ar f.i ordi•nea inv•eTsă 
(adică intii «Gustaţi şi vedeţi. .. » şi apoi «Binecuvînta.voi pre Domnul._.»). După 
Liturghierele greceşti (Ieraticon, p_ 142 şi ed. A:tena 1924), la «Cu fric-a: lui Dum
nezeu_ .. ». poporul răspunde, ca Ia Liturghia obişnuită: «Bine este cuvîntat cel ce 
vine intru numele Domnului...». iar Ia «Mintuieşte, Durrmezeule, poporul Tău .. », 
răspunde: «Binecuvint-a-voi pe Domnul în toată wemea ... », etc. Tot aşa prescrie 
şi Tjpicul bis. ( ed. 1925, p. 228), Catavasierul pr,adic (Octoihul mic) rom. (vezi, 
de exemplu ed. Bucureşti 1940_ p. 45). precum Şi Liturghierul ed. Blaj 1931, p. 
190. După Triod (la rinduialit slujbei din miercurea săpt. I-a a Postului), Tipicul 
mar.e (f. 509) şi Liturghierele romîneşt', dimpotrivă, Ia «Cu frica Lui Dumnezeu ... », 
strana răspunde: Bine voi cuvi•nta pre Domnul in toată vremea:, pururea lauda 
Lui în gura mea. Pîinea cea cerească Şi paharul vieţii gustaţi şi "l'edeţi, că bun 
este Domnul. Aliluia, Aliluta, Aliluia», iar după «Mintuieşte, Dumnezeule, poporul 
Tău ... », nu se prevede nici un răspuns al stranei, Iăsînd pr-ob-abiJ! să se înţeleagă 
că se zice răspunsul obiznuit, de Ia celelalte două ,liturghii, adică: «Văzut-am 
lumina .. _». aşa cum şi prevede precis ultima ediţie a Liturghierului rominesc 
(195f1. p. 284). După liturgiştii bucovineni (Teleaga, 401 şi 445 şi ProcopoviciU:. 
101). preotul spune in taină: «Mintuieşte, Dumnezeule, poporul Tău ... », i-ar strana 
nu răspunde. deci, nimic. Numai cind slujeşte ,arhiereul., el zice aceasta cu glas. 
binecuvîntî-nd totodată cu dicherul şi tricherul, iar strana răspunde atunci: «Pre 
Stăpinul...». 

• 105. După Liturghierele greceşti menţionate, se zice însă formula obişnuită 
( «Inalţă-Te peste ceruri._.»); Ia fel Liturghierul romînesc ed. 1956. 

106_ După «Fie numele Domnului...", tipicele pl.'Cscriu să facem trei metan.li 
(Tipicul Sfîntului .Sava. faţa 509 şi Teleag,a·, 401). 

107. B.<ilamace (311) adaugă, în formula de otpust: «Cu puterea cinstitei şi. 
de viaţă făcătoarei Cruci ... » ( desigur numai miercurea şi vinerea). Liturghierele 
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greceşti •nu pomenesc de obicei numele e1.ttorului Liturghiei (vezi 1;1 m urmă, pag . 
. . . ) . Tipicul rusesc -recomandă să pomenim însă nume1e Sfîntului zilei în 
care ne găsim, apoi pe al SfintulUi zilei următoare şi ,Ja urmă pe al Sfintului 
Grigore Dialogul (vezi Indrmnătorul tipicona~ al Bis. ruse pe 1956, p. 79). 
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PREMISELE UNEI FILOZOFII CREŞTINE 
LA CLEMENT ALEXANDRINUL 

I. ELENISM ŞI CREŞTINISM. - Elenismul, ca tip de cultură şi civilizaţie. 
începe să se afirme odată cu marile cuceriri politice şi economice al-e lui 
Filip Macedonul în secolul IV, şi să se impună întregii lumi, sub fiul aces
tuia, strălucitul Alexandru Macedon. Domină mai bine de opt secole şi apune. 
formal, odată cu decretul pe care l-a dat împăratul Justinian, în anul 532, 
pentru fochiderea definitivă. a şcolU filozofice din Atena. 

Multe tnnsformări politice, economice şi sociale s-au petrecut, de la 
înfiinţarea «AcJdemieb> lui Plato, (387 a. I-Ir.) în Atena, pină cînd folozofia 
greacă se destramă e absorbită şi transfigurată de duhul înfăcăr Jt al creş
tinismului, care impune o nouă cultură şi civilizaţie. Gîndirea greacă a creat 
valori nepieritoare pentru cugetarea omenească şi mileniul «raţionalismului 
grec», al idealului armoniei spirituale intre om şi cosmos, -exprimat prin con
cepţiile ştiinţifice şi filozofice, constituie încă puncte cardinale pentru omeni
rea stiintifică si filozofică. 

'Elenismui' are marele merit că a încercat să puie un fundament unic 
culturii şi civili,zaţiei omenirii, absorbind într-însul tot ceea ce gîndirea 
omenească dobindise pînă ,itunci in eforturile sale literare, şfi:inţifice, filozc· 
fice şi; religio.1se. 

Peste tot domină idealul perfecţiunii umane. In acest punct s-au întilnit 
elenismul şi creştinismul. Elenismul excela prin metoda 5ubtili.tăţii şi clari
tăţii de tii:; raţionalist filosofie, iar creştinismul prin patetismul sentimen
tal, în elenul sfînt al mîntuirii. Elenismul căuta satisfacţii de inteligibilitat~ 
raţională, pe cînd creştinismul. întemeiat pe autoritatea revelaţiei, aspira la 
promovarea tuturor energiilor spirituale, la un integralism duhovnicesc, 
sortit să-l readucă pe om la perfecţiunea lui originară. 

Aceste două poziţii spirituale s-au întrepătruns, iar elinismul a fecundat 
gîndirea creştină, înălţînd-o de la forma elanului reli'gios de nuanţă misticc1, 
la forma raţionalismului inteligibil, fiind asborbit, în cele din urmă, de creş
tinism. 

Inrudirea gîndirii greceşti cu cea creştină a fost demonstrată de dof 
gînditori creştini în înal1.ă comprehensiune filozofică: Sf. Justin Martirul şi 
Filosofu! şi Clement Alexandrinul, prin concepţia lor despre «Logosul» uni
wrsa1. c:ire s-J întrupat istoriceşte în perso;ma Mîntuitorului Hristos. 

Pentru aceştia, istoria nu este expresia hazardului, ci a unei intenţia· 
n:ilităţi dumnezeieşti. Sub acest rai:;ort, Jtît filozofia greacă, cît şi creştinis
mul se întemeiau pe Jceleaşi valori: Spiritul suprem, Binele, Dumnezeu şi 
.acţiunea sa providenţiatoare în lume. Viaţa omului era legată de aceea .:i di
viniătiîfo. Pentru aceste motive, elenismul a ::ivut o funcţk~ pr•egătitoare 
penim forma filozofică a creştinismului, după cum iudai.c;mul avusese rolul 
de precursor religios. Absorbţia filozJfie·i greceşti în creştinism nu a fost de
terminată numa_i de asemănarea de structură şi de µrob!ematici, ci şi <le n 
seri,e întreagă de condiţii politice şi soci3le, care au dat noi perspective şi 
cc:1ţlr:11turi fenomenului cultural şi religios. 
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Elenismul reprezintă cea mai fecundă aspiraţie a sufletului 0~1enesc 
spre universalitate. Această tendinţă este, în parte, şi expresia situaţiei i;o
lttice şi economice speciale, creată de imperiul lui AlexJndru Macedcn. Un 
duh 1.ou' a străbătut atunci în lume, duhul interpenetrării popoarelor sub 
forma i:;olitică, economică, religioasă, ştiinţifică şi filozofică, care a adus cu 
sine o transformare a conştiinţei omeneşti. Cadrul culturii ajunge elasic şi 
transparent, iar rigidităţile vechilor sisteme politice, sociale şi religioase 
dispar în noul fluviu de idei şi concepţii, care nasc o lume nouă. Oraşele 
centre ale autorităţii politice concentrenă nu numai viaţa economică ş1i po
litică, dar şi pe cea cuiturală. Astfel apar capitale de state, ca: Alexandria, 
Pergam, Antiohia, Sir:icuza, din care va pulsa o viaţă nouă. Be reprezintă 
punctul de conHuenţă a feluritelor civilizaţii. culturi şi credinţe religioase, 
rasiirate ca un enorm evmtai, din Grecia pină la Gange. In această eierves· 
cenţă culturală se preciz-e.3.ză două direcţii opuse: 

a) o direcţie mistică subiectivă, care ia forma unui refugiu în absurdi· 
tăţile misterelor religioase orientale, şi 

b) o directie obiectiv-ratională, manifestată în căutarea unei autorităti, 
c.:1re să garanteze valabilitatea adevărului. • 

Vechile credinţe, ai:;ărate de oetăţi şi de tradiţia naţională, dispar, ia..-
din punct de vedere filozofic se iveşte setea metaiizică a unităţii şi garanţiei 
adevărului. 

Corolarul :1cestor situaţii a fost şi o diferenţiere prăpăstioasă intre 
cl,1sele sociale. In dauna poporului, aristocraţia citadini; absoarbe toatP 
bunurile culturale şi materiale. Poporul .:1proape dispare c,1 forţă politică. 
Iată cum zugrăveşte această situaţie un eminent cunoscător al civilizaţiei 
greceşti : - «Fenomenul cel mai izbitor al epocii elenistice este dispariţia 
elementului popular. Poporul, care 3vea aproape o valoare absolută în repu
blicile greceşti, nu mai reprezintă nimic în împărăţiile eleniste. Ţăranii, ab
sorbi,ţi într-o muncă istovitoare, zi de zi, de pe urma căreia abi.a izbuteau 
să i:;lătească fiscul. nu au nici o vaio.are politică; ,ei se şi împuţinează cu 
vreme,1, căci sint atraşi puternic de viaţa oraşelor. Populaţia oraşelor avea 
în e:i o compoziţie pestriţă. Primul rang îl deţinea aristocraţia bogătaşilor 
şi un numeros corp de funcţionari... O armată de sclavi sta pe lîngă ei şi-i 
slujea ... Mediul sccial era fără un ideal comun şi, în acest mediu, s-a ridicat 
o singură clasă cu adevărat cultivată, clasă restrînsă, eare căuta să imite 
curţile îmi:;ărăteşti, prin elegantă. fineţea spiritului, purtarea aleasă; dar 
fără să producă ceva nou şi îndrăzneţ» 1 . Tabloul este exact şi orice isteric 
poc1te să-l verifice, confruntîndu·l cu zugrăvirea mor:wurilor aristocraţiei 
ale~ rndrine, din «Pedagogul» lui Clement Alexandrinul. - «Unde mai pui 
H'izilc de Yeşminte? (se adresează Clement, bogatului). Unde pui 
odomele de aur? Şi i:;odoabele unde-şi găsesc loc? ... Să îndepărtăm de la 
noi mulţimea vaselor, argintăriile, cupele de .aur şi ceata slujitorilor, soco
tind ca buni tovarăşi, daţi nouă de Pc1dagogul. numai r,e cele bune şi demne: 
nropria îndemînare şi modestia» 2. 

Impotriva trîndăviei şi orgoliului, Clement recon1Jndu munca şi modes
tia, care sînt virtuţi creştine. In felul acesta Clement ,1ju11gc- apărător al scla· 
vilor si tăranilor muncitori. 

Aceeas[ situaţie există şi în imperiul rom:m. Trc1gedia materială a mi· 
liclanelor dL~ oameni a adus o modificare profundă în orientarea spirituală a 

1. Maurice Crc.'s~t: La civiH&n.tion heltleniqne. pp_ 208-209. 
2. Clement Alexandrinul: Pemi.gogul, cartea III-a, p. 295. 
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v1emii. Constiinta er3 concentrata asupra ideii de salvare, oscilînd între o 
salvare religioas'ă şi una politico-socială W. Windelband c3.racterizează ast
fal ace3stă situaţie: - «Faţă de înspăimîntătoarele contradicţii pe care le 
comporta situaţia socială a imperiului roman, privirea milioanelor de oa
meni, care se yedeau excluşi de 1.:i bunurile de pe acest pămînt, s-a îndrepta! 
în chip arzător spre o lume mai bună)) 3. Lumea se orienta sub semnul unui 
.rrofetism religios şi al unor mişcări sociale. 

Conştiinţa poporului ajunsese purtătoare de valori noi etice şi soci1le. 
Elenismul are o contributie însemnată la formarea acestei stări de spirit. 
Prin valorile filozofice şi 'religioase pe CJre le-a semănat elenismul în fume, 
-ca şi prin cele absorbite în contacul cu celelalte popoare, s-a produs o inter
ferenţă spiritu3lă, tradusă în transformări structurale în toate sferele vieţii. 
Elinismul dă lumii un orizont universal. Filozofia are un caracter antroro
fogic şi. paralel cu centralismul ~olitic, se dezvoltă şi un centralism în cul
tură. Astfel «Museionul» din Alexandria, creat de Ptolomeu al II-iea Fila
deliul, în sec. III, a Hr., a fost un centru al culturii eleniste, pînă în sec· IV, 
după Hristos, cînd elen:srnul este transfigurat de cultura creştină bizantină. 
Tipul de cultură creştină are un caracter democratic în sensul că se fundează 
pe profetism şi pe salvare. Filozoful ·profet nu evadează în transcendent, ci 
umanizează transcendentul, îl socializează. Ei este «apostol», are conştiinţa 
unei misiuni şi chemări. Creştinismul profetic este împotriva aristocraţiei 
speculative şi îşi pune problema sc1lvării întregi. De aceea tipul de gîn
dire creştină este, gindirea-acţiune, îndreptată spre realitatea socic1lă, spre 
popcr, ca purtător de valori divine nerealizate. Prin transfigurarea religios
morală 3 poporului se poate transfigura întreaga lume. 

Se poate spune despre cultura noastră creştină că s-a hrănit din douii 
izvoac secundare: 3) profetismul iudaic şi b) filozofia• greacă -, izbutind 
s~ le unifice într-o sinteză superio::iră şi originală. Sîintul Justin Martirul şi 
Fllozosul este exponentul acestei sintezf'. I nadPrenţa filozofiei greceşti cu 
viaţa o dezvă!uie astfel, prin gura bătrînului întîlnit pe malul mării şi care-l 
:apostrofează ironic: -- «Tu eşti din aceia cărora le plac discursurile şi nu 
faptele :'ii adeoăru!» 4. 

După ce aude de duhul ~rofetismului iudaic, atunci Sf. Justin mărturi
seşte : - «Un foc mi s-a aprins î.n suflet şi m-a cupri•ris dorul sâ cunosc pe 
profeţi şi oe cei ce sint urmaşi ai lui Hristos. M-am gî-ridit mult la cele ce 
vorbisem şi mi-am dat seama oă numai aceasta era singura filozofie sigură 
~i folositoare» 5. 

Acelaşi proces se petrece şi cu Clement Alexc1ndrinul. Atît Sfîntul Justin 
cit şi Clement sînt căutători de Dumnezeu şi 3_iung la crestinism, pentru că 
el nu oferă numai satisfacţii speculative, de ordine logică s;iu epistemolo
gică, ci p0.ntru că este o filozofie a acţiunii şi a fericirii. 

Aceeaşi dezlegare o dă şi Goethe problematicilor care frămîntă pc omul 
modern căci pune «Faptct)) 6 la temeliei existenţei omului. ş: cind sufletul 
lui Faust, mîntuit prin acţiune, se înalţă la cer, îngerii cîntă: 

3. W. Windelband: Hellenistich-ri.imische Philosophie, in Lehrbuch der Ge-
sclucbt.e der Pilosophie, V AufllB,ge .. pp. 174-175. 

4. Sf. Justin Martirul şi FiLolKlf-ul: Dialogal CIi iudeul T.rifon, cap. 7, 
5. Sf. Justm Martirul şi Filozoful: Illlidem, cap. 8. 
6. Goethe: Faust, trad. Lucian Blaga, p. 81. 
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«Cine cu zel s-a străduit 
Poate să fie mîntuib 7• 

Dacă elenismul a căutat echilibrul şi Jrmonia raţională lăuntrică, creş
_tinismul i-a dat omului forţe să biruiască răul unei existenţe pricinuită d 0 

căderea în păcat şi să se mîntuiască printr-o .3cţiune etică. Această nouă 
prcblematică antropologică o ridică filozofia creştină prin Clement Alexan 
drinul unul d:n interneietorii şcolii de filozofie creştină din Alexandria. 

2. CRITICA FILOZOFIEI GRECEŞTI ŞI POSIBILITAŢILE INTEMEIER[I 
UNEI FILOZOFII CREŞTINE. - Cîteva notări biografice asupra lui Clement 
Alexandrinul sînt menite să lumineze formJtia sa filozofică. S-a născut în 
Atena la anul 150 din părinţi păgîni însuşindu-şi, în această cetate a luminii, 
cultura umanistă a. vremii. Mînat de frămîntări lăuntrice, a călătorit prin 
Italia de Sud, Palesti'na şi Egipt. în căutarea unui maestru, care să-i dezlegt' 
tainele folozofice ale lumi1i. La vîrsta de 30 de ani, a ajuns în Alexandria şi 
după 10 ani de ucenicie la şcoala creştină 3 tui Panten, ajunge colaboratorul 
acestuia, apoi, d-e 13 anul 200 la 203, 01 conduce singur. Pleacă în Capodcchia 
din pricina persecuţiilor lui Septimiu Sever, şi moare între 215 şi 216. Minte 
infăcăntă, cuprinde toate creaţiile literare, ştiinţifice şi filozofice, dar cautăi 
formula care să-i· aducă omului fericirea. O găseşte în creştinism, ca filozoif 
şi apoi o aplică în viaţă ca preot. Cum remarcă şi patro,logul J. Tixeront, 
Clement este «în chip hotărît filozof», dar nu filozof speculativ, ci de tip pro
fetic. De acee3 Maurice Cmiset subliniază lapidar această situaţie: -
«Doctrina lui Clement Alexandrinul deschide o epocă nouă. Această doc
trină creşte, se întăreşte, se precizează în sec. IIL pe măsură ce Biserica se· 
organizează şi deschide şcoli. I n faţa filozofiilor păgînismului, se vede cum 
se înalţă o filozofie creştină, care opune învăţătura sa sistemelor filozofice
renumite)) 8 . 

AceJstă r.ouă filozofie cucereşfo, pentru că este în esenţă umanistă. 
Clement Alexandrinul poate fi socotit. după calificativul lui G. Bardy, 
«tipul desăvîrşit al umanistului creştin», iar Alexandria «pămîntul ales al 
unui creştinism filozofic» 9. 

Ca unrnnist creştin, ţoloseşte toate creaţiile minţii omeneşti pentru în
ţelegerea adevărului creştin. 

Cugetarea lui este multicoloră. ca o pajişte înmiresmată de munte, în
cintătoare prin înălţimile ::idevărului şi cuceritoare prin caldul său patetism. 
Această gîndire are înălţimi precise şi adîncuri obscure, linii drepte şi zig
zaguri, modu_laţii catifelate şi colţuri asi.,re, este patetică şi reţinută, înfocati:l 
sau cu sonontăti metalice: cînd lcveste, cind construieste. cînd se înaltă ca 
un imn sublim divinitătii si adevărul~i. , • 

Temperament profetic, îmbrăţişează vulturesle viaţa omenească, evo
luiază pe înălţimi filozofice şi se coboară vertiginos în viitoarea vietii, ca 
s-o innobile-ze cu duhni arle\'ărului sorbit din înăltimile eterate ale experierii 
divinului în el. • 

Cl0ment nu este un gînditor sistemafic. Este un vizionar care cucereste 
si mintuie~.,ie snflr>te. Filozofi.'! sa este un răsărit din genunile frămîntatei 

7. Goethe: Ibidem, p. 537. 
8. Maurice Croiset: Ibidem, pp. 277-278. 
9. G. Bardy, La vif,. spirituelle d'apres Ies Pfules des trois premiers siecles, 

Paris, 1936, pp. 185 şi 186. 
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gindiri omeneşti. De la Plato a rămas cu pasi'unea după esenţa existenţei, 
iar din adorarea lui Hristos, cu dragostea pentru oameni şi pentru salvare.1 
omului. 

El uneşte claritatea filozofică a evanghelistului Ioan cu patetismul so· 
cial al Sfîntului Apostol Pavel. 

Logos şi omenire formează axul pe care se mişcă. gindirea lui Clement, 
contopite în filozofia creştină. De ce tratează Clement filozofic religia cre~
tină? Procedeul său nu este artificial ci temperamental. Spiritul filozofic este 
-singura cale a adevărului spiritual şi de acee.3. se apropie Clement de creş
tinism în chip filozofic, căci «filozofia duce la intelegere3 adevărului, fiind 
-ea însăşi căutarea adevărului ( Bvio ,eat 11 q,1Âooorpta, neo,; 1earcU11EiP r~,; 
ă).111Jsla,;, C'1r1101,; ovaa ă}.111Jsla,;)·' 10• 

Filozofia este astfel. un act personal în căutarea adeviirului, ea ne dă un 
veşnic impuls spre adevăr, ne creează un neastimpăr lăuntric, o îngrijorare. 
o nelinişte. Clement nu supune creştinismul unei ajustări pe tiparele gîn
dirii gr-eceşti, ci, în calitate de creţtin, filozofează asui,ra conţinutului său 
revelat. Filozofarea ne fereşte de sistem şi este mai potrivită cu concepţia 
noastră creştină. Clement a găsit o formulă fericită pentru definire3 atitu
dinii sale filozofice: - «Multe sînt căile adevărului ... , dar calea adeuărattl 
-este credinftJ. (odo,; «'i ~ :efori,;)'' 11 • 

Deci credinţa este calea ce înalţă pe culmile adevărului religios, căci, 
într-un fel, adevărul este conţinut într-însa. Filozoful grec construia el in· 
suşi adevărul. Care-i poziţia unui creştin faţă de filozofie? ln istoria cuge
tări'i creştine întilnim două curente. Unul, reprezentat de Tertulian, care so
coteşte filozofia «cercetare fără folos», «care falsifică adeoărul» şi tra.ge con
cluzia că «Atena -ş;i Ierusalimul nu au nici o legcitură» şi nici «Academia şi 
Biserica» 12. Al doilea, reprezentat de Clement Alexandrinul, care îngăduie 
creştinului să folosească tezaurul gindirii filozofice, cu obligaţia să aleagă 
din sistemele de filozofie numai ceea ce e bun de ales ( l,e).s,e-u,eop ) din 
toate acestea, adică ceea ce reprezintă o ştiinţă evlavioasă» 13 • 

Clement justifică filozofia greacă şi orke filozofie prin considerentul ca 
-este expresia luminii raţionale, efectuată în planul uman prin «Lo.gosul» uni
versal, prin «Cuvintul» lui Dumnezeu dintru început. 

Criteriul creştin pentru v:iloarea sau nevaloarea unei filozofii este citul 
a1 ropierii sau depărtării de Dumnezeu. Nici toate religiile şi nici toate sis
tmele de filozofie nu s-au apropiat de Dumnezeul adevărat. De aceea Cle· 
ment denunţă cu multă vehemenţă atit erorile di'n religii cit şi din filozofie, 
în special în lucrarea sa : - «Indemn către greci». 

Mare i:;arte din religii sint expresia obiceiului sau a ignoranţei 14 . Filo
zofia. 3rta adevărului şi a vieţii a avut şi ea un drum cotit cînd prin erori, 
cind prin certitudini. 
.. Ctem~nt supune crifidi sistemele de filozofie, fixind ca punct de v.:110· 

nhcare teismul. Incepînd cu zorii filozofiei, cu scoala din Milet, cu cea Ele
ată, cu cea din Efes şi cu neo-milezienii, Clement culege din aceste or,ere 
ale gîndirii omeneşti numai ce se potriveşte cu doctrina creştină 15. Pentru -------

10. Clement Alexandrnul,: Stromate_ I, 19, col. 814. P.G. vol. vm. 
11. Clement Alexandrinul: ~tromat.e, II, ca,p. l!. col. 933. P.G. voi. VIII. 
12. Tertulian: Prescripţti. contra ereticilor, cap. VII. 
13. Clement Alexandrinul: Stroma.~. I, cap. 7, col. 732. P. G. voi. VTII. 
14. Clement Alexandru.nul: Protrepticul; X; 99, 3.' 
15. Clement AlexandI"Î!llul: Ibidem, V; 64, 3. 
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Aristot şi Stoici are cuvinte puţin măgulitoJ.re. Deşi Stoicii apără ideea de 
Dumnezeu, lui Clement, însă, ii repudiază panteismul lor ... - «Ei dezcno-
1ează pur şi simplu filozofia» 16• Există şi unele sisteme filozofice întemeiaie 
pe mituri sau cr-eatoare de mituri. Cu un rar simţ critic, deşi corosiv de multe 
ori, Clement izbuteşte să distingă mitul de ::idevăr, iar pe filowfii mitogeni 
îi ceartă că «îndrugă la mituri ca nişte babe fiecare» sau că «sînt nişte falşi 
inf elepţi, care nu cunosc adevărul fi.ici cit nişte copii şi predică lucruri ne
evlavioase» 17. El situează şi religiile mitice pe planul superstiţiilor căci iz
vorul lor este ie-noranţ3 Adepţii lor «sint de două ori vinovaţi : întii pentru_ 
că nu cunosc pe Dumnezeu şi nici nu-l recunosc pe cel ce e cu adevărat Dum
nezeu ; al doile3. pentru că atribuie existenţă celor ce nu sint, căci nume~c 
c!umrez2i µ,~ cei r,~ nu sînb 1~. TGate acestea se datoresc ignoranţei reţigioase
care duce la superstiţie şi absurdităţi morale 19• Rostul filozofiei şi religiei 
este comun: să-l cură.ţească pe om de pasiuni. Apărind demnibtea omului, 
Clement nu se sfieşte să arate că atît prin religie, cît şi prin filozofie, ome
nirea a fost deseori înşelată. Filozofia şi religia sînt înclinate de multe ori 
si:re ficţiune. - «Chiar unii filozofi, luîndu-se după poeţi, au făcut zei din 
propriile vo::istre pasiuni: teama, dragostea, bucuria, speranţa, aşa cum 
bătrinul Epimenide a ridicat, în Atena, altare violenţei şi neruşinării. .. Tot 
ce spuneţi voi despre zei este invenţie şi ficţiune» 20• De :iceea Clement nu se 
sfieşte să califice aceste învăţături drept «nebunii, catedre de sofistică şi case 
de joc i;entru iluzia pură» 21 • Vechile religii se menţineau în virtutea inerţiei„ 
obiceiului şi ignonnţei. Clement îndeamnă pe catehumeni : - «Să fugim 
de obicei, el înăbuşe pe om, îl abate de la adevăr, îi depărtează de viaţă)> 22. 

El ridică. o problemă interesantă aici, care s-ar putea traduce în estetică re
ligioasă prin termenii de luptă între trecut şi ceea- ce e nou. Adevărul este di
namic în veşnică devenire. Creştinismul nu este numai tecTeticianul, dar 
şi înfăptuitorul procesului evolutiv. Concei;ţia despre mîntuire se întemeiază 
pe pcsibilitatea unui progres spiritual infinit. Religiile greceşti nu-şi puseseră 
problema mîntuirii. Clement le reproşează gr-ecilor: - «Voi nu credeţi în 
IJumnezeu• .. , căci afi ajuns spectatorii virtuf ii şi actorii viciului)) 23 De acee 1 

admiră pe unii filozofi ;1i trecutului, care s-au ridicat împotriva politeismului, 
ca Evhcmeros din Agrigente, Nicanor din Cipru şi Teodor din Cipru, pentru 
că au bănuit greşeala, deşi n-au putut concepe adevărul 24 . Cu mult haz po-
vesteşte fapta filozofului Diagoras, care, ne3Vînd cu ce fierbe oala cu fasolE', 
a luat statuia de 1-emn a lui Hercule şi a zis: - Hai, Hercule, a venit vreme·.-1 
să mă slujeşti şi pe mine cum ai făcut cu Euristeu: ia mai fă şi a treispre
zecea ispravă şi fierbe-mi oala cu fasole. Ap.::>i l-a făcut ţăndări şi l-a aruncai 
în foc. In concepţia clementină, filozoful trebuie să-l caute pe Dumnezeu prin 
gîndire. Confesiunea sa filozofică este miscătoare: - «ln numele adev;ă-
rului I V n dor în,ocat îmi arde în suflet după sfăpînul vînturilor, al focului, 
după creatorul lumii: caut pe Dumnezeu şi nu făpturile lui Dumriezem) 2s 

16. Clement Alexandrinul': Ibidem, V; 66, 3. 
17_ Clement Alexandrinul: Ibidem, VI; 67. 1. 
18. Clement Alexandrinul: Ibidiem, VI; 67, 1. 
19. Clement· Alexandrinul: Ibidem, II; 25, 1. 
20. C1cme•nt Alexandrinul: Ibidem, II; 26. 4 şi 'Z7, 4. 
21- Clement Alexandrinul: Ibidem_. II; 11, 3. 
22. Clement Alex2ndrinul: Ibidem, II 11, 3. 
23. Clement Alexandrinul: Ibidem, IV; 61, 4. 
24. Clement Alexandrifml: Ibidem, II; 2-4. 
25. Clement Alexandrinul: Ibidem, VI; 67, 2. 
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Aceeaşi frămintare ca şi la fericitul Augustin. Filozoful ajunge, prin că~' 
tare:1 şi iubirea adevărului, prietenul lui Dumnezeu. In acest fel se stab1-
reste o comuniune de ,,iată si de bunuri intre om si Dumnezeu, căci «dacă 
orilul este prietenul lui Dumnezeu, atunci totul a jun.ge în stăpînirea emului, 
căci totul aparţine lui Dumnezeu şi totul este comun acestor doi prieteni, 
Dumn~zeu şi omul» 26. Astfel, toţi filozofii care l-au căutat pe Dumnezeu, 
ca Socrate, PI 1!0, Antistene, Xenon Atenianul, Cleante, Pitagora sînt prie
tenii lui Dumnezeu. Aceştia au scris «sub inspiraţia dumnezeiască ( el~ bi(y_ 

"w°'~ Oeov ), izbutind să îndrumeze pe calea adevărului pe alţi căutători de 
Dumnezeu. Meritul lor cel mare este că «recunosc, că Dumnezeu este unul, 
eă e nemuritor si necreat ( eva u: ~ai el-tai OE01', ăvw).d>eov nai dybnrr:ov îOVTOV) 

şi mai ales că este în afară de lume 27 • Unii din ei, cum este Plato, s-au ridicat 
pînă la ideea de mintuire. De aceea Clement găseşte o legătură între gîndi • 
rea greacă şi era creştină pe tema religioasă şi filozafi.:ă a mîntuirii. Filozo
iia creştină se prezintă ,ca «o chemare la binele cel :,tai de preţ, mîntuirea»28• 

Diferenţa rntre Jilozofia greacă a lui Plato şi cea creştină, in problema. 
mintuirii si a asemănării cu Dumnezeu vir:e de acolo că Plato .:1rată că omul 
ajunge si-'i· se asemene cu Dumnezeu, dar nu spune cum. Creştinismul desco· 
peri-'i arest ,,cum» al mintuirii. T:pul crieştin este superior filozofului, căci 
- <<-m1nrni creştinul este evlavios, bogat, înţelept, nobil şi prin a,ceasb este 
chipul asemenea I ui Dumnezeu: prin Iisus Hristos a ajuns «asemenea I ui 
Dumnezeu» 29

• Arhetipurile platonice pentru orientarea gîndirii er.m abstrac
ţiuni inaccesibile oricui. ·Hristos este Dumnezeu întrupat accesibil oricărui 
c,m. Actul prin c:ire fiinţa omenească inaugurează transfigurarea sa proprie 
este hotărirea pentru Dumnezeu. Este, deci, un Jet existenţial propriu o
mului. Prin nişte cuvinte frumoase zugrăveşte Clement acest moment uni-.: 
in viaţa omului ; - «Tu eşti om adică universal: caută, deci, pe Creatorul 
tău ... Tu eşti fiu, adică personal, deci recunoaşte pe Tatăl tău ... lmpărăfia ce
rurilor va fi a voastră, dacă vă hatărîţi pentru Dumnezeu» 30. Actul prin care 
omul frece din faza copilăr:ef religioase în faza majoratului filozofic este 
actul credi11ţei plus c-uno.1şterea 31 . Cu aceste condiţii omul trece, ajutat de 
Logos, în orizontul filozofiei creştine. 

Ca umanist desăvîrşit, Clement nu poate ignora cele mai înalte creaţii 
ale spiritului omenesc şi mai ales filozofia. Er:1 cu putinţă o elaborare a 
creştinismuiui sub forma filozofiei? Pentru Clement, da. Se iveau, însă, 
cit-ev a dificultăţi: l) grecii socoteau Că filozofia, este un produs strict al 
geniului Eladei; 2) creştinii nu căutau filozofia, deoJrece aveau revelatia; 
şi 3) conceptul de flozofie nu se potrivea întru totul creştinismului. • 

Clement ridică una din cele mai îndrăzneţe probleme, pentru vremea 
sa: universalitatC'a filozofiei si antecedenta filozofiei indiene fată de filo
zofiJ gread. - «Filozofia, ~ice el, ar fi. început la brnhm;ni»· 32. Ca să 
~ai tempereze orgoliul grec, el afirmă fără înconjur că: - «Barbarii au 
1~ventat nu numai filozoiia, ci şi toate artele>> ( Ov p6i•ov oi cp1Âoao~rp•(I~ 

'l,M nria'f/~ axeodv rixv'Y/~ EVf!Erat 6a~6cr.go1 )» 33. Filozofia, arta, stiinta sînt 

26. Clement A}exandrinul: Ibidem, XII; 12,2. 3. 
27. Clement Alexandrinul: Ibidem, VI; 68, 3. 
28. Clement Alexandrinul: Ibidem, XII; 123, 2. 
29. Clement Alexandrinul: Ibidem. XII; 122, ~-
30. Ctement Alexandrinul: Ibidem, X; 9~. 3. 
31. Clement Alexandrinul: Stromata, I, cap. 11, col. 752. P.G. voi. VIII. 
32. Clement Alexandrinul·: Ibidem, I, cap. 15, col. 781. P.G. voi. VIII. 
33. Clement Alexandrinul: Ibidem, I, cap. 15, col. 783. P.G. Tol. VIII. 
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v ::1lori cu o circulaţie universală, pentru că sint valorile spiritului. Astfel, 
~piritul filozofic depăşeşte limitele geografice şi etnice <:i ridică omenirea 
de la perspectiva îngustă a actualităţii la aceea infinită a eternităţii. Oa
nrenii, dezuniţi pe plan omenesc, se unesc pe planul religios şi filozofic. 
Elenismul însuşi reprezintă acest moment al universalismului cufturiL Cle
r 1ent Alexandrinul -depăşeşte orgoliul grecesc şi-şi afirmă convingerea că 
nu un sistem de filozofie trebuie să predomine omenirea, ci spiritul filo
zofic al omenirii intr:egi, îndrumat de creştinism. - «.Dacă cineua.-mi ua o
biecta ctl filozafia a fost inventată de greci, prin raţiu-nea omenească, îi 
r-dspund că în Sfînta Scriptură se spune că raţiu11..ea este dală de Dumne
zeu» 34. Se stabilesc două adevăruri : a) că raţiunea nu este numai apa· 
najul unui popor şi b) raţiunea nu este impermeabilă adevărurilor dum
nezeieşti. Raţiunea, ca însuşire fundamentală. a spiritului nostru, cuprinde 
şi filozofarea şi credinţa 35 . Nici credinciosul nu trebuie să se ferească de 
filozofie, din pricină că ar fi fructul raţiunii omeneşti, şi nici filozoful nu 
trebuie să se ferească de credinţă, pentru că ar fi un act de a<:ceptare Jn 
bloc a unor adevăruri mai presus de raţiune. Clement afirmă că adevărul 
este în Dumnezeu, iar raţiunea îl formulează prin procedeele sale proprii. 
credinta fiind si ea um din aceste metode. 

L~pta lui· avea un ţel precis : să împace filozofia şi credinţa. Filnzolia 
greacă se separase de credinţa populară. Creştinismul însă, conţineJ ele
mente filozofice mai cuprinzăloare <lecit toate filozofiile din acea vreme 
şi avea posibilităţi să unifice atit spiritul popular cJ.re se orientează în re
ligie prin credinţă şi pe cel filozofic, care se orientează prin raţiune. J n
terdicţia Sfintului Apostol Pavel : - «Luaţi aminte să nu r,ă fure mi1nţile 
cineua cu filozofia şi cu deşarta înşelăciune din predariia dmeneasoă, duptl. 
stihiile lumii şi nu după. Hristos» (Coloseni II, 8) nu însemna suspendarea 
valorii filozofării, ci numai o indrumJre a acestei filozofări în crestinism.-

Mai mult decît atît : creştinii nu trebui:m să se teamă de filozofie, cirdl 
şi ea era o revelaţie a lui Dumnezeu în raţiunea umană, prin Logos. 

Această interpretare dată filozofiei era absolut nouă, căci de unde iu
deii pretindeau că Dumnezeu a grăit prin prooroci, Clement demonstreazi.i 
că a vorbit şi prin filorofi. Deci inspiraţia nu s-a limitat numai l.1 forma 
proorociei, ci a îmbrăcat şi pe cea a filozofiei. Astfel, filozofia greacă ~ 
prezintă ca o pregătitoare pentru primirea creştinismului.-«Filozofia greacă 
a curăţit şi a pregătit sufletul penim primirea credinţei pe care adevărul 
construieşte cunoaşterea», ( qJtloaorp{a fli fJ •EUrJvo,~ olo„ ne01eafJaee1 1'ai 
-:; eoel>,t:ei 7:r]V ,PVX'YJV El~ naeat'Joxriv n{a(Jew~. l<p 1 1} 7:'YJ'll ,,,,waiv E,'1l0l1'Qi;oµEi fi 
ălJ.rrOe{a 36 ). 

Ca operă a inspiraţiei divine, filozofia greacă trebuie să fie absorbita 
şi continuată de cea creştină. 

Teza lui Clement este extrem de importantă, pentru Că 3dmite posibi
litatea unei revelaţii generale, iar venirea lui Hristos nu corespundea dcur as
piraţiilo_r ~udE>ibr, ci întregii omeniri. Clement va !ori fică gin di rea grecească 
1n creştinism astfel : - «Dacă spunem, aşa cum cred toţi. că tot ce-i necesar 
~i folositor vine_ de la Durr!nezeu, nu ne înşelăm. Credem. deâ, că filozofia 
• fost dată, mai ales grealor, ca un (~sfament ,x-opriu, ~i cil, a fo~ pen.tr. 

34. Clement AJ..exa.ndrinul: Ibidem, VI, cap. 8, col. 2.84. P.G. voi. IX. 
35. Clement AleX!aindrinul: Pedagogul, Cairtea m, cap. 11, p. 329. 
36. Clement Mexa.ndr'.lnul: Stromata, VII, oo.p. 3, col_ 424, P.G. vot IX. 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



PREMISELE FILOZOFIEI CREŞTINE LA CLEMENT ALEXANDRINUL 20 l 

ei o treaptă spre filozofia creştinii ( r:iJv di <:ptioooq;{a~, ,eal µâUov, "En'Y/a~i• 
,oloi• dw{)~xriv oleiav avwic; ; dedoa-&at vno66.ifgov ovoav n)c; xar:a Xetar:ov 
.fţ)ti,ooocp{ac; ), deşi unii filozofi greci nu vor înadins să înţeleagă adevărul, ţie 
din Jispreţ pentru limbajul barbar, fie că se tem de moartea pe care legde 
civile o fin atîrnafă peste capetele creştinilor» 37

• • 

Descoperirea unui alt Testament, cel filozofic. pe picior de egalitate cu 
Testamentul ebreilor, corespunde spiritului universalist al creştinismului. 
111 concepţia lui Clement, revelaţia nu este numai un act din p :1rtea lu: 
Dumnezeu, ci şi din partea omului, căci omul îl caută pe Dumnezeu, dec: 
i se deschide. Filozofia este şi ea un dar al lui Dumnezeu, căci după. cum 
~;pune Sf. Apostol Pavel - «Unuia pr'.in Duhul Sfînt i se dă cuvînt de înţe 
Jepciune; altuia, du;iă acelaşi Duh, cuuînt de înţelegere. lntr-acefrlşi Duh. 
unuia i se dă credinţa ... » (I Cor. 12, 4 şi 8-9). • 

Filozofie şi credinţă, după Clement, filozofie şi creştinism nu se pot 
exclude. Dimpotrivă. Filozofia ajută evlaviei. - «înainte de venirea lu: 
Iisus Hristos, filozofia a fost necesară, pentru justificarea grecilor, iar 
acum este io!osi to,ire evlaviei ( xenalµYj neoe; {hoaeoF.LaV y{vsr:at ) dci ii 
invJţă pe cei ce ajung la credinţă prin demonstrare (r:iJv nlauv dt •ă.not5clţsw,; 

Y.a('"lZOVµevatc;). 
«P;{:ioru! nu va rătăci.>>* dacă punem pe seama Providenţei toate lu

crurile iru'.11oase, fie ale grecilor, fie ale noastre. într-adevăr, Dumnezeu 
,este cam,a tuturor lucrurilor frumoase, însă a unon în chip direct, ca în 
Vechiul Testament, iar a altora, ca în filozofi-2. Aceasta a fost dată greci
kr, poate tot în chip direct, m,1i înainte ca Domnul să-i fi chemat; căci 
a condus pe grec: la Hristos, ca şi legea pe evrei ! Acum filozofia este o pre
gRtire care arată calea celui ce e desăvirşit de Hristos ... Intăreşte-ţi înţelep
dunE:a prin filozofie, incit să n-o po.1tă lovi sofiştii. Calea adevărului esfr 
llna, dar în ca, ,:a într-un fluviu nesecat, se varsă rîuleţe din toate părţile» 38 • 

,cu alte cuvinte. Hristos este centrul revelaţiei, fi.e că revelaţia se numeşte 
1ege sau filozofie. Grecii înşişi au avut privilegiul unei revelaţii speciale. Deci 
r;u puteau să stea în afara creştinismului. Sub forma credinţei sau a filozo
fiei, omul se apropie de Dumnezeu. Oceanul de lumină. de care vorbeşte 
Plato în «Banchetul», este Logosul divin. Hristos este «calea, adevărul şi 
viata». Astiel orice sistem de filozofie si de cultură sint toJte absorbite in 
,creştinism, se revarsă în el, ca într-un fluviu 39. 

Spiritul religios şi flozofic, două căi distincte :1le inspiraţiei şi demon
straţiei, se unesc în creştinism, în Dumnezeu-Omul. Inspinţie şi înţelegere. 
intuiţie şi raţiune, credinţă şi filozofie sînt structural legate intre ele. 
deoarece ne introduc în viata divină. 

Creştinismul este filozof, căci adevărul îşi demonstrează evidenţa prir. 
.;;tilul vieţii credinciosului. iar filozoful poate fi creştin, căci prin gîndirC' 
ajunge la Dumnezeu. Tipul filozofului creştin reface în unitatea gîndirii ş; 
a existenţei sale, prooesul de comuniune divino-umană, prin intermediul 
·ene_rgiilor dumnezeieşti necreate, -::are determină procesul cunoaşterii noastre 
·raţionale· - «Fi!ozoful creştin, z·ce Clement, întru.rzeşte aceste tr-?i lu
,cruri: Jntii contemphrea; al doilea îndeplinirea poruncilor şi al tneilea 
formarea unor oameni desdvir~iţi» 40. 

37. Clement Alexandrinul: Ibidem. VI, cap. 8 col. 288-289. P.G. vol. IX. 
*). Proverbe: 3, 23 (nota din textul original). 
38. CI1ement Alexandrinul: Stroma.ta, I, cap. 5, col. 717, 719. P.G. voi. vm. 
39. Vezi: Clement Alexandrinul, Protrepticul, XI; 112, 1. 
40. Clement Alexandrinul; Stromata, II, cap. 10, col'. 981, P. G„ voi. VIII. 
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Credinta ratională, raţiune şi sfinţire, romunicare a sfinţeniei sînt 
momente e~enti:i°Ie ale existenţei creştine. Religia creştină aşa cum arat& 
1..:lement, se adresează existenţei totale şi o îndreaptă spre ţinta sa cea mat 
înaltă : viata. D 3că filozofia era căutarea înţelepciunii, credinţa este înţe
le.pci unea ~are caută viaţa şi se realizează în viaţă. - «Prir:1eşte-l 1:e· 
Hristos, îndeamnă Clement, primeşte facultatea de a vedea•, primeşte lu
mina ... S-ă primim lumina, ca să~! primim pe D~m_nezeu, :'ă primin_1 !un:1rnă 
si să ne facem ucenicii Domnulm ... Această lumina este viaţa veşnica ş1 toi 
~e participii la ea a1e viaţă ... totul este lumină nestinsă şi apusul s-a schim
bat in răsărit. Ace:1sta însemnă omul nou» 41

• 

Omul nou este sinteza credinţei şi J filozofiei, căci lucrurile care par 
obiectiv contractorii se topesc în viaţa duhorvnicească şi dobîndesc o uni
tate armonică, exact ca într-o simfonie. Filozofia creştină este o nouă lu
mină în cunoaştere şi pentru cunoaştere. 

3. PUNCTELE CARDINALE ALE FILOZOFIEI CREŞTINE. Gîndirea 
!ilozifică . s-a născut din .nevoia de a ·motiva, de a funda şi, • prin a
ceasta ea urmăreşte esenţa, r .:1ţiunea ultimă, ceea ce implicit compor
tă sistemul, adică posibilitatea de interpretare simfonică. Creştinismul· 
motivează şi fundează în aouă feluri: prin gîndire :;ii prin viaţă, într-un 
sistem unitar. Drumul vechii filozofii era drumul gînditorului singular în· 
spre unitatea intelgibilă a lumii. Creştinul nu mai merge pe acelaşi drum. 
El nu apelează la puterile sale proprii, ci merge împr,eună cu Hristos. Deci 
filczofia creştină rezultă dintr-o înţelegere specială a acestei noi căi în
viaţă cu Hristos. Ea este o descoperire a părtăşiei noastre la viaţa dumne
zeiască, o comunicare a unei experieri, o înţeleg,ere a suprafirescului. 

Punctul centnl al gîndirii lui Clement este un criticism al cunoaş· 
terii creştine. De aceea filozofia creşt'ină pune următoarele probleme : 1) ra
portul dintre credinţă şi raţiune; 2) specificul cunoaşterii creştine; 3) the· 
agnozia şi soteriogmzia; 4) cunoaşterea ca simfonie; 5) antropologia, 
creştină; 6) libertatea spiritului şi 7) har, gnoză şi iubire, ca înţ.elep
ciune supremă. 

Ca filozof. Clement socoteşte că viaţa creştinului trebuie fundată pe 
cunoaştere. Pasiunea şcolilor din Alexandria în problema cunoaşterii s-a 
strecurat şi în gîndire.1 lui. De aceea tif ul omului nou este gnosticul, car<! 
triumfă în lume prin viaţa sa iluminată de Hristos. Astfel s-a născut urr 
cald patetism în cătarea lui Dumnezeu, îndemnul la iluminarea vietii prin 
Hristos, care-i pedagogul iubirii şi educatcrul omenirii. Perfectiune1 vietii 
este condiţionată de imitarea vieţii lui Hristos. Rugădunea este calea ~
i:;rn1prierii de Dumnezeu, iar armonia lăuntrică şi calmul nepăti'mirii sînt 
încorl<?m~ea rugăciunii:. To~te a~e5tea c?n3tituiesc ~oi valori filozofice pen· 
tru gmd1rea omeneasca. Filozoft 3 creştina are un izvor nesecat în ele. 

. 4· CREDINŢA ŞI RAŢIUNEA. - Clement Alexandrinul, după ce a exa
m111at ou toată rigoarea criticismului religiile din vrerrea sa, a ajuns la con
clu~ia ~ă ele au fost fructul ignon:ntei, al superstitiei şi al obiceiului 42. Nu
mai pnntr·o cunoaştere exactă a adevifrului putea fi salvată lumea din ig-

41. Clement Alexandrinul: ProtreptiCIII. XI· 113-114 
42. Clement Alexandrinul: Ibidem x 99 2'· XII 1is 1; II, 25, r „i' Pedir 

gogul_ cartea I-a, cap. II, p. 29. ' ' ' ' ' ' T 
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norantă. Singură cale o oferea creştinismul şi metodJ fil?zofică. Calea fi~o~ 
zofiei 'era calea raţiunii, singura menită să ajute pe om m cu_noaştere, ~a-l 
scape deci de superstiţie. CredinţJ se ţntemeia p~ ~ister, d~1 ~e. ceva ua
ţional sau supraraţional. şi generase m trecut diferite eron i:ehg1oase._ în
trebarea capitală i:;entru Clement se formula_ astfel : :st~ ~redinţa, c~ ş1 ra
ţiunea a cale sigură în cunoaştere? Ftlozoha greaca_ nd1c~se amen!rea ~e 
la credintă la cunoastere ratională si crease o adversitate intre ammdoua. 
Clement 'trebuia să 

0

restaur~ze con~eptul de credinţă, ca valoare gnose?lo
gică. El recurge întîi la o demonstraţie_ de t(p apodictic: credinţa cr~ş_t1nă 
este revelatia Logosului, deci a Raţiunii umversale, care nu poiate fi 111Je
leasă şi pr

0

imită decît raţional. In felul Jcesta izbuteşte să-i convingă pe 
greci că raporturile dintre raţiune şi credinţă s-au schimbat. . 

El însu~i mută discuţi.:i de pe planul situaţiei de fapt, pe planul cri
ticismului filozofic. Analizînd conceptul de credinţă, atît în funcţia lui 
religioasă cit şi în cea ştiinţifică, Clement arată că funcţia credinţei este 
dublă : a tît de antici pare a adevărului cit _şi de certitudine raţiom lă. Mo
mentul anticipării este momentul intuirii, iar al certitudnii este momentul 
logic' al definirii, care trebuie să se potrivească cu al intuirii adevărului. 
Deci credinţa este certitudine3 subiectivă, cînd actul religios ia forma ra
ţională, şi este demonstrare filozofică, atunci cînd se comunică experierea 
proprie în termeni inteligibili pentru lumea toată. Adevărul este de natură 
spirituală şi d-e aceea poate fi comunicat şi înţeles. De acee3 Clement a
firmă CJtegoric: - «Fundamentul oricărei ştiinţe este credinţa ... Adevărul 
este înţeles spirtual, prin credinţă» 43 . Credinţă şi raţiune nu sînt decîi 
forme ale gîndirii în procesul gnoseologic. Ambele exprimă adevărul. -
«Cuvîntul esie adevărul ... Adevărul este înţeles spiritual prin credinţă» 4•. 

Creştinul nu mai cunoaşte prin categcriile vechi ale raţiunii după tipicu! 
indicatiei aristotelice, ci cunoaste duhovniceste, cunoastere nouă în care 
subiectul si obiectul se uni'fică· într-un act r~tional si haric. - «Prin ochi' 
nci. urechi n:oi, inimă nouă, prin care unii pot să· vadă, trebuie să înte
legem credinţa şi raţiunea căci ne numim ucenici ai Domnului, ascultători 
şi împlini teri în chip duhovnicesc» 43 bis. 

Creştinismul primeşte adevărul de la Hristos cum primim noi cu ochiul 
nostru lumina de la soare. Logosul iluminează lumea prin botez iar această 
iluminar,e este o cunoastere»44 bis. Deci credinta este un act de cunoastere 
raţională, sJu cum zice· Clement: - «înţelegereq. adevărului prin adev'ăr» 4s_ 

Comprehensiunea adevărului se efectuează în comuniunea dintre su
biect si obiect. prin credinţă şi har. 

Credinţă, har şi luminare formează o simultaneitate sufletească, ca 
3.d unic de cunoastere 46 . Identitatea între credintă si cunoastere deci 
1ntre credinţă şi raţiune o exprimă astfel : ' • • ' 
__ -«Ii: a_d~vă~ nu„ exis,tă credinţă fără cun9aştere şi nici cunoaştere 

fara credinţa ( nvre 17 yvwoi, ăve1• nlouw,, ov{}• ri 1rlm:1, ăi•ev yvwoew, 
după cum nici Tatăl nu este fără Fiul... Fiul este adevăratul învătător des· 
J,re Tatăl: dacă vrea cineva să creadă în Fiul, trebuie să-l cunoască pe 
--- -----

43. Clement Alexandrinul: Stromata., II, caip. 4, col. 945. P.G. voi. VIII. 
43 bi:s. Clement Alexandrin.ul: Stromata., Idem. 
44. CDement Alexandrinul: Ibidem. 
44 bis. Clement Alexandrinul: Pedagogul, cartea I-a, cap. VI, p. 55. 
45. Clement Alexandrmul: Stromeita., V, cap. 1. col. 10. P.G. vol. IX. 
46. Clement Alexandrinul:: Pedagogul, cartea, I-a, ca,p. VI, p. 55. 
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Tatăl, despre c.:1re vorbeşte Fiul. Ca să-l precunoaştem pe Tatăl, trebuie să 
credem în Fiul. căci Fiul ne învaţă despre Tatăl. De la credinţă, la cunoaş
tere ( t1<, n{ou.wr; el~ yvchatv) căci cunoaştem pe Tatăl prin Fiul. 

Acesta ,este canonul cunoaşterii: conceperea şi înţelegerea ade\'ărului 
prin adevăr» 47 • 

Ne aflăm în plin raţionalism, căci el întemeiJză posibilitatea adevă
rului sub forma spirifoală. Pentru aceasta Clement fixează două momente 
in cunoaşterea creştini:\.: conceperea şi înţelegerea. Conceperea este actul 
unitar şi global al cunoaşterii iar înţelegerea este momentul analiti-c şi dis
cursiv, ca lămurire pentru mine şi rentru alţii. Cu alte cuvinte ambel2 
sînt mnmente raţiomle. De aceea, în Protreptic, Cl,ement identifică raţiunea 
cu crerlinţa : - Uşile Logosului pe care ni le deschide cheia credinţei, sînt 
rafiona!e ( J.oytxal yaQ a[ roii AOi'OV nvlat, nlauwc, ă.va,y1vw11at xÎ.EOl )ii•". 

Religi.1 greacă era o religie a pasiunii manifestată în mistere; creştinismul 
este o religie a raţiunii manifestată în cunoaştere. Credinciosul însuşi 
este ridicat de la mister de la irationalitate la rationalitate. Toti o:imenii 
sînt chemaţi la cunoaşterea adevăr~lui. Ignoranţ.1 ~ fost ·izvorul 'păcatului. 
căci ccilea vieţii noastre este raţională. Credinţa creştină luptă împotriva 
păcatului tocmai r,entru că este nţională. - «Dacă neascultarea de raţi
une. zice Clement, dă naştere la pă.cat, cum atunci nu vom spune in chi.'J 
necesar că ascultarea de raf iune. pe care o numim credi-nfă, va fi aducă
toare a ceea ce numim datorie?» 49 . 

Idcntificînd datoria cu conştiinţa morală, deci cu raţiunea, Clement a 
ar:tic'pat ~antianismul cu 15 veacuri şi 1-a anticipat şi sub forma teoriei cu
noaşterii şi sub aceea a moralei. Să-l lăsăm pe el însuşi să vorbească: -
«Credinţa devăv'irşită îndeplineşte datoria prin fapte, iar nu prin vorbe. Fapta 
este lucrarea sufletului r"<aţional al creştinului, care se săuîrşeşte după o 
1udecată alea~ă şi prin năzuinf a spre adevăr, prin trupul care este creat 
odată cu sufletul şi care luptă dimpreună cu el. iar datoria singură de urmat 
in viafă este o til-ngură voinţă a lui Dumnezeu 'şi a lui f/,ristos care se rea
lizează în viată vesnică, căci viata crestinilor în care sîntem crescuti acum. 
este un siste,:,,, de ·fapte rationale, adică o nucrare neîncetată a cel~r înva-· 
ţate de rafiune, pe care din cC1Juza aceasta am numit-o credinţă· .. Sistemul 
acesta constă din poru·ridi dumnezeieşti ... Din cauza aceasta datoriile sînf 
necesare în pedagogia divină, ,ca unele care sint date de Dumnezeu şi sînt 
hotărîte. pentru mîntuirea noastră» 50. 

Dpcă patimile îşi au izvorul în necunoaştere, nepiHimirea va fi un 
efect al cuno:işterii raţionale. Omul se defineşte în existenţă nu prin iraţic
na!Hate. ci prin raţionalitate, prin sistemul datoriilor împlinite, ca impe
rativ al adevărului rational. Criteriul existential al nti1cnalitătii noastre 
ii dau faptele. Dar nici o faptă a credinţei nu are val~are, dacă nu este 
obiligatorie pentru toţi. Raţionalismul clernentin este o s'nteză a elanului 
credinţei, ca vi'ziune globală a adevărului şi a i-radi-erii acestui adevăr sub 
forma int~ligibilă a acţiunii. Graiul comun al creştinilor este bpta, viaţa. 
Astfel raţmnea luptă, atît prin filozofie, cit şi prin credintă, împotriva ig
noranţei şi a patimii izvoare ale erorii şi imoralităţii. Funcţia ei' fund:i-

47. Clement Alexandrinul: Stromata,, V, cap. 1, col. 10; P.G. voi. IX. 
48. Clement Alexandrinul: Protrepticul, I; 10, .3. 
49. Clement Alexandrinul: Pedagogul, cartea I-a, cap. XIII, p. 125. 
50. Clement Alexandrinul: Ibidem, cartea I-a•, cap. xrn, p. 127. 
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mentală este formularea adevărului şi exprimarea lui _existenţială priu 
a~ţiune ceea ce o face să coincidă în mod absolut cu credil1ţa. 

5. GNOZA şr CiRIEDINŢA. -Ce trebuie să aibă pr!'oritate î~1. actu~ r~ligios: 
gnoza sau ,:redinţa? Credinţa s,e prezin~ă ca ~n s1~ţ _sp:c1h_c _rehg10s c.1re 
utilizează, ca şi celelalte simţuri din ordmea ps1holog1ca, 1~tu1ţia. De la cre
dintă la rational,tate sau inteligibilitate este eXJ.ct acelaşi drum ca de la 
da t~le simt~rilor noastre la rationamentul ştiinţific. 

Actul 'religios se desf ăşoa~ă prin doi poli : cel comun al credinţei şi cel 
exoepţional al gnozei. . 

In procesul gnozie, raţiunea transformă adevărul crezut, d:it pnn re
velaţie, in adevăr ştiut. transpus în înţelegere. Cîştigă sau i,ierde ceva adt:!
vărul revelat, dacă este supus analizei raţionale? 

Aici nu est,e vorba de revelaţie, ci e vorba de noi. Din punct de vedere 
psihologi·c, există mai multe feiuri de tipuri religioase, d1ar noi reţinem 
două: tipul credibilităţii şi tipul reflexivităţii. Deci nu e vorba de dimi
nuarea s.rn amplificarea valorii revelaţiei, prin credinţă sau prin gnoză, 
ci doar de dreptul gîndirii noastre de a participa la actul religios cu ele
mentele sale structurale. 

Credinţă şi raţiune sînt simple funcţii în .:1ctul cunoaşterii, dar cre
dinţa ne dă intl!iţia adevărului,, pe cînd gnoza îl formulează raţional. Dup2. 
Clement cunoaşterea este superioară credinţei : - «A cunoaşte este mai 
mult decit a crede, după: cum mîntuirea unită cu cea mai înaltă răs.plată 
este mw de valoare decît mîntuirea simplă» 51 . Pe cînd intuiţiile sînt rn
comunicabile si subiective cunoasterea este obiectivă si comunicabilă. Dar 
cunoaşterea este dificilă .. De ace'.ea - «gnozJ nu le' este dată tuturor ci 
cîtorva» 52. Cu toate acestea gnosticul nu iese din limitele credinţei. El 
ple-acă de la credinţă, în construcţia sa raţională. - «Fundamentul gnozii, 
ar.1tă Clement, constă în a •riu te îndoi de Dumnezeu in a crecl:e; iar Hristos 
este şi temelie şi zidire căci prim el sînt şi începutul şi sfîrşitul; iar înce
putul şi sfîrşituf, adică extremităţile nu se învaţă şi înţeleg prin aceasta 
credinţa şi iubirea» 53. 

Se pare că intrăm într-un cerc vicios: dacă cerdinţa nu se învaţă / 
gnozJ este credinţă, atunci gnoza este un simplu ornament verbal adăugat 
unui act unic, cum este credinţa. Clement tace o distincţie precisă între 
credinţă şi gnoză : - «Gnoza nu este înăscută în oameni, ci se dobîndeşte : 
dacă cineva a învăţat, trebuie s-o şi aplice, pentru că are nevoie de hrană, 
ca să se poatâ dezvolta, apoi, printr-un exerciţiu continuu_ ea ajunţ!e obicei· 
şi desăvîr{,indu-se în felul acesta prin obi1şnuinţa mistică. ea nu se mai 
nierde datorită iubirii» 54• Dacă ţinem seama de faptul că Clement a identi
ficat r3tiunea si credinta, atunci textul de sus arată că stadiul credintei 
este stadiul mi~tal. car~ nu s-a ridi-cat prin dialect'că la cunoaştere. Gno~a 
cere un efort mintal, c.:!re înalţă puterea minţii pînă la îmbrăţişarea totului, 
pî_nă . la intuirea absolutului. Noeza sau înţelegerea este forma proprie 
~1nţi1, prin care prinde realitatea dată în experi,enţa mintală. Noeza prinde 
ş1 expnmă energiile divine, căci numai acestea intră în sfera înţelegerii 
umane, şi nu fiinţa dumnezeirii. Constructia minblă. noetică este proprie 

1'1. Clement Alexandrinul: Stromata, VI. cap. 14. col. 332. P.G. vol. IX. 
!52. Clement Alexan<lrinul: Ibidem, IV, cap. 15. col. 1304. P.G. vol. VIIJ. 
53. Clement Alexandrinul·: Thldem, VTI, cap. 10. col. 477. 483. P.G. vol. IX. 
54. Clement Alexandrinul: Ibidem. VI, cap. 9, col. 293. P.G. vol. IX. 
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omului şi ca impllca un eîort subiectiv, personal. Pentru aceasta acordă 
Clement o mai mare valoare gnozei, decî, credinţei. JVUn(ea este organu'. 
specific cunoaşterii rc!Jgioase: - «Ceea ce-i ochiul pentru corp, ac~eaşi 
este mintea pentru cunoaştere)> 50 . Credinţa este şi ea tot un ad nilntal, 
deci raţionai. Gnoza porneşte d8 la credinţă,_ adică ~in minte_ şi dez:'olt_~ 
instituţiile primare ale credinţei, într-un efmt ascensiv. F~ţostrea raţ1~n11 
implică un contact al credinţei şi cu alte laturi ale realităţn, însă credinţa 
nu poate .ieşi şti,rbită. din aceste încercări 56 • Dimpotrivă. Ceea ce cere să 
fie explicat nţional se supune unui tribunal în faţa căruia ştie că aie 
ciştig de cauză. Dar r,roblema raţi,onalului din religia creştină nu se reduce 
la atit. Ea implică chestiunea gingaşă a formării ideilor în mintea no:1stră. 
Clement distinge în această dir~cţie două lei uri de cunoaşteri : 1) o cu
noaştem comună, prin obiecte, pe care o numeşte cunoaştere populari"l 

(1tar61µw) şi 2) ::ilta pur mintală. - «Adevărata cunoaştere este aceea 
care-şi primeşte forma şi conţinutul' di-11 minte>) 57 • Deci Clement identificf1 
legicul cu e1>stemologicul, acordînd cunoJşterii o valoare ontologică. To· 
tuşi cunoaşter-ea aceasta are o limită. Ni,ci gnoza şi nici credinţa nu pot s~ 
1:e dezvăluie natura sau iiinţa lui Dumnezeu. Cunoaşterea noastră este a-po· 
fatkă pentru că nu cunoaştem ceea ce este Dumnezeu ci numai ceea Cf' 

nu este. Negînd toate conceptele de crigină raţională, ajungem la o cu
;10aştere specială, abisală, căci Dumnezeu nu este nimic din ceeJ ce ştim 
11oi, este deci supraraţional. Noi ajungem la monada inteligibilă, numai în 
marginea fiinţei absolute, i.1r de aci înainte mintea îşi schimbă procedeul: 
cunoaşte prin viziune imediată. Iată ce spune Clement: - «Noi creştinii 
i•naintăm spre raţiunea primă, ,oorriind prin analiză de la tiinţele care-i sînt 
subordonate, degajînd corpurile de proprietăţile lor firesti, despărţind di
mensiunea adincimii de cea a lărgimii şi lungimii; ce rămine este o mo
nadă. care ocupă un loc oarecare: dacă suprimăm \'ii a{;est loc, auem mo
r.ada intel(gibilă. 

Prin urmare dacă indepărtăm de la corpuri şi obiectele necorporale 
toate calităţile lor inerente ,intrăm în mărirea lui Hristos, ca după aceea 
11rin sfinţenie, să aju·ngem in abis, ajungind să-l intelegem pe Cel Atotpu
ternic. nu în ceea ce este El, ci în ceea ce nu este>) 58. Gnoz:i. creştină, deci, 

55. C!!:!mcnt Alexandrinul: Ibidem, III, cap. 5, col. 1148. P.G .. voi. VIII. 
56. Ideile acestea sint dezvoltaite de Clemen,t în următorul pasaj: «Unii oa

meni, care se cred 5!n.zestraţi, socotesc că nu au nevoie să se ocupe cu filozofia şi 
nici cu dialectica, ba nici cu contemplarea naturii. Aceştia socotesc că le ajunge 
credinţa şi se aseamănă cu cei ce ,air nea să culeagă struguri, fără să ingrijească 
via ... Cred că e nevoie de cosor, sapă şi alte unelte agricole cu care se munceşte 
Via. ca să dea struguri buni de mincare. Ceea ce-i adevărat -pentru agricultură este 
şi p-2nt 1·u medicină: este priceput nume.'. cel ce a studiat felurite ştiinţe, c.~ să ştie 

să cultive mai bine .şi să vindece mai bine. 
Tot aşa şi ce} ce a invtţat tot ceea ce duce la adevăr împrumutind ce-i 

este folositor de la geometrie, muzică, gramatică şi filozofie, acela-şi păstrează 
credinţe, neclătin2tă... Cei care foloseşte toate ştiinţele pentru o viaţă dreaptă şi 
care împrumută argumente de la greci şi barbari, acela este un vinător de adevăr 
priceput. El ne indeam!!lă să ne gindim la piatra de încercare. care ne dă putinţa 
să deosebim aurul aidevărat de cel fals; căci poate să facă distincţie intre sofistică 
şi filozofie. 

Cum sii. nu fie nevoie să tratezi filozofic chestiuni.le care nu.s întelese decit 
cu raţiunea?». Stromate, I, cap. 9. col. 740-741. P.G. voi. VIII. ' 

57. Clement Alexandrinul: Strom.a.ta., VI. cap. 1, col. 209, P.G. voi. IX. 
58. Cleme•nt Alexandrinul: Ibidem. V, cap. 11. col. 108-109, P_G., voi. VIII. 
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nu este speculaţie pură, ci viaţă. II cunoaştem pe ~umneze~, ~ m_ă~ură ce 
m sfinţim. Viaţa creştinului gnostic este o rngăc1une cor:itmua cac~ harul 
gnozei şi al vieţii sînt identice. . . . . 

Monadele de c3re vorbeşte Clement sînt energiile divine, care ne m
drea,p-tă cunoaşterea şi viaţa înspre Dumnezeu. Cu Dumnezeu stăm într-o 
permanentă legătură, prin rugăciune. - «~nosticul, fie că e_ si_ngur, . f!c 
că e cu fraţii de aceeaşi credinţă, se roagă Im Dumenezeu to:1ta viaţa ŞI rn 
orice Ioc ; adkă mărturiseşte h.:1rul gnozei şi al vieţii creştine. După cum 
un om, care stă lingă un cm bun, se schimbă, cu atît mai mult cel ce stil 
neînh erupt cu Dumnezeu, prin gnoză, prin viaţă, prin acţiunea neîntreruptă 
.a harului, ajunge mai bun în fapte, în cuvinte şi în purtare. Aşa este ce! 
ce-i convins că Dumnezeu, este pretutindeni şi care nu presupune că ar fi 
inchis în vreun loc anumit, Jstfel încît să poată face rău ziua sau noaptea, 
sub pretextul că Dumnezeu nu este acolo .. 

Pctrecîndu-ne vi-aţa noastră ca într-o sărbătoare, convinşi că Dumnezeu 
,.este totde :iuna pretutindeni, muncim cîntînd, plutim în melodiile cinte· 
celor şi ne facem toate lucrările rugîndu-ne. 

Gncsticul locuieşte neîntrerupt cu Dumnezeu (neoaexeoueo1• {J~ o yvruo-
1txo; ol1tetovrat 0e-ŢJ) fiind astfel totdeauna grav şi vesel ; grav din pricina 
respectului ce-l datoreşte prezenţei lui Dumnezeu şi vesel prin recunoştinţa 
faţă de toate lucruri!~ i:;e care Dumnezeu le-a dat omului» 59 . 

Gnoza ne dă bucuri:! desăvîrşită, pentru că stăm laolaltă cu Dumne
.zeu. Prin gnoză, viaţa noastră se transfigurează : - «gnosticul, care a 
dobîndit deprinderea binefacerii, preferă să facă bine, decit să gîndeasc:1 
bi,ne ; el doreşte să uşureze păcatele fraţilor săi ; se roagă pentru păcatele 
şi scl1imb,rea aproapelui ; doreşte să împartă averile sale prietenilor d;ragi 
- şi toţi ii sînt prieteni... el e fără păcat, ştie să se ferească şi trăieşte în 
duh cu semenii săi, în c-erurile sfinţilor, chiar dacă mai stă pe pămînt» so. 

Cunoaşterea creşti,nă, gnoza, este actul înfrumuseţării fiinţei omeneşti, 
prin harul dumnezeiesc, sub forma cunoaşterii-acţiune şi a bucuriei cereşti . 
. '\tît credinţa cit şi gnoza duc !J sfi?1ţenic şi se justiiiică prin ea. 

6. TEOGNOZIE ŞI SOTERIOGNOZIE. Clement Alexanc!rinul stă sub in
fluenţa filozofiei platonice şi transpune probelmaticile ei in terenul creştin, 
găsindu-le noi soluţii . .L\stiel în problema lui Dumnezeu filozofia platonică 
nu gi'!sise punctul de transienţă de la divinitate la umanitate. Realismu! 
ideilor şi situaţia lor de arhetipuri pentru cunoaştere incomunicabile în 
-planul existenţial nu puteau trece în creştinism pentru că prin Hristos, 
dumnezei re<1 se comunică oameni lor. 

Clement Alexandrinul concei:;e dumnezeirea ca trJnscendentă, însă co· 
muninbilă. Prin Logo~. Dumnezeu intră în comu11iun0 raţi·onală, în co~ 
muniune de gîndire cu lumea. Chiar lumea materială este expresia gîndirii 
diyin,:-, care a creat-o prin mijlocirea energiilor - 111111ade 61 ). Acest ,;:i_ 

111 1i!ncrsc- înţele~erec1 s;iu cunoc1ştere1 lui Du111neze11 di:1 fi'iptură şi de h 
multiolicitatea lor ne ridicăm la monada unică, h Dumnezeu. Lumea -este 
oglinda gîndirii divine. La Dumnezeu nu ne ridicăm de::ît prin gî11d,ire: -
«Pentr11 nr:;_ cice c1r,,~"11L chipul DJ1·1 snezPirii nu ('<;ţp crva spnsihil. ci ,pi
ritual ( •·r17r,J,, \_ Dumnezeu, singurul D11111nezeu adevănt, este spiritual sî 

59. Clement Alexa•ndrinul: Ihiclem, VII, c~.p. 7. col. 449, 452 P.G. voi. IX. 
fiO. Clement Alex2ndrinul: lbltlern. VIJ can 1?.. col. 496. P.G. val. IX. 
G1. Clement Alexandrinul: P,rotreptic, IV; 63, 2-3. ·, 
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nu-i perceptibil simţurilor ( vo17td,,, ofa alo0rp;ov iau (r:d a:ya).µa) o 01:.or;, a·, 
µovor; oviwr; 0sd~)" u. ~ . 

Concepţia sa monadică este completata ~e~ concepţ!.a triadică;. 
Dumnezeu în trei persoane: - «O ce m:nune plina de taina: Unul esie 
Tatăl tuturor, unul şi Cuvîniul tuturor şi unul Duhul Sfînt. Unul şi acelaşi 
c pretutindeni» 63 • . . 

Cunoasterea lui Dumnezeu nu este fructul efortului srngulJr al ra • 
:iunii noastre, ci este un act al harului dumnezeiesc. Dacă pot fi înţelese 
~u uşurinţă multe elemente ale revela tiei, altele nu i:ot fi cuprinse decît în 
limitele descoperirii. Aşa e cu Sfînta Treime. 

Momentele procesului gnozie sint : credinţa, experierea şi revelaţi -1. 
prin Cuvîntul. Acestea duc la cunoaşterea dumnezeirii : - «Credinţa v2 
introduce, experienţa vă învaţă, Scriptura, ca un ped:agog, vă . conduce· ( fJ ;r,laur; eloâye1, fJ 'JT,8/fla i'Jdfo.~st, fJ rea<p~ 1tsbarwrr,ast ) 64

• Credinţa estt> 
iactorul primordial subiectiv, exper:enţa imp-lică .:1ctivitatea sufletului nostru 
m direcţia specific religioasă, pri:1 rugăciune şi prin contactul cu realitatea· 
obiectivă religioasă, iar Seri ptura este dreptarul care nu ne lasă să rătă· 
cim. Cu alte cuvinte cunoaşterea noJstră prin metoda experierii se e~ec
tuează în Biserică. - «Adevărul şi gnoza corectă se găsesc irt. Biserică» 65 • 
Filozofie creştină, şcoală creştină găsim în Biserică iar dascăl fidel în· 
Iisus Hristos 66 • La Dumnezeu nu ajungem decît prin Cuvîntul şi Duhul 
Sfînt. - «Prin Cruce, vei scăpa de stricăciune, Logosul lui Dumnezeu te va· 
conduce, iar Duhul Sfînt te va J juta să tragi -la ţărmurile porţilor cereşti, 
atunci vei contempla pe Dumnezeu» 67. 

Clement nu explică poisbilitatea contemplării prin teoria preexistenţe; 
sufletului, cum J. făcut Plato, d prin faptul că orice făptură a lui Dumne
zeu se întoarce spre izvorul din care a venit. Totul este în Dumnezeu. Pan
teismul creştin are şi sensul unei palingenezii 68 , căci întrega fire s-a· 
înnoit prin învierea lui Hristos, dar şi sensul unei tendinţe continui spre
Dumnezeu ,manifestată în actul dragostei 69 • Revenirea la fiinţa divină, 
nu înseamnă pierderea firii noastre, ci menţinerea ei, ca monadă distinctă, 
în armonia monadelor universale. Clement introduce conceptul de simfo
nism, care exprimă ex3ct armonia multiplicităţii existenţiale, ca timbru, ca· 
tonalitate. Această armonie se datoreşte conducătorului nostru si învătr.· 
torului creştin'lor 70. ' ' 

. Dumnezeu fiinţă monadică ( µovai'Jt,tiJ ovola) ne cheamă la El, ca făpturi 
raţionale, căci sîntem creaţi pentru cunoaştere. - «Noi creaturile ntio
nale, ale Cuvîntului - Dumnezeu ( roii Rwv ).6yov ra ,1,c,yt,ta 'll:l.aa,,'rz.r:n· 

~µsir;)_ care sîn~em din î~ceput pentru că «Cuvintul» erJ. la incefUÎ>' 71 . Cind· 
revernm la umtatea primordială. nu sîntem absorbiti în substanta divină. 
ci revenim prin actul cunoaşterii. Cunoaşterea noa'stră este harică, este 
mîntuitoare: - «Logosul este o lumină pentru toţi, luminează peste toţi-

62. Clement Alexandrinul: Ibidem, IV, 51, 6. 
63. Clement Alexandrinul: Pedago~, cartea I-a, cap. VI, p. 67. 
64. Clement Alexandrinul: Protreptic, IX. 88. 1. 
65. Clement Alexamdrinul: Stromata, VII, cap. 15, coi: 528, P.G. IX. 
66. Clement Alexandrinul: Pedai;-ogul!, 0211"tea III-a. cap. 12, p. 34T 
67. Clement Alexandrinul: Protrepticul. VII; 118 4. 
68. Clement Alexandrinul: Ibidem, IX, 88. 2. ' 
69. Clement Alexandrinul: Ibidem, IX, 88. 2. 
70. Clement Alexrundrinul: Ibidem, IX 88, 3. 
71. Clement Alexandrinu~: Ibidem, I, 6, 4. 
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oamenii) ; ... să ne grăbim spre mîntuire, spre renaştere( bii -âJ~ 1t,aJ.iyyE~E

oiav ) 72• Noi sîntem chipuri create şi prin aceasta ne ?eoseb1m esenţi~I 
de Dumnezeu. îi sîntem exteriori, dar prin har ne apropiem de substania 
monadică; aceasta lucrează asupra noastră nu numai printr-o luminare 
din afară, cum ar cădea noaptea o lumină pe un obiect oarecare, ci ne pă· 
trunde, ne schimbă la faţă, asemănîndu-ne cu Dumnezeu. Creştinii nu as
piră decît la dDuă lucruri. - «Care sînt cele mai de preţ din toate : Dum
nezeu si viata» n_ Lumina dumnezeiască e numită astfel numai prin 
.:malog(e cu ~ea fizică în realitate ea este cunoaştere, certitudine, adevăr . 
- «Logosul este lumina oamenilor, prin care noi vedem pe Dumnezeu» 74

. 

Această viziune se petrece în minte, că::i adevărul este de natură raiţională: 
-« Ce numim adevăr? Fără îndoială nu ceea ce, veedm cu ochii, ci numai 
cu mintea. Adevărui este idee ( wr; lbeac ), ideea este, însă, noţiunea lui 
Dumnezeu ( ~ be Mea ivv617µa wv 0wv)» 75 . Consideraţiile acestea 1U o deo
sebită valoare căci din ele se vede că, în teoria cunoasterii, Clement acord~ 
concei:;tului, noţiunii, o valoare de exprimare a re:ilităţii, căci este însăşi 
realitatea. Ideea, noţiunea are viaţă, nu este o simplă abstracţiune a 
minţii, schemă sau formă configurativă. De aceea prin credinţă şi prin ra
ţiune noi utilizăm concepte care exprimă această realitate, nu o schiţea.ză. 
Clement exprimă aceste lucruri aşa; - «Cel ce crede, vede cu mintea cele 
inteligibile şi viitoare ( o mouvwi, up i·cp oef!. ia vo17ia ,cai ia µiV,ovrn )» 76 • 

Viziunea, însă, aduce şi o naştere 1 dumnezeirii în mintea şi în sufle· 
tul nostru, căci chipul lui Dumnezeu se sălăslueşte în noi: - «Mintea, 
care s-a curăţit de cele lumeşti şi de orice patimă, este în stare să dobîn
dească puterea lui Dumnezeu, iar chipul dumnezeâesc să se $.dlăşlul'ască în
ea ( ăv,ornµiv'Y}r; !v mircp ifir; 0elac: Elx6vo'.: ) 77• Aşa dar contemplarea nu 
-;e menţine în limitele unei exteriorităţi între Dumnezeu şi om, căci Dumne
zeu stă în ideile noastre, în gîndirea noastră : - «Mintea, zice Clement, este 
locul ideilor, iar ideea este Dumnezeu» ( voiir; bixwea lbeiwv, 1•oiir;bi o 0edr;)'8• 

Această penetrabilitate nu trebuie să ne sugereze un fel de proces de di
zolvare a divinităţii în categoriile minţii noastre, căci sălăşluirea este o 
asimiliare fără amestecare, aşa cum lumina se păstrează sub forma de 
undă, deşi la scara vederii noastre lumina pare un tot continuu. Prin cu
noaşterea mintală, adică prin idei şi noţiuni noi sîntem i:;ătrunşi de ener· 
giile divine cum soarele ne pătrunde prin r 1zele sale, ca energii iradiate, 
dar nu de fiinta lui Dumnezeu- Aceasta rămîne necunoscută în ea însăsi. De 
aceea,, Cleme~( este cel dintîi gînditor, care fundează şi teologia apofatică. 
Pe lingă cunn:1şterea pozitivă, catafatică, noi avem şi una negativă, apo
fatică. - «Dumnezeu nu poate fi demonstrat. deci nici cunoscut: numai 
inţelepciunea Fiului este şi cunoaştere şi adevăr» 79• Aici este vorba de 
cunoaşterea absolută, care implică identitate1 între concept şi fiinţă, între 
noţiune şi realitatea pe care o reprezintă. Tema indemonstrabilităţii este 
justificată astfel de Clement : - «Nu putem să-l pricepem pe Dumnezeu 

72. Clement Alexandrinul: Ibidem, IX, 88, 2. 
73. Clement Alexandrinul: Ibidem, XII, 1212, 1-2. 
74. Clement AJ.exandrinul: Ibidem, IX, 84,- 6. 
75. Clement Alexandrinul: Stromata, V, cap. 3, coL 32, P.G. IX. 
76. Clement Alexiarndrinul: lbid~, V; cap. 3, col. 32, P.G. vol. IX. 
77. Clement Alexandrinul: Ibidem, IIl; cap. 5, col. 1145. P.G. vol. VIII. 
78. Clement AJ"exandrinul: Ibidem, IV; cap. 2"5. col. 1364. P.G. voi. VIII' 
79. Clement Alexandrinul: Ibidem, IV: capt. 25, col. 1365, P.G. VIII 
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printr-o ,cuno.:1ştere demonstrativă : căci aceasta se sprijină pe principii 
·anterioare si mai bine cunoscute. Dar nimic nu este anterior fiinţei ne
.create. Pri1i urmare nu putem să avem o idee de necunoscut, <lecit prin 
harul dumnezeiesc şi prin Cuvîntul» 80 • 

Consideraţiile acestea nu infirmă poziţia lui Clement în problen13 
epistemologică formulată mai înainte. El arată două lucruri : că adu! cu
noaşterii începe după revelaţie şi că el nu se desfăşa 1ră prin demonstraţie . 

. căci certitudinea religioasă este supradernonstrniivă. Cunoaşterea creştină 
are o rădăcină mai adîncă decît mintea: este iubirea. Abstractismul de
monstrativ este depăşit prin iubirea Tatălui. Tatăl ne iubeşte, adică ne în
deamnă, ne conduci:: şi ne educă 81 . Inceputul cunoaşterii noastre ii face 
Dumnezeu. Conţinutul raţional îl g~1sim in revelaţie şi Biserică. 

Cuncaşterea are un caracter de unicitate, de reciprocit:lte între om şi 
Dumnezeu iar comunkarea ei ,cu ajutorul conceptelor este grea. De aceed 

.auzim deseori formula ace.1sta paradoxală că noi îl cunoaştem pe Dum
nezeu nu prin ceea ce este, ci prin ceea ce nu este. Adevărata gnoză o do 
bîndim prin Hristos şi r,rln iubire. - «Gnoza duce repede la purificare ~: 

. este în stare să schimbe totul în mai bine. Astfel ea introduce cu uşurinţa 
pe om în această natură dumnezeiască şi sfîntă, care se potriveşte sufle
tului şi, printr-o lumină lăuntrică, îl face să urce pc înălţimile mistice. 
:pînă ce ajunge pe culmile odihnei, învăţîndu-1 să contemr,le pe Dumnez,eu 
cu inima curată, faţă către faţă. (11:96ow11:011 :rr.go, :n:gaownov) cu toata ştiinţa 
:,i înţelegereJ. Aceasta e clcsăvîrşirea sufletului gnostic, să fi depăşit orice 
purificarl' şi orice liturghie şi să fip cu Dumnezeu acolo unde este ... Gnoza. 
care se desăvîrşeşte în iubire, apropie pe cel ce cunoaşte de cunoscut ( su-

-hiedul de obiect)*, ca pe un prieten de prietenul său. Şi poc1tr:> ci'i cel ce 
cunoaşte astfel ajunge de pe acum să fie egal cu îngerii» 82 . Dacei prin 
metoda demonstrării noi menţim'm obie~tul înafară, prin aceea a iubirii 
sîntem conlocuitori cu Dumnezeu. Ideea aceasta revine de nenumărate ori 
în expunerile lui Clement, căci, prin cunoaştere, noi conl::>cuim cu Dum
nezeu. 111 felul acesta cunoaşterea lui Dumnezeu ca operă a harului şi a 
iubirii este identică cu mintuirea şi en coincide cu gîndirea divină, căci 
- (<planul din veşnicie al lui Dumnezeu este să mîntuiască tunn3 oame
nilor» 83

• In creştinism adevărul înseanmH mîntuire căci este un acord al 
minţii şi vieţii noastre Cll voinţ.1 lui Dumnezeu. - «Lumea, zice Clement. 
Pste înfăptuirea voinţei lui Dumnezeu iar hotărîrea lui este mîntuire, şi 
aceasta se numeşte Biserică» 84 • Dumnezeu ajunge, prin Biserică, conce· 
tăţean al nostru, i;ir noi ajungem, prin credinţă si dragoste moştenitori ai 
lui Hristos. - «Credintei i 3e dc1 cunoasterea • cu11:0asterii iubirea • iubirii 
moştenirea» 85

• Credinţ~ începe procesul· gnoz~i, căci ~ste în ea u ~ har a 1 
lui_ Dumnez_e~. d:eci în realitate Dumnezeu îl începe prin ea, cunoaşterea fi 
Jdmceşte ş1 1Ub1rea îl dP~ăvirşeste -căci pe aceste trepte ne urcăm la cer. 

Intr·un chip magistral, prezintă Clement identihtea între cunoastere-a 
activă ~şi m_întuire: - «Raţiunea, prin exercitiu tinde să fie mereu a~tivă; 
c1ccasta raţ1urie mereu 3ctivil c~r0 c1junge fiinţa gnosticului prin neîntre· 

80. Clement A 1-exandrinul: Ibidem. V: cap. 6 col. 81-82, P.G voi. IX. 
ill. Clement Ale:v:andrnul: P.rotreptic, X, 94. 1.2. • 
*). Nota ndasl:ră. 

8?'- Cleme-nt Al'exandrinul: Stroma,ta, VII, c:ap. 10. col. 480-481, P.G. voi. IX. 
R,. Clement Ale:i@illdrinul: Prot:reptlc, XI: 116 1. 
il~ •. Clement Alexandrinul,: Ped1111:o~_. cartea I-a cap. 6. p. 51. 
85. Clement Alexandrinul: Stromata, VII. cap. 10. col. 480. P.G. voi. IX. 
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rupta ei încordare, se transformă în contemplaţie permanentă şi rămîne 
substanţă vie. Dacă, prin ipoteză, i s-ar propune gnosticului să aleagă ce 
vreJ : cunoaşterea lui Dumnezeu sau mîntuirea veşnică, presupunînd c:1 
aceste lucruri sînt deosebite (de fapt sînt absolut identice), fără ezitare va 
alege cunoaşterea lui Dumnezeu socotind că trebuie să prefere pentru ea 
însăşi capacitatea pe cJre o are credinţa de a se ridica la cunoştere prin 
iubire» 86 . 

Deci cunoaşterea mîntuitoare se întemeiază pe : a) raţiunea activi¾ 
care-l .ue pe Dumnezeu veşnic prezent în ea ; b) pe faptul că raţiunea 
activă se transformă în contemplaţie permanentă şi devine însăşi substanţa 
gnosticului şi c) pe iubire. 

Substanţificarea, de care vorbeşte Clement. este propriu zis deiformis
mul nostru, întoarcerea la ;1semănarea prim:)rdială. 

Procesul dei!ormismului se petrece nu numai în transcedent, ci începe 
în condiţi;1 omenească şi pare că se desăvîrşeşte tot aid. Actul nostru 
cognitiv, ca act haric, rezultă dintr-o penetraţie a puterii dumnezeeşti în 
sufletul nostru. Raţiunea nu se mărgineşte numai Să înregistreze acest 
lucru, cum încercau să ne convingă empiriştii englezi, că mintea noastră 
este ca o «tabula rasa» pe care se imprimă imaginile obiectelor şi se 
transformă în reprezentări şi apoi în concepte, iar r::iţiunea are dinamica 
ei prcprie, prin care nu numai gîndeşte obiectul dar se şi modifică după 
energia fiinţei ca obie~t de cunoaştere. Cunoaşterea creştină nu este o cu
r..oaşter,c despre o viaţă, despre o fiinţă, despre un Dumnezeu, ci este o trăir8 
cu Dumnezeu şi prin EI. De :iceea Clement ajunge la nişte îndrăzneli de
concertante de limbaj: - «Omul in care sălăş!ueşte Cuuîntul• .. se asea· 
miină cu Dumneezu. El este însăşi frumuseţea adevăratei căci el este ca şi 
Dumnezeu, omul se far.e chiar Dumnezeu pentru că chiar Dumnezeu vrea 
acest Lucru» 87. 

Concei:;tul de asemănare nu înseJmnă identitatea logică sau mate
matică : A=A. Noi ne asemănăm cu Dumnezeu prin har căd puterea lui 
care ne transfigurează ne aduce la această strălucire ca şi a lui, păstrîn
du-ne distincţia C3tegorică fiinţială. După cum s-a petrecut marele proces 
al întrupării, Dumnezeu-Omul, în Hristos, tot aşa prin Hristos se petrece 
procesul transformării îndumnezeitoare: Omul - ca un Dumnezeu. 

In legătură cu aceasta, Clement Alexandrinul mai ridică două pro
bleme grele: a) schimbarea totală (xa0oÂrJWYJ µt0auo1,;) 88, care indică ex· 
tinderea mîntuirii la toţi oamenii şi b) posibilitatea salvării celor ce se po
căiesc şi aici pe Fămînt, dar şi în cer. 

- «Mîntuitorul este destul de puternic, ca să mîntuiască, după o, drep· 
ta te ne părtini to are, pe foţi cei CP se vor pocăi ( ngdc ro1î,; enrnr,;,eq:iovrac;) fie 
3ici pe pămînt fie în altă parte. Căci puterea dumnezeiească nu lucrează nu
m~d în lumea noastră, ea-i peste tot, lucrează totdeaum» 89• Problema aceas· 
ta a fost reluată şi soluţionată filozofic de Origen· Chestiunea activităţii su
fl12tului după moarte, cu to;;1te implicaţiile ei. merit5 să fie relevită. Ea 
este legată de aceec1 a desil\·îrşirii cunoaşterii noastre, după moart0 . 

7 ANIVZ,OPOLOGIA CREŞTINĂ. SIM:FONISM ŞI ANDROTEISM. --- \11-

tropo-logia clementină se conturează pe liiniile mui biblice. Reţinem faptul 

86. Clement AJ.exandrinul: Ibidem, IV; cap. 22. col. 1345 şi 134~ P.G. VIII. 
87. Clement Alexandrinul: Pedagogul, cartea m-a, cap. 1, p. 258. 
88. Clement Alexandri•nul: Stromata, VI; cap. 6, col. 269. P.G. voi. IX. 
89. Clement Alexandrinul: Ibidem. 
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că adul cream nu-si are cenirul nici în universul fizic şi nici în cel spm • 
tual ci în cel uman: Cosmosul. ca armonie, 90 este preludiul fiinţării ome
neşti, al creării omului, căci acest cosmos nu are sens prin sine însuşi. 
dacă nu ar fi omul să-l cunoască şi să-l stăpînească. Ideea aceasta este ex~ 
primată viguros, în Pedagogu~: - «Ace~st~ orîn~ui~e. se îngrjeş!e m~1. 
întîi de univers, de cer, de drcu1tul soarelm ş1 de m1şcar1le celorlalţi aştn, 
pentru binele omului, iar în urmă de omul însuşi, căci în el se adună toată 
grija lui» s1. In această ierarhie existenţială, omul este în frunte. Umanis
mul creştin suprimă astfel tenziunea tragică între om şi cosmos, introdus2 
de platoni•sm, prin identificarea materiei cu «non fiinţa» sau cu răul meta
fizic. Materie şi om prezintă o unitate simfonică, în pluralismul timbrelor 
voc3le. Ca plan de creare, universul a fost total subordonat omului- - «Dacă: 
n-ar fi fost omul, Dumnezeul n-ar maq fi' creat ceea ce a creat pentru el ... De 
la om a început şi s-a î-nfăptuit ceea ce el a voit» 92• Clement se menţine o 
vreme şi în sfera filozofiei greceşti, căci armonia dintre suflet şi oorp o nu
meste tot «microcosm» 93 . Ceea, ce ne suscită, însă, un interes crescînd este
bptul că armonia om-cosmos nu rezultă din unisonanţă, ci d~n distonanţă. O 
distonanţă om-materie şi om-Dumnezeu- - «Dumnezeu n-are nici o legătură 
de înrudire cu noi. Noi nu sîntem nici părţi ale totului,, adică ale lui Dum
r..ezeu, nici copiii Săi prin natură» 94• Prin aceasta Clement opune doctrina 
creştină stoicismului panteist. Omul are o valoare absolută î11 sine, însă are 
şi. um instrumentală, căci prin raţiunea sa cerească îl cunoaşte pe Dumnezeu. 
Deci nu omul ca existenţă, ci omul în procesul cunoaşterii îşi desfăşoad 
esenţa sa 95 - Intre noi şi Dumnezeu nu există legături de connaturalitate, 
ci doar legături harice. Inrudirea noastră este duhovnicească- In sfera acea
sb a frumuseţii harice, frumuseţea corporală rămîne pe un plan secundar şi 
se dezvoltă numai cea spirituală, prin activitatea minţii, deoarece emul este 
«chipul Logosului», chiar prin mintea care este în el ( o 'Povc; o 'e'P ăv0ţJcbncpf 
şi asemenea Logosului, prin înţelepciune» 96 , adică este o fiinţă nţională. 
Ra.ţi•unea îl situează pe linia directă a înrudirii cu Dumnezeu (yd(! wc; lJ.v0(!m
no; oi,eelw; lxeiv neo~ Oeov) 97 dar aceasta nu înseamnă ci'i functiile senti-
mentale şi volitive nu intră şi ele cu acelaşi coefic'ent de acţiun~ în proce
sul cognitiv. Ţinta supr-emă este înfrumuseţarea lăuntrică cu podoaba bine
lui şi frumosului, căci omul păcătuleşte, în condiţia sa omenească. Pentru 
aceea preeznţa lui Hristos în lume este absolut necesară, cac1 omenirea 
este supusă patimilor. In cuvinte mişcătoare rezumă Clement actiunea lui 
Hristos în lume: - «Astfel, bo.Jnavi, avem nevoie de un Mîntuito~. rătăciti 
avem nevoie de un conducător, orbi, avem nevoie de lumină ... Mortii au· 
nevoi~ de vi~ţă_; oile de păstorul lor, copiii de pedagogul lor ... »98- In ~ntro
pologia cre~t1na, nu se face deosebire între bărbat şi femeie, ~entru că me
nirea amînduror este mîntuirea. 

90. Clement Alexandrinul: Protreptic, X !J.8, 3 şi I, 5, 1. 

91. Clement Alexandrinul: Pedagogul, cartea I-a, cap. 2. p. 31. 
9Z. Clement Alexandrinul, Ibide~, p. 32-33. 
93. Clement Alexandrinul•: Protreptic, I, 5, 3. 
94. Clemeuit A1exandrinul: Stromata, II 74 si II 16, P.G. vol. VIII. 
95. Clement Alexandrinul: Protreptic, I, 5, 4. ' 
96. Clement Alexandrinul: Ibidem X 98 4 
97. Clement Alexandrinul: Ibide~, X, 99, ·3-4. 
98. Clement Alexandrinul, Pedagogul. Cartea I-a, ca 9 107 , P. , p. . 
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Egalitatea psihică «femeia trebuie să filozofeze ca şi bărbatul» 99 o im
plică pe cea morală: - «3tît femeia, cit şi bărbatul :pot să participe egal la 
desăvîrşire>> 100- Cunoaşterea sau filozofarea este atît de neresară, incit mîn
tuirea atîrnă de ea- Aceasta o relevă Clement, cînd zice: - «Cine se cunoaşte 
pe sine, ua cuno(IJ,şte pe Dumnezeu, iar cel ce cunoaşte pe Dumnezeu se- ua 
asemăna cu Dumnezeu» 101 . Psihologia creştină este personalistă, căci re-
1:iţiile intre Dumnezeu şi om sint relaţii de la persoană la persoaniL Ea este 
în acelaşi timp existenţialistă, căci implică relaţiL între to:1te persoanele, ca 
act de transienţă de la chipul omului la al lui Dumnezeu şi la 11 altor oa
meni. Noţiunea de umanitate creştină izvorăşte din experienţa în duh a 
acestei plurJlităţi de persoane. -«Dacă omul din n<Ji este duhovnicesc_. 
omenia este fraternitatea celor ce trăiesc în acelaşi duh» 102. De acee:i în 
sistemul de educaţie creştină se urmăreşte iubirea tuturor oamenilor, căci 
pedagogia noastră este pedagogia iubirii. Intre om şi Dumnezeu se sta
bileşte o prietenie, iar din 3ceasta «rezultă o simfonie a minţilor şi a voin-
ţelor» ( µla ylve-,;ai ovµ<pwi·{a ) 103 căci Dumneezu ajunge concetăţean cu 
noi ( ăv0eam;oi~ ovµno).iu::verni 0e6~ ) 104, şi ne îndumnezeieşte ( 0eonoiwv) 
prin învăţătura sa cerească. 

Antropologi 3 şi psihologi a creştină pun problema educaţiei creştine, 
deci a unei pedagogii creştine. Atît factorii educaţiei creştine, Hristos şi 

emul, cit şi metoda şi materialul întrebuinţat au un scop comun: mîntuirea 
De aceea adevărata educaţie se face in Biserică. Ea este şcoala noastră şi 
Iisus singurul învăţător. Pri11ci

1
piile fundamentale ale acestei educaţii sînt : 

cunoaşterea şi iubirea. Raţiunea, prin cunoaştere, îl modelează pe om 1o5, 

-care prin înţelepciune, cunoaşte atît lucrurile omeneşti, cît şi pe cele dum
nezeieş1-. Clement fixează următoarele metode, în educarea copiilor şi a oa
menilor: 1) sfătuirea, 2) certarea, 3) ruşinarea, 4) ocara, sau vădirea pă
catului înaintea tuturor, 5) admonest.:J.rea, 6) supravhegerea sau indignarea 
puternică, 7) reproşul, 8) citarea, sau mustrarea celor ce săvirşesc nedrep
tăţi, 9) deplîngerea, 10) derîderea sm mustrarea ironică, 11) necăjirea, mus
trarea celor rătăciţi 106. DJcă există păcate în lumea creştină, se datoresc 
lipei de educaţie. Prin educaţie, Biserica urmăreşte să-i creeze omului «bu
-<:uria de a trăi», sau «mireasma bucuriei» 107 . Numai prin lupta împotriva 
păcatului s-e poate întrona paicea în suflet şi în lume. Cunoaşterea creştină 
nu p,oduce o dihotomie trup şi suflet. Clement recomandă: «creştinul tre
buie să-şi privească şi natura sa omenească dar să trăiască cum dictează 

99. Clement Alexandrinul, Stromata, IV. cap. 8, col. 1275, P.G. voi. VIII. 
100. Clement Alexendrinul: Ibidem, IV, cap. 19, 1328, P.G. vol. VIlI. 
101. Cl'ement Alexandri!llul. Pedagogul, Cartea IlI-a, cap. 1, p. 257. 
102. Clement Alexandrinul: Stromata, rr. cap. 9, col. 977, P.G. voi. VIII. 
103. Clement Alexandrinul: PlrotTeptic, IX. 88, 9. 
104. Clement A'iexandrinul: Ibidem, XI, 117, 1. 
105. Clement Alexandrinul: Pedagogul, Cartea a III-a, cap. 12, p_ 348. 
106. Clement Alexandrinul: Ibidem, Cart~a I--ai; cap. 9, p. 98-112. 
107. Clement Alexandrinul: Ibidem, cap. 12, P. 122. 
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a~-ărul> rai,_ In felul a.ce-sta «viaţa creştinilor este un i11treg sistem de fapte 
ro.titJnai.e adi.,..-a c {e.crare neîncetată, a celor înriăţate de raţiune, pe care din 
.:~ a::1:a.:,.;;a. am ,JJ.mit-o credinţă> 1~9 . Prin sistemul creşf n de educaţie 
.iJ:ofLci; m a::ce!:!.:1:W....-e-.1 .:u. Dur!lnezeu_ De aceea credinţa Ji raţiunea se iden
:::.::,::î '.r: .1.c:.:.:..r.e.1 sf:r~ 

~- =-G· 1 IBERT-'-l'.E ş:r ~ - ~oi. creş::ini~. a.-em şi con· 
::;:::.:::_: :J.oCJ.i'.l.L. -i.rr" ~~ a :niir..::"~ rrcastre. SirrLqn slabi.. dar sirrtern şi fără 
::-..:s.~-=-i::- 1C'?=:1. :'urn::D=..~!l :r:;i,:s,;~re două mi11cace. să rre ~pe: haimI. şi 
c:rrrril ·_ •. =-:.u-.:.i. ~ :.umi..=e.z:i :cirL =~~r: a: chfmhr'. căci r-.J:IIIiai. ?riII ei 
::-..l.Il:::Il:. -:~.ie::.i n:m::rre:::=_r,....,...;.. _.:,-..i-.c.j_ ri.:Il2 :Til S= ~~ deociaIL - ~na-
rLU. ~ ~ .:e-:'.X-.si .:i:i::: .=- .lSlllra. =ca„qti_ .-k.==-....1 otE x:::: ;ccq: ~ ie 
~'T.L E'.![ ~ :=ii JU[E!II ~ :.wrrici 7;sj:ci.-> :...:.:._ r :rr;:;:f-,i ~ c:e-~ 
5m" ~iiS ::rn::--.1. .IT~ :.ui --=:en:err. =e::. -::IITâ...~ :.;;r.·;i ~ ::-...s::ri" 
=& n ]I':'"".:."5:..1 ::r5~lr.i. :::ng.rr..ccre. -.::ic:.. ~n ~- :ITIIL ~ oi.;~ : ~
c.:mri. '.c1TTUl_·'J•"~ -.:·:! ~r JI:IT ::-i::sr::.:i... :::if""=--_ <.TTÎ.i.JL. .:::ccr-=,i ,ii;;:r;. ~ =i_ 

~--:7c ;.i ~~lli!"""...i:r'....:i :ri.'11::i J.T ~....Î ~~.i .i:=: ~~ :C::C:. s.cic:'i,.. iac" 
c .lf~ITT.i ::-':"ir;f :re :.. jrc;â~ 2:r:.c;c,.,,,i:I:~. ?.I.I:I:'.:1[ ::·:rfrni·:::r:::u .a, ~ 
:~;iJ!lll:.ll ~~~ ::a~~;li::~-J:.. ~ .a:.~ iipli mrur= iÎ!SIT.hc 5E grn:,7lc:w.. 
•;le 1rr ?JL:zi:. ~.<r-= irrg.z:-i:mI tr..upllil.L ~ ~ ?--~~ .:iri:c:ti<'Easc:ă, se 
!J·11,1-:-1~~il~ T~1Bi.:n1;;-~1:: :"i-l_ -=--aiirrlll ~7± izv.:r.LL ~n:Ir.R:lli!: :;.a:- TieJ\iit.'m.re.a 
·:11:/i '..'i1;;111l 1 J' D.unrr~~lJ J.Ij :.m:i llfm1..r1J di .krnr.na .har.1Wii r:rf!Sie

0 

în noi si 
-,~ t, i;lri;-; i: i11~•:iJzE 7-rin ~ifonn.iz.a:r~. - ~ri.11 TJEpitiimire omul. ~ ~ 
7~u,;;fv vi, Jtintf jtJ.r(i p!Jf.a, ajunge 11.TJJ.c. (e1' fJir'f/1' cma/)e/.m,6.ec,vpb,o; liM)(!<ll30; 

ţ1~7,fWr;v; J.WJl~t"~~ rt„1:1,w J" nL_ Mcmadizan:a omu.lui, unicizarea sa, se petrece 
Jr'. wJirv ul r~11r~JJ ,_·,n~ ~•JfJr:1::ntreazii i-mergia raţiunii în focarul contemplării 
1J',JiJli;1tlJ 'i-' 11nu1:;-Jz;:i µulv~zar~a fiinţei prin patimi. 

JJmi tJl'.'JJi11lm1r,! ~uJJ 1d.uJ ~n<J,-,ticului creştin ajunge la liberi3tea absolută. 
l14,~i1udurn tti/J m1m~dld, 1a c1prr1-pierea de Dumnezeu, la monadă supremă. 
!\t,t•t1tifo ,~,,~Hmlm ,JJun,i Jntr·r1 lumină nouă problema civilizaţiei. Clement 
v,,rl11•~1t1 t1ij '' 11rld rr1•~tl11iJ :1 vieţii, care să împace contradicţiile duh· t . 
t'lti, 1:irn1_0111ilm1 lurrurlle dunineznleşti şi pe cele omeneşti Ac t mt a_ e 
11111:11,1'1 114111 1:1 li ii • eas a es e m-•. ,irti, 11 , Cfl n «cunoa#ere a lucrurilor dumnezeiesti si omene r 
''llftJ tmhrtlfl,"111tt tont~ 1 ia, 111\eLcpclunea este deci Jrt •. • ~ '· lj 'lr I I II I , • ' , a prin care lumina • li 1tti11 t@Wn rn11sllQ"11re111.li omenescul Har n ~ . . . 
t•cir1•11rl 1•11rwt1iili·lre fnţi. (I f . • ' g oza ŞI mţelepc1une sint ' " • n Ull ncnr umc • mîntuir FI f • 
l111,1lt1 rr11~ff 11ti lilr• lnlllrwsc !11 ,wenstll confl~en ă a 1:~· i ozo ia ş1 antropo-
1111-.t rn r11jlt11111I, ,, 11 rn 111, dii :irtn suim:•mil .t ţ" Du'"?~ezeu cu sufletul. _______ • a Vie 11 prea fericite. 

HNI. 01\'ml'nt A \ex11ndrlnu1': lbldt'IIII 123 
IOP, l'lt1me1,t Alox•Jldrlnul: lbld61D. p, 127. 
llll. C"h1ment .Al,oxandrlnul· Protre' J· X. 
111, l'lt1mflllt Alexandrinul: ~ o, , 95, 1. 
I Ul. Chiment A1tixand~u\: • Protre i::!i Cartea i:~a. cap. 6, p. 52. 
1111, l'.ltll\ltlnt Atexandrtnul· lbkl P • X, 92, 4. 
,\1,1. Oloni11nt Altxandtinul: em, X, 91, 2. 
lll\, C'Jt.rnt1nt Alf'Xandrinu1:' ~ VI. cap. 9, col. 296. P.G. voi. IX 
lHl. C'll'fflt1nt Alticandrlnul: ~ .. 1 '' cap. 28. col. 1361, P.G. vol. vrir 

1-.. Cartea a n-a, cap. 2, p. 155_ • 
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9. CONCLUZII. - Clement Alexandrinul a stat în răscru;:ea gîndirii 
filozofi'ce greceşti şi creştine. A contopit în flacăra credinţei linia precisă 3 

raţiunii şi a simionizat divers:tatea gîndirii umane sub conducerea Jrmonică 
a lui Hristos. Clement a fost un entuziast în filozofie şi a mers pină acolo .. 
incit a ridicat-o la rangul de revelaţie iridirectă ( ,eard br.a,co'J.of:0riµa) 117 , ba 
uneori a afirmat că este chiar o revelaţie directă grecilor, ca un Testament al 
lor. Filozofia trebuie să fie auxiliarul credinţei, ca să-i promoveze \'aloarea 
ştiinţifică a acesteia şi s-o sistematizeze. Teoria sa epistemologică .,re o deo
sebită îns_emnătate pentru noi, deoarece stabileşte adevărul că credinţa este 
izvorl!l cunoaşterii iar gnoza I,uminează prin specu!Jţie credinţa, adi11cind·o 
şi sistematizînd-o. Cunoaşterea creştină construieşte o filumfie din <latei'• 
reve"taţiei şi ale experienţei omeneşti, din sugestiile naturii >i nţiunii, ajun
gînd la o cunoaştere supremă: pe care Clement o nume>te gnrJz:d, C(;J J<:t:ptul 
creştin, cu care lucrează raţiunea are un conţinut real, dat de revelaţie ţ;i d~ 
puterea intuitivă a minţii. Con:::eptul este reflexul Lr;gr;~ului Jrt ~uJ!,·tul ru,tru 
Clement fundeazâ deci cunoaşterea r,e <; inier-c·,murr;unr~ (ii; via;.:d. IJi.m111•~1,ţ1J...
Om. De aceea cunoaşterea are o valoare f;.r;t,,rir;fogk:d. 

117. Clement Alexandrinul: Stromata, I,. cap. 7, P.G. voi. VIII. 
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lerom. Magistr. Antonie Plămădeală 

RUGĂCIUNE ŞI CUNOAŞTERE 
ÎN ÎNVĂŢĂTURA ORTODOXĂ* 

I. ldE,ea lui «Das Ganz Andere», a lui Dumnezeu tlfansoendent absolut, 
t-otal separat de lume şi de umanitate din teologia dialectică, e de fapt 
expresia unei îndelungi ,experienţe istorice de neputintă interioa,ră a pro
testantismului care şi-a pi,erdut ceea ce numesc sfinţii trăitari răsărriteni 
«lucrarea» duhovnicească. «Dumnezeu e în cer şi tu pe pămînt» zice 
Barth. Dumnezeu este negaţia absolută a omului, căci Dumnezeu nu mai 
este Dumnezeu, dacă începutul lui n-ar fi sfîrşitul omului (Barth). !intre 
Dumnezeu şi om, după protestanţi, e o prăpastie veşnică, o antiteză ire
dudibilă. Omul nu mai are ,nici un organ cu ajutorul căruia a1r putea să-; 
înţeleagă pe Dumr:·ezeu. Dumnezeu - zice Barth - nu pvate deveni obiect 
,11 gîndiirii şi al simţirii noastre,. Dealtfel, încă din secolul 17 Pierre Ju,rieu 
în al său Traite historique contenant le jugement d'un protest,ant sur la 
theologie mystique ( 1699) spunea că ideea oricăirei apropieri a omului de 
Dumnezeu, ideea de îndumnEzeire în special, este străină Scripturii, şi are 
llln caracter ,esoteric, de aceeaşi f adrnră ca şi al Cabalei. Ceea ce poate fi 

-cunoscut este doar Cuvîintul lui Dumnezeu, şi acesta încă numai prrin 
.credinţă, credinţa aceasta neînsemnînd însă nicidecum o sinergie 1 . 

Profesînd o teologie atît de ciudată - un gein de autoflagerre - pro
t2staintismul se pune de-a curmezişul intenţiei lui ,Dumnezeu cu omul. şi 
celor mai proprii şi mai structU1rale aspiraţii omeneşti. Teologia dialectică 
e de fapt un uriaş efort de a-l obişnui pe om cu adînca seriozitate a nimic
niciei sale ontologice, şi ce poate fi mai ciudat decît să crezi că aduci un 
omagiu lui Dumnezeu - unui Deus absconditus etenn - trăind în dispe
rare, lăsîndu-te prradă neliniştei, crizei, agoniei, tragedie,i, tristeţei (expiresii 
curente în protestantism), în loc să cauţi şi să mergi pe căile pe ca,ne El 
le-a deschis cătr,e Siine., prin Fiul, pent1 u tot omul şi pentru totdeauna. 
·So'.afideismul protestant rămîne mereu Tece şi distant faţă de Dumnezeu. 

Pe de aHă parte, scolastica tomistă, canonizată ca sistem filozofic de 
romano-catolicism, prreferă exclusiv metoda discursiv deductivă. Oei exis
tentia natuJrali ratione posse prob.ari (Conc. Vatican). Leon Şestov spuine 
că aceasta a însemnat triumful geniului grec asupra celui iudeu, triumful 
·:raţiunii asupra ,revelaţiei. Dar cu aceasta tomismul nu a putut depăşi o 
anumită wnă rămasă departe de căldura comuniunii diirecte, filiale, cu 
Dumnezeu. Este adevărat că în spiritualitate, într-un climat de mai largă 
respiraţie decît în dogmatică, romano-catolicismul a cunoscut şi o altă 
dezvoltaire. De aceea s-a şi spus că spiritualitatea şi nu dogmatica e te

·renul pe care confesiunile se vor putea reîntîlni. Aici expresiile sugerează 
deja o îintîlnire. Scopul final al vi,e,ţii, spune Ioan al Crucii, este transfor
mare în Dumnezeu, «a devenit Dumnezeu prin participare». Scire de Deo 

*) Această lucrare de seminar pentru titlul de -magistru a fost alci!.tuită sub 
c,onducerea P. C. Pr. Prof. D. Stă.niloae, care a şi dat avizu-11 sA. fle .publicată. 

1. Barth, Dogn-ntique, I, 8 tr. fr„ p, 123. A se vedea şi Pjerre Bu!"gelln. Le 
·protest.a.ntisme et Ia mystique, în Revue de Theo!ogie et de Philosophie, Lausanne, 
îV: 1956 p. 255. 
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quid e~t constă în a vedea pe Dumnezeu faţă către faţă:!_ Terminologia 
indică un climat ortodox, da1r ceea ce spun termenii IIlU e tot una cu ceea ce 
acoperă ei în spiritualitatea şi dogmatica ortodoxă. Distiocţia dintre es,enţă 
şi energie, refuzată de catolicism, acordă, implicit terminologiei catolice 
un sens propriu de cunoaştere şi contemp-lare a esenţei lui Dumnezeu, 
ceea ce duce la desfiinţar,ea branscendenţei lui Dumnezeu, t,rans-cendenţă 
afirmată categoric de, Sf. Scriptură, şi la anomeism s. 

Precum se vede şi protestanţii şi romano-catolicii păcătuiesc prin 
extremele ca1re se î,n,Ul;n:eisc; tei din:tîi acc-entuează în chip ,absolut trans
cendenţa lui Dumnezeu, din caire nu poate fi cunoscut nimic, ceilalţi dim
potrivă desfiinţjează această transcendentă. 

Ortodocşii se vor plasa pe via media; înt,re &yvo(u şi yvwotc; , 1neaccep-
1înd o cunoaştere exhaustivă, &,q;,1tB~c;. şi o înţeleg€,re completă a lui Dum
nezeu, dar nici o completă necunoaştere 4. 

2. Teologii ,răsăriteni sînt de acord ,că în adîncimile spirituale de d:,n
colo de lumea nalurală nu se poate pătrunde pe calea raţională. Cate
goriile raţiunii defi,nesc, pun mairgini, deosebesc ceva de altceva, de ace-ea 
ele sînt aplicabile numai realităţilor măirginite cam se deosebesc între 
e'.e. Dumnezeire-a infiinită, inepuizabilă, nu poate fi obiect al determinărilor 
raţionale. Dumnez,eu ,nu se poate cuprinde logic şi nu ,se poate exprima în no
ţiuni logice. Intre ilogică şi Myoc; este un abis, o întrerupere. Noi cunoaştem 
Dumnezekea într-un ad superior conceptului. Cunoaşterea ace,asta ni se 
dă numai într-o trăire spirituală, numai printr-o pirivire «în duh» cum 
spune Sf. Maxim Mărturisitorul 5. Credinciosul nu se poate mulţumi numai 
cu o cuirtiaştere di,n afară, despre 1Dumnezeu; 1e.l adastă către o întîlni,re, 
către o împlinir,e ontologică, singura în stare să-i scoată di1111 inimă senti
mentul de «aruncat», dacă e să folosim o ex,presie existenţialistă. Această 
întîlnire nu se poate petirece decît pe calea «lucrării» duhovniceşti, pe calea 
intrării în împă-răţia lui Dumnezeu cea din inoL Oricare altă cale e rămî
nere afară. Şi avem asigurarea că în structura IIlQastră răscumpărată 
av,em îinscrisă cu literele -duhului dumnezeiest, posibilitatea de a ajunge 
părtaşi ai ,naturii- divine (divinae consortes naturae 0duc;,wtvwvot <pfoEwc;) 
( II Petru I, 4). Dar singurul mijloc de legătură directă între creaturile 
raţionale .şi Creatorul lor este .rugăciunea 6 . Ea este vîrful rnrului virtuţi
lor - zice Sf. Grigore de Nisa, Ko(lvcpui:oc; ne; ,ou xoeou ,wv ăQnwv 7 • 

Rugăciunea e forma dialogului intim divino-uman. Nu s-ar putea spll'r;~ 
că rugăciunea e o metodă de cunoaştere. O metodă presupune. desfăşu
ra-re.a unui proces de mijloace definite caire detiermină, prin ele înşile, o 
teză, o concluzie, o cunoaştere. Rugăciunea nu determi1nă nimic, ci doar 

2. Jacques Maritain, Distinguer pour unir, ou Ies degres du savolr, Paris 
193~ p. 710, 728 ed. 1940, p. 828. 

3. Eunomiu spunea: <-OI>umnezeu nu ştie despre fiinţa sa nimic mai mult 
decit noi; fiinţa sa nu-i mad clară pentru dinsul decit pe!ntru noi. Tot ce ştim noi 
despre dinsul, ştie şi El, şi tot ce ştie despre sine insu.şi, putem afla şl noi e,u 
uşurinţă in noi fă.ră nici un fel de diferenţă», la Socrate: Hist. l!lacl. IV, 71, cf. 
F. Cavalier.a. şi I. Da.nie!iou, introd. ,la J•e,an Chry.sostome: Sur l'inlCJOmprehensi~ 
de Dieu, coli. Sourees chreti,ennes, Peris 1951, P. 12--13. 

4. Sf. Ioan Gură de Aur, llspl Alt<XUA°lj'lt"tOU, IV, 730 D, Coli. ,Sources Chre 
tiennes, 1951, p. 222; /Sf. Grigore de Nyssa, Contra Eunomius, XU, P.G .. XLV, 956 D. 

5. Cf. Pr. D. Stăniloae, Curs de Ascetică, mss., ip. 180-181. 
6. Sf. Grigore P,ail:ama, ITspl 1tp~oauxiic P.G. 150, col. 1117 B. 
7. De instltuto Chrlstiano P.G. 46, 301 D. 
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1;e di::iJJUlle c,nre u UL:::iLU-JJer,. e a ;ui uum1;czeu, ca,,rc u -prilllire, unui dar cu 
totul graluit şi cu lolul neaşteptat. Prin rngăciune se cere şi se pirimeşte 
sau nu •se P'rimE::şte; de asemenea se aduce laudă 1.,au se mulţumeşte lui 
Dumnezeu. Nu e o cheie cu caire •se descuie o uşă, -e mai degrabă o bătaie 
în uşă, aşteptînd des,2hide, 1ea. Este, după expresia Dnei. Lot-Borodine 
..:aşteptarea miresei», dE-schiderea duhului pentru a primi Duhul. Poate că 
ar fi mai nimerit să-i spunem cale de cunoaştere, cale a desăvî,rşirii. Me
toda piresupune oricum o limitare la nişte mijloace umane, pe cînd rugă
ciu,nea e taina sinergiei •8 . 

lnkeaga existenţă duhovnicească ortodoxă s-a desfăşurat, la Muntele 
Sinai, ca şi în Egipt, în Atos, la Constainlinopol şi Ieirnsalim, în Rusia s,au 
la noi, în climatu!, în respiraţia rugă-ciunii. Există aoum o kologie clasică 
a rugăciunii care a delimitat faze, tirepte, etape, şi a stabilit roadde sta
diu!ui ultim, dar aceeaşi leoligie a conslatal că pe toate treptele există 
o anumită experiEln:(;ă, o anumită cunoaştere, şi c,ea din urmă tireaptă e 
abia un început, şi ceea ce se poak iace într-o viaţă, se poate face şi î,ntr-o 
zi. «De va voi omul, zice Ava Alonie (în Pateric), de dimineaţa pînă 
seara ajunge în măsură dumnezeiască». Fazele, treptele, ca şi stadiul 
ultim, nu sînt de durată, ni-ci de cantitate, ci de intensitate ş, calitate. 
Stadiul ultim cUinoaşte însă inişte roade care, odată cu o bucu,rie nespusă, 
cu o ferici.re duhovnicească aproape de ne.suportat, laorimi, pace, stră
pungere, dulceaţă, sau dincolo de ele, des,chid sfîntului vederea luminii pe 
care au văzut-o ucenicii pe Tabor, pre-făcindu-se, schimbîndu-se ei înşişi 
în lumină. ln sensul acesta trebuie înţeles cuvîntul lui Ava Iosif căke 
Ava Lot (î,n Pateric), că nu poţi să ie faci călugăr de ,nu te vei face ca 
focul, a,rzînd tot. El însuşi făcîndu-şi odată rugăciunea «şi-a îniins mîinik 
la cer şi i s-au făcut deg,e'.ele ca z.ece făclii- ·de foc» 9 . Tot aşa au fost văzuţi 
«strălucind ca fulgeru!» şi Ava Pamvo, şi Silvan şi Sisoe 10 . Sf. Grigore 
de Nisa în cuvintarea funebrală închinată Sf. Vasile, cel Mare, spune că 
acesta a văzut în rugăciU1ne lumina ta borică: «Odală f ii,nd noapte, veni 
peste el strălucirea unei lumini, pe cind se mga în casă. Lumina aceea era 
ceva nematerial, luminvnd locuinţa prin puterea ,dumnezeiască» 11 . 

3. Esenţialul disputei isihaste s-a purtat în jurnl naturii Luminii pe 
care o \răd .sfinţii în rugăciunea culmi,n,antă, şi asupra modului perceperii 
ei, şi în acelaşi timp asupra ac{'.esibilităţii lui Dumnezeu. In teologia 

8. 1tpocsux,j ic·nv a.vrffo:c,, V'lfl 1tpO(: 0ECV; 'H n:pocwx,j Oµ(Ata; sni vou n:poc ihciv, 
St. Nil, De O:ratio~, 33, cf. P. Pounrat: La spiritualitie chretiennle, voi. I, Paris 
1931, p. 198. S-au încercat diferite clasificări şi impărţiri a;te rugăciunii după 
mă.sura în care angajează. p:c!:rţial ,sau total fiinţa omenească, şi du.pă mijloacele 
folosite ln realizarea ei. O împărţire în trei, bazată pe tradiţia spirituală a Pă,rin
ţilor găsim in cartea ma.i nouă a Ierom. -Sofronie CTapeg CHAy11H Paria 1952, p. 
55-56 Un ruseşte). In prima categorie înscrie rugăciunea cu imaginaµe,, rugăciune 
periculoasă pentru că duce la inşeHiri - prelest -, 1;a obiectivări ale fiinţei inobiec
tivabile a h.ti Dumnezeu. Al doilea fel e rugă,ciU'aea-meditaţie, ca şi cea dintli spe
f.icil. roma.no-catolicismului. Al treilea fel de rugăciune uneşte mintea cu inima, 
depii.şeşte imaginaţia .şi realdzează unirea cu Dumnezeu. Impărţi.rl. ms.i găsim la 
Teofan ZA.voritul în Oallea. spre mintuire, ed. din 1894, în ruseşte, p. 243, m Conf. 
VIII şi XI a Jui Casian Romanul, ff!ll Sobo.micul lut Hlwriton de la măJilăstirea Va
laanz, etc. 

9. P&IOOrlc, la Ava Iosif, ed. l&m. Vllcea 1930, p. 113. 
10. Idem, p. 193. 
11. Oitat de Sf. Grtgore Palama ~n Antlretlcul V contra lui Achl.ndl.n, cf. 

trad. Pr. Stăniloae, 81llexă la Vm.ţ,a. şi e.ctivitatea Sf. GrJgore Palama., Sibiu 1938, 
pag. CVIII. 
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orloduxa, deşi lucruril,e nu poarlâ încă girul unui sinod <--cumenic, 
ci numai al unoir sinoade locale şi al unui consensus ecclesiae, modul cum 
a soluţionat isihasmul aceste probleme este de mult fami!iair, ceea ce ne 
scuteşte de analize amănunţite. 

In ceea ce piriveşte posibilitatea vederii lui Dumnezeu, exp1resiile Sfin
ţilor Părinţi sînt categoric afirmative: «Cel ce şi-a făcut inima curată, nu 
va cunoaşte numai raţiunea lucrurilor inferioare şi care sînt după Dum
nezeu, ci vede pe însuşi Dumnezeu» zice Sf. Maxim Mărturisitornl 12 . 

Textele Sf. Scripturi însă sînt contradictorii: unele afirmă posibilitatea 
vederii (Facere XXXII 30; Eşire XXIV· IO; Apoc. XXII 4; Mat. IV. 8) iar 
altele o neagă (Eşire XXIII 20; Ioan I, 18). Cum se vor reduce aceste 
texte la unitate? 

In disputa sa cu ainomeii, Sf. Ioan Gură de Am a pus accentul pe in
comprehensibilitatea lui Dumnezeu ca esenţă cruo(a. De altfel această idee 
e comună multor scriitori bisericeşti, găsindu-se î1ncă la Filon de Alexan
dria 13 . Totuşi Sf. Ioan Gură de Aur în Omilia IV contra anomeilor, ,refe
rindu-se la teofanii'.e de care au fost învredniciţi proorocii pune în gura 
lui Dumnezeu: «Eu. nu le-am arătat esenţa mea .iJv oiiaiav, ci m-am adap
tat p1rin ccmdescendenţă slăb:ciunii privirilor l0tr» &J.J.a ovyxa.t~11v, cpî]oi, n(lor; 
tT}v Tiilv o(lwv.wv ăo-&ivnav (i30 D, ed. cit. 1951). Prin urma1rie e vorba 
de o condescendenfă, de o «pogorîre» a lui Dumnezeu, şi deci de o cu
noaştere sub forma acestei pogorîri. In omilii'.e sale Sf. Ioan Gură de Aur 
va relua mereu ideea că deşi Dumnezeu e i.naccesibil, această i,nacc,esi
bilitate trebuie în\eleasă în sensul că Dumnezeu nu poate fi cunoscut exact 
xa.'ax(lt~Eiav, dair că o anumită cunoaştere este în esenţa sa ovoLw6wr;, 
posibilă totuşi (731 B-C). 

•Deci cu bună drepiat,e Sf. Grigore Palama afirmă că antinomia 
cognoscibil-incognoscibil, comprehensibitl-incomprehensibiL îşi are temeiul 
în Dumnezeu. Sinoadele din timpul disputei isihaste vor preciza cv clari· 
tate de definiţie existenţa în Dumnezeu a esenţei ovata incognoscibilă şi 
inaccesib!lă şi a energiilor EVE(lydm cognoscibile şi accesibile vecli>rii. 
In fe'.ul acesta ·se vor puin-e temeiurile dogrna.Hce ale- cunoaşterii lui Dum
nezeu prin rugăciune, şi se va 1rezolva antinomia In sensul că tDumnezen 
e şi coginoscibil şi incognoscibil, fă,ră ca aceste două însuşiri ale sale ,s-ă 
se exoludă una pe alta, şi să ne silească la exbremisme de 1natura acelora 
de care n-au putut scăpa protestanţii şi romano-catolicii 14 . 

12. P.G. 90, 1161, ci~t de Sf. Grigore Palama in AI treilea tratat ... , trad. 
de Pr. iD. IStăniloae, p. XLVill 

13. Fiton. în De post. Oaini, 15; Justin, Dia.leg CXXVII, 2; Clement Alexan. 
drinul, Strom. II, 2, ed. Stiih1in, p. 115-116; Irineu, Adv, li.eleni&, IV, 20, 5; Orlgen, 
Contra Cels, VII 42; ISf. Grigore de Nyssa, Contra Eunomius, P.G. XLV, 132 C, 
Sf. Ioan Gură de Aur, IIapl Axa-ce11:>..'lj1t-cot1 III, 725 A, ed. nouă cu traducere şi note 
de Robert Flaoeldere, Coli. Sources Chrt§tiennes, Paris 1951. 

14. Ideea deosebirii ~ntre esenţă. şi energii e de altfel mai veche, dar rămasă 
oarecum nedeclaratăi, neutllizată dogmatic. .Sf. Vasile inc! zice: «Dacă energiile 
coboară pină Ia noi, esenţa rămine întru totul de neapropiat> (Ad Amphiloch.lum., 
P.G. voi. XXXII, col. 869 AB). Şi 1Sf. Ioa111 Damaschin deosebeşte esenţa propriu 
zisă, sau firea - oiia!,x, cpuoi, - care este de necunoscut, intru totul neapropriată, 
de «ceea ce este in preajmai firii:,; -cc:i mpl q,60:v, puterilie, sau promile dumnezeeşti, 
ceea ce poate fi cunoscut clin Dumnezeu -co rvwo-cbv -coo 0eoo, d1JIPă. CIUlD spune Sf. 
Pavel (Rom. I, 19) - De fide orthodoxa., P.G. XCIV,, col. 800 BC, trad. rom., I, 
4, p. 30 ed. 2,. 1943; cf. Vladimir Lossky: Teologia Luminii la Sf. Grigore Palama, 
in Dleu' :Vivant, 1, 1945, p. 95-118. Această problemă pe larg şi în Lossky Essal 
&ur la th6ologle m;ystique de l'Egllse (}'Orient, cap. IV. 
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Adversarii palamismului au ridicat obiecţiunea de diteism şi polileism 
faţă de afirmaţia că pe de o parte Dumnezeu este participabil, cognos
cibil, şi pe de alta ascuns şi neajuns. Dar prin precizarea că esenţa şi 
energiile sînt indivizibile, că cuvî-ntu!, Dumne~eu e comun şi fiinţei şi lu
cră<rilor, va fi respinsă acuzaţia de diteism sau politeism şi se va ,salva 
totodată posibilitatea comuniunii şi cunoaşterii lui Dumnezeu în experienţa 
vieţii duhovniceşti 15. E evident câ din perspeciiva logico-ra,ţ'ională nu s-a 
depăşit antinomia, dar ea nu e deloc mai gravă şi de altă calitate decît 
antinomiile sub forma cărora sinoadele ecumen;,ce rezolvaseră piroblema 
Treimii, a firilor, a voinţelor şi a lucrări'.oir, în Mîntuitorul Hristos. «Dum-
1nezeu cel unul - zice Sf. G:rigore Palama - închinat în trei ipostasuri şi 
o singură fiinţă, se împairtc fără părţi şi fără împărţeam aµE(lcii~ ,mt aµE
Qto.w~ şi în diferite lucrări (energii lucrătome) ». In Dumnezeu antinomia 
nu e antinomie peintru că El este coîncidentia oppositor.um, în -'El1 «cele 
contradictorii nu se luptă întreolaltă, clupă cum zi,c Părinţii» JG_ 

4. In coor,clonatele spiritualităţii răsăritene, piroblema cunoaşterii e o 
problemă de lucrare şi nu de speculaţie. Pe difeirite trepte, cei ce se roag,i 
sufăr o transformare, experimentează o întîlnirc cu o realitate trranssu
biectivă, întîlni·re cu atît mai certă cu cît e marcată de nişt,e simţăminte 
vii, ca,re i,ndică o prezenţă vie faţă către faţă. N. Hartmann 17. a arătat cît 
de mult este scăldat actul cunoaşterii în acte şi stări emoţionale care nu 
sint altceva decît semnele covîrşitoa1re al prezenţei imediate a realităţii 
trainissubiective în noi, şi în acelaşi timp stări de participare, şi prin ur
mare acte de cunoaştere. Sf. Ioan ·Gură de Aur în Omiliile contra .Al!lo
meilor indică acest,e stări provocate de întîlini,r-ea la diferite stadii cu divi
nul, ca fiind s-tări de cunoaştere, ca pe o experienţă existooţială a transcen
denţei lui Dumnezeu, simţită ca o pN'zenţă covîrşifor de reală, ca pe o 
relaţie dintre un Dumnezeu viu cu oameni vii 18 . Stupoarea - EX:rtATJ~L~ 
(ITEQL Axa.a1.i):rc.ou II 711 A ed. cit. 1951), sentimentul de veirtigiu LĂtyy[a 
(id. I 706 B), frcia qi6Bo~ (id. MI. 723 A), cutremuirul 't(loµo~ (id. II 713 
A), teroarea .sac:ră <p(lL>tlJ (id. IV. 734 ID. şi II. 712 B) sînt întîlniri vii, 
confmntări care spun ceva despre Dumnezeu. Faptul de pildă că Dum
nezeu e experiat ca ocean fără margini ,sau ca abis, fă;ră fundBcd}o~, îl 
aruncă pe om în vertigiu, îl pune în stare de f1rică. Sentimentele acestea 
sînt elementele unei cunoaşteri 19_ 

Sf. Ioain Gură de Aur ca şi Sf. Grigo:re de Nisa 20 identifică şi alt.P 
stări sau sentimente în faţa măreţiei divine, sentimente omagiale car0 

15. Sf. Grigore Palama, Antiretl,cul V contra lu:i Anchindin, trad. de Pr. 
Stăniloae, p. CI. • 

16. 1n Apologie mai extinsă, trad. cit., p. LX şi LXII. 
17. Das Problem der realitătsgegebenhett, Berli!n 1933, p« 16-17, ci. Pr. D. 

Stăniloa,e, Ilsus Hristos sau l'eSta.urarea omului, Sibiu 1943, p. 8-11. 
18. Ferdinand Caviallera şi Jean Danielou, introd. la Jean Chrysostome, Sur 

l'incomprehensiblWe de Dieui, ,trad. de R. F1aMlere, coH. ISources chretiennes, 
Paris 1951, p. 45. 

19. Ele sint remarcate şi de Sf. Grigore de Nyssa 1, Hom. Eccl. 9, P.G. XLIV, 
729 'D-732 A, cf. Ferd. Cavallera şi Jeam iDanielou, introd. cit., 1951, p. 39. Şi 
Sfîntul Simlcm Noul Teolog spune că «cet •ce are inlă:untrul său lumina Duhulrul 
Sfint, neputind a o privi, cade cu fiaţa la pămint .şi .strig!I. cu spaimă şi cu frici. ... ; 
v,ezi şi Jr. Hausber: Un gra.nd mystiquie by~ntin, vile de Simeon Ie Nouveau 
tMologien, pall' Niicetas Stetlt~. in Or. Christ.,. 45, Roma, 1928, p. 9 sq. 

ZO. Horn. Eccl., 7. XLIV, 732A-'D, cf. J. Danie-lou: P.laronisme iet ithooIUgif' 
mystlque, Paris 1944,, p. 139. ~ 
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trăiesc divinul· ca sanictitas ăytwouvTJ, majestas µEya1.wouvTJ, sentimenk di> 
slăvire ( 0oţaţnv) de adorare, trebuinţa de tăcere sacră, simţiirt~a lui Das 
Heilige de care vorbeşte Rudolf Otto, sentimente născute de experienţa 
«1numinosului». 

Toate aC€stea se capătă într-o experienţă de viaţă duhovnicească di11 
care nu lipseşte rugăciunea. Incă Evagrie spunea că «cunoaşterea Sf. 
Treimi e tot una cu rugăciunea şi e treapta ei cea mai înaltă». De aceea 
Lossky zice că Dumnezeu ,rezidă acolo unde cunoştinţele noastre, conceptele 
noastre n-.au acces 21 . Cunoaşterea re,ligioasă este, după expresia Ierom. 
Sofronie, «co-existenţă» co-6bITile 2.2. • • 

Expresiile cărţiloir de spiiritualitate răsăriteană care vorbesc despre 
această cunoaştere, s,înt expresii paradoxale: cunoaşt€irea mai presus de 
cunoaştere ( d. p. Sf. Grigore de Nisa, Contempl. asupra vieţii llui Moisi), 
unire neînţeleasă (Dionisie Areop. P. G., 3, 865), unire mai presus de 
minte (Pal•ama, Al treilea tratat, tirad. cit., p. XXXI-XXXII), înţelegere 
neînţeleasă, veder·e în chip nevăzut (Sf. Simion Noul Teo!og) şi altele la 
fel. Care este explicaţia acestui fapt? 

Mai întîi ele au în vedere esenţa incognoscibilă a lui Dumnezeu şi în 
al doilea irînd energiile, cognoscibile, dar nu într-.atît de cognoscibile î,ncît 
să se epuizeze în afirmaţii simple, pentru că deşi sînt cunoscute, ele depă
şesc to,nceptele umane, dar în acelaş timp, nici inu sînt într-atît de incog
noscibile încît să se epuizeze în negaţii simple. De aceea pa-radoxul e modul 
cel mai adecvat de exprimare, şi am zice, acela care expirimă fidel o 
situaţie ireală. Aici paradoxul nu are funcţie de contradicţie, ci una de 
sistem de exprimare a unor realităţi transemp.iirke şi tainice. 

Cunoaşterea religioasă în stadiul ei cel mai înalt e propriu zis dincolo 
de pragul irugăciunii, dar pregătită de rugăciune. Pe treptele rugăciunii se 
realizează o cunoaştere în dial,og, iat dialogul încă presupune înţelesuri, 
sentimente diferite, oarecum tot o cunoaştere exterioară. Cînd ur,cuşul 
duhovnicesc pe calea rugăduni.i a atins culmea, atunci rugăduinea înce
tează, dialogul încetează, mintea nu se mai roagă, ci pătrunde în lucrurile 
neînţelese, şi co-există cu Dumnezeu. Sfinţenia pairticipată nu este nici de 
esenţă etică, nici noetică, ci ontologică. Sfînt este cel ce poartă în el pe 
Duhul Sfînt 2 3. Coexistenţa aceasta nu înseamnă însă panteism cum crede 
W. von. Scho11z -24. Iair experienţa aceasta nu este o victorie a imanentului şi o 
suprimare a transcendenţii lui Dumnlezeu 25 . Dumnezeu rămîne în esenţa 
sa trainsobiectiv şi inob.iedivabil. adică radkal spiritual şi personal. Numai 
ignorarea dogmei asupra esenţei şi energiilor lui Dumnezeu îndireptăţeşte 
o concluzie pa,nteistă, dair ea nu priveşte spiritualitatea ortodoxă. 

21. In Essai sur la theoll.ogie my,stique de l'Eglise d'Orient, Paris 1944., p .33. 
22. Ierom. Sofronie, CTape" cuAyau, Parjg 1952, p. 59. 
23. Ierorn. 'Sofronie, CTapeg cn~vn, Paris 1952, p. 61. A dev-enit clasică 

pentru ilustrarea acestui aspect al sfinţeniei convorbirea Sf. Serafim de ,Sarov 
cu Motovilov, publicată in 19e2 de IS.A. Nilus în ;ruseşte, in care Sf. Serafim defi
neşte şfinţenia ca fiind dobindirea Sf. Duh. iDe aceea răsăritenii ni.ci nu indică pe 
imitatlo Christi d11ept ca!,e 'a desăvîrş:irii, ci trăirea, în Hrstos Av X1m1i:t]i l;:wîl. incor
porarea la Hristos prin trăire şi contempla.ţie, prin unire şi dragoste. Imitaţia 
rămîne la exterior. La 1Sf. PaveiD urmarea lui Hristos ,preslllPune a fi deja în 
Hristos prin haT. Numai atunci poţi imita. Despre aceasta la. Lossky: Essad ... , p. 
212 şi la M-rne Lot-Borodine: Le ~U/1' theandrique et son symbollsJIJie dans l'oeuvre 
de Nicol1es Oaba.s!1Ias, XIV siEi~le, in «Irenlkon», 1936, 6, p. 6152-67-3. 

24. Deutsche Mystiker, 1927, p. 49. 
25. M:lrcea Flori8!1l, Misticism şi Credinlţă, Buc.,, 1946, p. 73. 
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Cunoaşterea lui Dumnezeu prin rugăciune nu este o chestiune de me
todă. Rugăciunea nu este un «prn,cedeu mecank» de a ajunge ieftin la entu
ziasm -26. Părinţii duhovniceşti spun că daru] vederii, al participării şi al cu
noaşte,rii, - căci To 6t ănve~ LbEi:v to yv&vru fon - a prevedea c iot 
una cu a cunoaşte 27 - este un dar absolut gratuit, niecondiţionat de 
nimi~-, un ad liber al lui Dumnezeu, u,n pogorămînt, o chenoză, o ,reve
latie a lui Dumnezeu. 11 cunoaştem pe Dumnezeu numai întrucît El vrea 
~,â ni se desC'Ope,e. El e per.soană. Raportul dintre El şi noi e de la per
:coană la persoană, şi dintr-o persoa!)ă nu n111oşti ded atît cît vrea ea să 
se descopere. Dar ca să ţi se descopere trebuie să te rogi. S-air părea că 
ne af!ăm şi aici k1 prezenţa unei a'ntinomii. Pe de. o parte e vorba de un 
act liber ai lui Dumnezeu, pe dP ;:iltă parte de rugăciune, de lucra·e, de 
efort uman. Părintele Prof. iD. Siăni!oae spune că cunoaşterea e un J"le
zultat pinodus de întîlnirea între actul voluntar de «pogorîre» al lui Dum
nezeu şi structură cognitivă 2•8 . Ce este această «structură cognitivă»? 111 
centuriile lui Cal-ist şi Ignatie (sec·. XIV) centrul de greutate cade pc 
ideea de pocăinţă. Ori sensul origina•] al grecescului metanoia înseamnă 
«schimbarea minţii», schimbare de perspectivă. restaurarre a naturii .noa6tre 
;:idamice plăsmuite după chipul şi ase.mănarea lui Dumnezeu, rt"gă·si-rea amin
tirii, a deschiderii pentru lumina cerească 29 . Ori rugăciunea e prin exce
lenţă o metanoia, deci o refacere a structuirii' noastre originar;e cognitive, 
o desthÎ'dere a ei pentru Dumniezeu. Lucra·rea de rrefacere a1Te în vedere pe 
om, e o lucrare asupra lui, da,r refacerea se realizfează prin tndrreptarea ei 
spre Dumnezeu, prin aşezare.a în fata lui Dumnezeu. Numai atunci îm
părtăşeşte Dumnezeu ha,r11l uinirii. Fără această lucrarle omul nu e în 
situaţia de a primi harrul•, nu are «structura cognitivă» refăcută, nu aire 
actualizată deschiderea pentru Dumnezeu. lin acest sens cunoaşterea e un 
rod al sinergiei între Dumnezeu şi om, nereducîndu-se adică nici la Dum
nezeu, în sens protestant, nici numai la om, în sens pelagian, şi î:ntru
cîtva şi roma1no-catolic. 

5. Asup:ra raportului dintre cunoaşterea logico-discursivă şi cunoaşte
rea treligioasă teologii nu stabilesc o contradicţie. Aceste două feluri de 
cunoaştere nu se exclud, pe1ntru că trăirea religioasă nu exclude raţiunea, 
nu i se substituie, şi nu-i neagă competenţa în sfera irna,nentului, şi chiar 
în ceea ce îl p.riveşte pe Dumnezeu. Cunoaşterea prin unirea ou iDumnezeu 
depăşeşte însă pe cea dobîndită pe cale logico-discursivă. I se suprapune 
ca o cunoaştere supraraţională, ajutată de harul divin pe de o parte, şi de 
efortul purificării ascetice pe de altă parte. Ea poate fi socotită supra
raţională şi nu. pirelogică .sau antiraţională ao. Asceza e u:n drum raţional, 
şi în general toi ceea c·e premerge experienţa unirii presupune folosirea 
p-realabilă a tuturor posibilităţilor raţiunii. De ace-ea Sf. Grigore Palarna 
spune că şi calea raţiona'. 1ă şi cea a experienţei religioase sînt adevărratc 

26. Cum crede Ir. Hausherr, La. l\lethode d'oraison hesychasfle in Orient-alia 
Christiana, IX, 2, 1927. ' 

27. Sf. Ioe,n Gură de Aur, 0apl AKct"te&A1)l>"tOll. 731 C, în ed. cit., 1951, p. 226. 
28. Pr. Prof. D. Stăniloae, Cunoaşterea. lui Dumnezeu la Sf Ioan Gură de 

Aur, in «Ortodoxia», 4, 1957, p. 564. 
29. H. de B,. La priere du COţc\ur, in «Messager», 13, P~ris 1953~ p_ 22-23. 
30. Pr. Prof. D. IStănPoae, Curs de Ascetică, 1947, p. 10; Savin, Curs, Bucu-

reşti, 1946, p. 7. • 
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fiiră a se contrazice, afirmînd fie..:are la măsura posibilităţilor lor- adevă
rurile car,e ajung 31. 

T·cologia rugikiunii neî:nicctak - c evident din scrisul Sf. Părinţi -
pune accentul pe H'stallirarea mi,nţii şi aducerea la puritatea ada
mid, şi la funcţia originară de fa.cultate intuitivă orientată către «coinci
dcntia opposilorum'> şi către contemplaţia unitivă şi îndumn-czcilo<1re. Pentru 
~ceastă facultate Pii:-inţii vm prefera numirea d,e voiii; - mi,nlc, în opozijic 
cu raţiu:1ea propriu zi~ă care este facultate discursivă întemci;:ită pr prin
cipiul cGn(radicţici :i~. Anc>a:c:ta- ·e.ste mintea care s,c> uneşte cu inima în actul 
rugăciunii. trăind o viaţă unică şi depăşind teologia rationaliî şi specula
ţiik fi'.ozofice. Minlea nu mai este acum singură, ci e restaurată în funcţia 
ei integrală alăluri de inimă. Ea va cunoaşte pri,n inimă. Inima în tradiţia 
răsăritu1lui nu este sediul vietii afective, cum a devenit în Occident în ciuda 
învăţăturii Fer. Augustin şi Casian, ci este sediul î,nţe'.,egerii, o î;n·ţelegere 
care pre~upune însă şi s,imţire; ea este centrul omului inte~ral, e locul 
-:riiri~u'.ui :ai p-'.in urmare rădăcina voinţe~. a simţirii, a aceki simţiri numiite 
d~ Părinţi voEQa al'.cr'31Jcrti; şi a cunoştinţei. Astfel concepţia gnoseo'.ogkă 
a ră:c.ă,ritului este hotărît integralistă. I,nima .e pu:ndul de incidentă a pre-

. zen:ei divine şi ea transcende atH viaţa afectivă dt şi gîndi.r·ea discursivă 
situată în creer. Evagrie Ponticul spune ,că «înţelegerea, după cuvîntul lui 
Solomon, rezidă în inimă, iar cugetarea în creer» 33 . Acesta este motivul 
.:-are face ca :nevoitorii duhovinice~ti să aibă sentimentul nu numai că pă
trund, că trăiesc, ci chiar că înţeleg tainele. «I.ntelegerea» este aici un 
aspect al «lucrrării» minţii în inimă, ceea ce e cu totul altceva decît sp-e~ 
culatia raţională propriu zi.să. De aceea despre cunoaşterea aceasta -:e 
vo:-beşie în tcrme,ni paradoxali: ea este cunoaştere, d::ir ~i «ignor.'lnr'a infi· 
ni(ă», cum o numesc, Evagrie, Dio,nisie Arcopagitul şi Sf. Maxim Mălfturisi
i.orul :H_ Inteligenţa singură, rămasă 12 d:meinsiunile ei, nu va găsi niciodată 
in sine· acc;i suficienţă care să··i îngăduie să ajungă la rezultatele depli111e 
în afa.ră de participarea la fiinţa supremu - spune în Contemplaţia asupra 
vieţii lui Mcisi, Sf. Grig-ore de Nisa. Participarea, se întelege prin Iu-crarea 
rugăiciunii şi a darului dumnezeiesc, îi conferă inteligenţei valoare, îi vaio· 
rifică funcţia cognitivă. 

6. Pe pisct.urile cel2 mai de sus a!e lucrării duhovn:ceşti, aco'.o unde· 
încetează definiţiile şi unde se întîlnesc contrariile fără să se mai opună· 
î,nke ele, apare distinctă şi pozitivă dragostea. Dragoste::i ele Di1mnezeu 
şi de oameni şi de toată făptura. Ea iese dintr-o mn:re înţelegere, dintr-un 
dar al înţelegerii. Sf. Isaac Sirul zice că «dragostea aceasta este un foc 
al inimii îndreptat către toate fiinţele, şi cinci le priveşte şi îşi aduce aminte 
de ele, lacrimi îi curg clin ochi, dintr-o milă mare s.i puternică ce-i cu
prinde .inima». Dragostea este de fapt semnul izbîndi.rii rugăciunii şi al 
wnd-escendenţei divine. După ce te-ai lepădat .de toate, ai făcut loc lui 

31. KEq:ci'-ata. :pll::rtxii, 9ao'-'-Ytxii, ~9:"Ka 'CE xa! 1tpa.x-ct1<ct. 150 .c-a,p. 12'1. P.G., 150, 
col. 120/'i 

32. • H. de B .. La priere du coeur, în «Messager du Patriarche iRusse en Eu. 
rope Occidtntale, nr. 13, 1953, p. 15. 

33. In Centuriile gnostice, cf. H. de B., loc. cit., ip. 14-15. 
34. M. vmer, în Aux sources de la splriwallU. de Saint Me.nm, R.A.M, :XI, 

1930, p. 248, comparînd 1n privinţa aceasta pe Evagrle (cant. III, 15) cu Sf. Maxim 
(De Carit•ate m, 99) spune că Sf. Maxim exprimă in e.cestea o idee evagriană 
in stil dionisian. Despre aceasta şi la Ir. Ha;usheirr, Ignorance inflnie, .!n Or. Chr. 

• Per., II, partea III·IV„ 1936, p. 351. 
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Dumnezeu, şi te-ai făcut apt pentru pogorî1rea Lui sub forma drragostei. 
căd El este dragoste. Intîlnirea cu Dumnezeu se consumă în dragoste, 
care e ca rugul care ardea şi nu se mistuia, pentru. că dragostea n-are 
limite. Ea se împlineşte în creşterea continuă. Dragostea e sentimentul 
participării. Nu al asimilărrii însă, pentru că Dumnezeu e peirsoană şi omul 
e tot persoană. Persoanele nu se desfiinţează în dragoste. Se iubesc ca 
persoa1ne distincte, şi numai într:udt sînt persoane. Altfel ar însemna ca 
omul să dev.ină Dumnezeu prin natură. 

Cu aceasta am ajuns la descoperirea încă a unei caracteristice esen
ţ1iale a spiritualităţii ortodoxe şi anume: coincidenţa fundară a dragostei 
şi a cunoaşterii 35, de unde şi absenta sentime111talităţii în textele răsări
tene consacrate dragostei duhovniceşti. 

Pe aceste trepte deci dragostea e în acelaş timp un ad de înţelegere 
iar cunoaşterea e î,n acelaş timp un ad de iubire. Inţelegem astfel cuvîntul 
stareţ,ulut Zosima al lui Dostoievski: «Dacă veţi iubi, veţi înţelege». Dra
gostea este i111separabilă de cunoaştere, de «gnoză». Gnoza e nota de con
ştiinţă personală fără de caire asceza ar fi stearpă, fără ţel sigur, «o ,as
ceză, iluzorie·» ăoxl)oti; <pmvr~•ivri după Macarie Egipteanul 36. Şi Sf. 
Doratei spune că viaţa ascetică fără acea,stă conştiinţă a persoanelor 
- om şi Dumnezeu - ,n-me nici un preţ 37 . Numai viaţa duhovnicească 
conştientă iv r vwau e autentică. 

Concluzia acestor cons,ideraţiuni ar putea fi exprimată în cazul acesta 
;istfel: nu numai că via,ţ'a duhovn:cească ajunsă la ultimele ei potenţe este 
şi cunoaştere, ,ci trebuie să fie prin necesitate şi cunoaştere, tocmai din 
pricină că şi omul şi Dumnezeu sînt persoane, şi raportul dinbre persoane 
trebuie să fie un raport consimtit şi conştient, această consimţire exprimîn
du-se prin dragostea conştientă. 

De altfel î1r.că de la alexandrini s-a precizat această identitate între 
dragoste şi cunoaştere. Gnosticul lui Clement Alexandrinul va ajunge la 
desăvîrşita gnoză numai r-ealizî,nd dragostea, pe drumul rugădunii şi al 
ascezei ss. Si la Origen yvwcni; ·este sinonim cu {}ECoQta, cu vederea stării 
divim~ 39 . Gnoza este astfel o stare de entuziasm, de beţie sobră, este 
xotvwvta şi evwotc:. Numai pe acest drnm e po-sibil c0tntadul direct şi ne
mijlocit cu Logosul. Ideea va fi larg dezvoltată de Sf. Grigore de Nisa în 
Viaţa lui Moise şi în Corn. la Cîntarea Cîntătilor. 

Origen este cel dintîi care .numeşte ginoz1a «căsătorie duhovnicească» 
itvEuµanx6i; yaµoi;, în care sufletu], este mi:r1easa Logosului, gnoza în'sem
nînd în aicelaşi timp şi cunoaştere şi iubiire. 

Astfel, ~ntelegem că la adevăr se ajunge folosind tot ansamblul facul
tăţi'!or omeneşti şi el se dezvăluie în măsura în care angajarea facu]tă,ţilor 
e mai deplină, iar desăvîrşirea e tot una cu aducerea tuturor facultăţilor 
la sensul şi la capacitatea Im origina,ră, cînd omul stătea ou Dumnezeu la 
aceeaşi masă a Ospăţului Ceres,c. 

35_ Ideea la ,Sf. Maxim Mărturisitoru~, Oap,elte d-espre dragoste, I, 9, F1ilooall!"a 
romînească_. trad. Pr. D. Stăniloae, voi. II, p. 38. 

36. Omll. duh,, XL, 1. P.G. 34, col. 761. 
_37. Doctrina, XIV, 3, P.G. 88, col. 1776-7780, cf. Lossky, Essal, p. 212. 
38. Marcel Viller, La spiritualite des premi1ers slecles chreti'.'!ns, Pa.ris 1930, 

pag. 37-44. 
• 39. Wa:l'ther Volker, Das Vollkommenheitsidea.1 des Orige1nes (Beitrage zur 

historischen -theolog,ie, 7), TUbingen, 1935, p. 94. 
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BHAKTI ŞI AGAPE* 

Prin(:re religiile actuale ale Indiei, aceea care are o mare trecere în 
masele populare este religia krişnaistă, una din formele hinduismului. Va
loarea acestei ,religii constă mai ales în noţiunea de bhakfii!, ad:că «iubire 
de Dumnezeu». Insemnătatea ideii de bhakti a fost scoasă în evidenţă de 
mulţi cercetători indieni şi europeni. Printre oamenii de cultură indieni 
care au contribuit Ia piropovădu:rea ideii de bhakti se numără şi marele 
gînditor şi poet cu renume mondial Rabindranath Tagore. Acesta a pro
povăduit cu ardoare iubirea de Dumnezeu (bhakti) nu numai indienilor, 
ci şi creştinilor. Popularizarea noţiunii de bhakt,i a dus însă în chip firesc 
la pun€irea acestei noţiuni în paralelă cu agape, iubirea creştiină:. Apropierea 
celor două noţiuni pare de altfel îndreptăţită, deoarece atît bhakti cit şi 
agape formează nervul principal al religiilor respective. In plus, cele 
două noţiuni au în aparenţă acelaşi specific de <<'revărsare» şi «unire>,. 
Totodată, atît bhakti cît şi agape se întîlnesc :nu numai Ia om, ci şi la 
divinitate. Prin aceasta, bhakti apaire drept noţiunea cea ma~ înrudită cu 
agape, cu mult maj apropiată decît erosul, iubirea înţeleasă în serisul 
clasicismului antic. : 

Desigur, apropierea unui element păgîn de elementul central al reli
giei creşt:ne poate ridica multe :nedumeriri în sufletul credincioşilor creş
tini. De aceea este de dat01ria noastră, a teologilor, de a lămuri problema. 
Vom încerca deci în lucrarea de faţă să analizăm noţiunea de bhakti 
şi s-o comparăm apoi cu agape. Cercetarea ,noastră va reuşi, credem, să 
arate tn ce constă asemănările şi mai ales deosebirile dintre cele două 
noţiuni, precum şi superforitatea, sub toate iraporturile, a lui agape asupra 
celei mai înalte concepţii des-p,re iubire pe care a produs-o spiritul ome
:nesc neluminat de revelaţia Mîntutorului: bhakti. 

I. BHAKTI 

Cuvîntul sanscrit bhakti .se traduce în romîneşte prin «iubire». Pa
nini, primul mare filolog al lumii 1 , tn lucrarea sa intitulată «Gramatica» 
(cartea ,a IV-a, 3, 95, 98), întrebuinJ(,a cuvîntul bhakti «nu numai în sensul 
lumesc de iubire, supunere, devotament, ci şi pentru desemna,rea legăturii 
omului cu Dumnezeu» •2 . Acelaşi înţeles al cuvîntului apare şi în vechea 
scriere sacră indiană, Cveta~viafara upanişad, în versul: «Cel care simte 
cea mai înaltă iubire către Dumnezeu (yasya deve para bhatktih) ... ». 

Ideea unei legăturj intime şi iubitoare între Dumnezeu şi oameni este 
veche în India. Chia,r imnele rigvedice considerau adesea pe zei drept 
prieteni, fraţi sau părinţi, şi relaţiile lor cu oamenii le înţelegeau ca pliine 

*) Această lucrare de seminar pentru titlu\ de magistru a fost întocm'tă sub 
îndrumarea P. C. Diac. Prof. Emilian V:aaHescu, care a dat şi avizul să fie publicată. 

1. Panini :a, tr•ăit in secolul aP.J IV-1ea a. H., '~sind poster:tăţii prima lucrare 
de gramatică. 

2. R. Garbe, Indien und das Christ.entum, Ttibingen, 1914, p. 251. 
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de bunăvoinjâ şi intimitate. In accaslă privinFi. sînt cît se poate de C0'.1-

cludente imne!c rigvedke I, 31, 16 3 sau X, 125, 5 4 . Această idee a unei 
legătuiri de iubire între om şi Dumnezeu m1 era însă clar formulată şi 
nici nu forma caracteristica ,rclig'ozităţii vedice. Odată însă cu apariţia 
sectei «Bhagavaţilor», din care s-a ,născut krişnaismul, iubirea lui Dum
nezeu a devenit, pentru prima oară, «culmea şi punctul central al vietii 
religioase»". Această sectă, apărută aproximativ în seco'.elc V-IV a.H., 
p:ropovăduia, pentru p•r•:ma oară în India. o ·religie populară cu aspect mo
!1oteisl. deosebită alît de pol:teismul popular existent. cît şi de panteismul 
si ide;ilismul speculativ upanişad=c. Areast.ă religie a reuşit să aducă la 
lumină o concepţk şi o viaţă re!ii(oas~i de o frumuse 1-e şi adîncime ,neîn
tîlnite în rf'ligiozi:alea Indiei pînă în are! moment. Religia acestei secte 
îşi datorează creşterea şi înflorirea, sevei din care şi-a tras viaţa şi anume 
:ubirea. In cad,rul acestei secte a apărut Bhagavadgit!a, «Cîntecul celui 
'5Ub!im», ca o «carte de învăţătură» 6 a noii religii a iubirii şi datoriei, care 
scriere formează astăzi cartea a VJ-3 din măreata epopee Mahabharata. 
~u timpul, însemnătatea Bhagavadgilei a reuşit să treacă dincolo de 
graniţele seclei şi să fie p·~eluată şi cinstită de către întreaga Inc!:e brah
mană oînă în zilele noastre. Această preluare şi includeire a Bhagavadgitei 
în tradiţia brahmană nu s-a întîmplat î:nsă fără anumile adăugiri şi trans
formări ale textului original, în sensul învăţăturilor brahmane. Aşa s-a 
ajuns ca textul actual al Bhagavadgdei, caire-şi arc originea în sec. V-IV 
a.H., dar a suferit modificări pînă în se-c. III p.H., să nu mai p,rez:nle o 
concepţie unitară şi să cuprindă o mulţime de contradicţii. Cu toate aces
te contradicţii, frumuseţea şi adîncimea ideilor şi simţămintdor cuprinse în 
Bhagavadgita au produc: o profundă •:mp1resie asupra cititoirilor occidentali'
<'2re ';iu .socotit ;iceastă scriere nu numai ca «cea mai frumoasă po-emă 
iPozo~ic-religioasă a bogatri literaturi indiene ci chiar ca «o capodoperă 
a literaturii mondiale» 7 . Ea a fost recomandată lumii cu cea mai ma•ro 
dldură de porsonalităţ,; ca Schlegel, Hegel, W. von Humboldt 8 , Sd10-
penhaeur 9 etc. Faptul apoi că Bhagavc1dgita a slujit drept carte sfî.ntă 
religiei krişnaiste, cea mai populară religie a Indiei., ne dovedeşte marca 
atradie exersată de ea asupra sufletului indienilor. 

Bhagavadgita este deq cairtea care ;:i adus pe meleagurile Ind'ei 
mesajul înalt al iubi1rii. I.ntre această carte şi bh2kti există o legătură 
indisolubilă. 1De ace-ea baza cercetărilor noastre asupra lui bhakti o va 
forma Bhagavadgita, fără de care bhakti nici nu poate fi conceput. »Sensul 
lui bhakt.: a suferit însă unele transformăq în decursul timpului. Unele din 

3. «(Agni) este tatăl. prietenul şi îngrijitorul', cred'ncios al oamenilor». Fo
l!osim trad. H. Grassmann, voi. II, Leipzig 1877. 

4. «Pe cel ca.re_.l iubesc - zice zeul Vac - îl fac puternic, preot, vi2;'onar, 
înţelept». 

5. R. Garbe, op. oit,. p. 251. 
6. Idem, ibidem, p. 228. 
7. I. M'hălcescu, BhagavadgHa,, traducere şi note, Bucureşti 1932, p. 8. 
8. Humbol",dt a ·caracterizat Bh.gavadgita drept <<cel mai frumos, poate chiar 

singuru;/ ipoem cu adevA.rat filozof1' c din toate l'iteraturile lumii» şi a mulţumit lui 
Dumnezeu că i-a dat atitea zile incit a ,putut ajunge la, cunoaşterea aceste' opere. 

9. Schopenhauer zice in «1Parerga» II, p. 417: Bhagava.dgLta «este lectura cea 
mai edificatoare şi mai inăr,ţă,toare posibilă din lume. Ea a fost mingîierea vieţii 
mele şl va fi mlng!ierea mea in clipa morţii». 
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aceste transformări, ca de pildă aceea efoduată prrin gîndirea marelui 
mistic Manikka Vaşagar 10, î.nalţă şi mai mult conceptul iubirii. Ca atare, 
în cercetairea lui bhakti, va trebui să apelăm şi la această personalitat'<=', 
pentru a putea dştiga o priv:re mai generală şi mai apropiată de realitate 
asuprra acestei mari descoperiri a spiritualităţii hinduse. 

După cum am spus mai sus, bhakti înseamnă iubire de Dumnezeu. 
Nojiunea de bhakti este însă cu mult mai largă. Ea include nu numai 
iubirea de Dumnezeu. c: şi iubirea lui Dumn-ezeu- faţă de om. Vom analiza 
deci, pe 1rî.nd, diferitele înfăţişări ale ideii de bhakti. 

I. Bhakti divin. Iubirea omului de către divinitate nu este de la în
ceput precis conturată în religia bhakt,:. Astfel, deşi zeul Krişna afirmă 
la un moment dat: «Eu sînl zeul iubirii, creatorul» 11 , lotuşi Bhagavadgita 
ne dovedeşte în general d zeul iubirii însemnează zeul ce posedă în 
g-radul cel mai înalt fenomenul iub:rii, însă nu este în(eles în sensul că ar 
fi identic cu iubirea. Cu toate acestea, există în Bhagavadgila texte rnre 
se apropie de ideea •identităţii dintre iubire şi divinitate, cum este mai ales 
următorul: «Eu sînt iubireci din fiin\e, care nu se împotriveşte legii» 12. 

Această identificare, după cum ne arată contextul, nu urmăreşte a lămuri 
esenţa iubiirii sau a divinităţii, ci are cu totul alt scop şi anume demon
st1rarea atotprezenţei divinităţii. Prin aceasta. valoarea textului pent,ru 
problema -pe care o discutăm s<:ade enorm, deveni,nd aproape nulă. 

In Bhagavadgita, deci, divinitatea iubeşte, însă nu este 1:dentică cu 
iubirea. Ca atare, ea nu iubeşte î.ntreaga existenţă şi nici măcar pe toţi 
oamenii. Tradiţia vişnuistă şi şivaistă preluorează însă conceptul iub'.rrii 
şi ajunge prin Ma-nikka Vaşagar să identifice divinitatea cu iubirea. Dar 
să urmărim mai îndeaproape procesul iub:rii divine în concepţia reli
giei bhakti. 

Bhagavadgita accentuează mai ales iubirea omului faţă de divinitate. 
Se pare că, în primele forme ale Bhagavadgitei. iubiirea divi.nă nici măcar 
n-a ex-istat, căci î,n recenzia de azi a Bhagavadgitei ea apare fără impor
tantă, dispărînd chiar în fata iubirii umane de Dumnezeu. Lipsa iubi•rii 
divi,ne din primele rece,nziuni ale Bhagavadgitei pare să fie confirmată de 
textul: «Eu sînt acelaşi faţă de toate fiinţele, nu urăsc şi nu iubesc pe 
nimeni; însă cei care mă adoră cu iubire, aceia sînt în mine, iar eu în 
ei». AceasHi lipsă de iubi:re în divinitate de111otă vechimea textului, care 
se apropie î,n concepţie de noţiunea idealistă upanişadică a deplinătăţii de 
sine a divinităţii, depl,:nătate ce se traduce p•rintr-o totală nemişcare, 
indiferenţă. Indifeirenţa este deci supirema valoare, ea este semnul divi
nităţii. Iubira este înţeleasă, ca şi ura de altfel, drept fenomen ce tinde 
spre ceva neposedat încă, î.n genul erosului din cugetarea grecească. Ca 
:1tare, divinitatea fiind desăvîrşită, n-are nevo:e de iubire. 

10. Trăieşte m sec. VII-VTII p. Hr. ffn India de sucl 
11. Bhagavadgb, X, 28, trad. P. Deussein, in Vlier philosopbi8che Text,e det1 

Mahabbamtsm, Leipzig 1906; E. Senart, in traducerea sa, jdenti'fică zeitatea cu 
iubwea: «Eu sint iubirea, zeul generării» (La. Bbagavadgita, Paris 1922). Aoeastă 
traducere ni se paTe eronată, deoarece această idee ina"ltl!, nu mi a.pare nicăieri !n 
Bhagavadgita, ci numai mult ulterior ei. 

12. Bhagav:adgita, VII, 11, -trad. Th. Simenschy, Bucurei;)ti. Casa Şcoalelor, 
1944. Vom folosi în această !Lucrare in general traducerea lui Simenschy. Acolo 
i·nsă unde ni se va pă,rea că traducerea lui S'menschy este mai puţin c:ară, vom 
a,pela la traducerea lui Deussen sau a lui tSenart. In locurile unde nu este specifica,t 
traducătorul, este vorba de Simeschy. 
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Cu timpul însă, iubi-rea cB.pătă o valoare din ce î:n ce mai mare şi un 
înţeles din ce în ce mai înalt, îndt pînă la urmă este admisă întire carac
terele divi,ne. Această concepţie este predominantă în Bhagavadgita. Iu
birea div,ină apare însă numai î:n anumite condiţii. Astfel, îndreptarea 
credinciosului spre divinitate provoacă iubirea divină, căci zice Krişna: 
«Şi, în măsura în care se îndreaptă spre mine, în aceeaşi măsuiră îl iubesc 
iarăşi...» 14 . Divinitatea îşi dezvoltă î,ntreaga gamă a iubirii faţă de cei 
ce corespund cerinţelor sale. In acest sens, găsim în Bhagavadgita urmă
toarele cuvinte: «Cel care mă adoră fără a urî vireo fiinţă, care e bun şi 
îndwrător, dezinteresat, lipsit de egoism, indiferent la bucurie şi Ia înt,ris
tare, iertător, totdeauna mulţumit, concentrat şi î,nfrînat, cu hotăirîrea 
fermă, cu mintea şi gtndul îndreptate asupra mea - acela mi-e drag» 1 s. 
Iar după enumerarea altor atitud:ni plăcute lui Krişna, sfîrşeşte prin 
cuvintele: «Aceia caire, iubindu-mă, venerează această ambrozie sfîntă a 
vorbelor mele, plini de credinţă, a căror ţintă supremă stnt eu - aceia 
îmi sînt cu deosebire dragi» 10. De aic: putem tirage concluzia că iubirea 
lui Vişnu nu se î:ndreaptă asupra tuturor oamenilor. Ea e limitată şi con
diţionată. 

Iubirea pe caire o are divinitatea este miloasă. ln această privinţă 
Bhagavadgita af.irmă: «Din milă pentru ei (pentru cei ce-l iubesc) intru 
în fiinţa lor şi dist,rug întunericul izvorît din neştiinţă pri:n torţa lumină
toare a cunoaşterii» 17. Iubirea mfloasă a lui Vişnu nu rămîne pasivă, 
pur sentimentală, q ea ia foirma faptei, a activităţii, după cum a apărut 
în citatul de mai sus, sau după cum se observă clar în următoarele cuvinte 
ale zeului Vişnu: «Deşi sînt nenăscut, nepieritor, stăpînul cireaturilor, eu 
mă nasc prin puterea naturii mele. Căci ori de cîte ori decade legea şi se 
ridică nelegiuiirea, eu mă creez pe mine însumi. Pentru ocrotirea celor 
vi,rtuoşi şi pentru nimicirea celor !făi, pentru restabilirea legii, mă nasc din 
timp în timp» 1•8 . 

Deşi condiţionat, bhakti divin este considerat în Bhagavadgita ca 
gratuit, adică dezinteresat. Aceasta deoarece Vişnu afirmă: «Nu există 
nimic în cele trei lumi ce aş fi îndatorat să fac şi nici nu este ceva ce-mi 
lipseşte sau ceva caire trebuie să-l dobîndesc» 19 . 

Pînă acum, iubirea din divinitate a avut un caracter bipola,r, adică 
ea era considerată ca 11111 răspuns divi:n în faţa unei atitudini umane plă
cute divinităţii. Totuşi, se pa,re că în Bhagavadgita apare şi o iubire mo
nopolară, necondiţionată, care face trecerea spre concepţia iubirii divine 
g,ratuite şi necondiţionate. accentuată atît de mult în dezvoltairea ulte
rioară a relig:ei bhakti. Această iubire monopolară, gratuită şi necondi
ţionată, apare la lumi,nă în următoa1rele cuvinte ale lui Krişna: «Ascultă 
cm'întul meu cel mai as1cun:s şi mai înalt; eu te iubesc chiar foarte mult, 
de aceea vreau să-ţi spun ceea ce slujeşte mîntuirii tale» 2·0. Aici iubirea 
divină nu mai este condiţionată de nici o atitudine uma,nă. Ea p,rimeşte 
o formă superioară, apropiindu-se de forma ideală a iubirii, adică totala 

14. Bhagavadgita, IV, 11, trad. Deussen. 
15. Bhaigavadgilta, XII, 13-14. 
16. Bhagavadgita,, XII., 20. 
17. Bhagavadgits, X, 11, trad. Deussen. 
18. Bhagavadgita, IV, 6-8, trad. Deussen. 
19. Bhaga,yadglt.a, III, 22, tr:iad. Senart. 
20. Bhagavadgit&, XVIII.,, 64. 
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revărsa,re a iubirii. Aceste cuvinte, vizînd însă numai o singură persoană 
şi apărînd într-un contact cu nuanţă predestinaţianistă, ne permit con
cluzia că iub:1rea divină bhakti nu atinge nici de data aceasta idealul. 
Totuşi se pare că acest text a slujit de fundament dezvoltării conceptului 
ulterior al lui bhakti divin, înălţat atît de mult de Manikka Vaşagar. 

Accentul pus de Bhagavadgita pe iubiirea umană este atît de puternic, 
~ncît idealizează această iubire. Acest fapt produce logic creşterea valorii 
lui bhakti şi apropierea lui tot mai pronunţată de divinitate. Bhakti uman 
este considerat drept fenomen divin - după cum vom vedea, - iar de 
aici pînă la apropierea lui bhakti de natura divinităţii inu mai este decît 
un pas. Prin aceasta Bhakti divin începe să ai-bă un tot mai aparent 
caracter necondiţional, caracter determinat log:c de inecondiţianalitatea divi
nităţii. La o adevărată iubire necoindiţ.:onată, gîndirea indiană n-a ajuns 
însă, după cum ne vom da seama din cercetarea amănunţită a obiectului 
iubirii divine. Totuşi religia bhakti a pornit pe drumul înălţării concep
tului de bhaldi divin pr:n sublinierea tot mai pronunţată a ca•racterului 
11('('.0ndiţio,nal al iubirii. Cităm, în oontinuaire, pentrrµ ilustrarea acestui 
faţ,t, numai un mic fragment din marea operă lirică a lui Manikka Va
Ş~igar, fragment ce ircprezintă un adevă•rat frnn înălţat dragostei dum
nezeeşti: 

(:.O tu, adevărat zeu. 
deşi sînt mai neînsemnat 
decît un animal spurcat, 
te-ai arătat mai iubitor 
clecît o mamă ... 
Şi totuşi, tu, izbăvitor, 
te-ai unit, iubitor, 

î ;~ cu inima-mi de fiară, 
nelăsî•nd-o să piară 

şi oh ... vai mie, 
ea nu ardea 
de dragoste pentru tine 21. 

Jntreaga dogmaiică şivaistă sud-indiană consideră că toate procesele 
lumii, de la formarea pînă la distrugerea ei, sÎinr conduse spre izbăviirea 
sufletelor prin forţa iubirii divine 22 . lnbreaga activitate a lui Vişnu şi a lui 
Şiva faţă de oameni poartă pecetea acestei iubiri. Desele întrupărj ale lui 
Vişnu, cum a fost şi cea în persoana lui Krişna, s-au întîmpla1t în viirtutea 
dragostei dumnezeeşt:. Iubirea divină poartă, în consecinţă, u,n tot mai 
accentuat caracter mîntuitor. Iubirea divină şi mîntuirea capătă în religia 
bhakt.:, acelaşi î!lţeles, cum vom vedea mai departe. Această identificare se 
bazează. pc acelaşi imperativ al iubiriii necondiţionate. 

Putem spune deci, în rezumat, .că bhakti divin suferă începînd cu Bha
gavadg-ita o continuă modelare. Pînă la urmă el ia o formă mai înaltă şi 
mai pură. Ca ata,re, el este în primul rtnd fenomen monopolar, adică por
nind de la iDumnezeu, cu care se identifică, fără a se afiirma însă acea.sta 
undeva explicit. Bhakli apare sub acest aspect drept compasiune pentru 
om, drept milă. El este însă totodată activitate, căci aprinde în sufletele 
oamenilor iubirea. Această ,:ubire monopolară este cauza întrupărilor lui 
Vişinu, cauza apairiţiei învăţăturilor sale şi în fiine cauza dăruirii iubirii 
omului. 

21. Manikka Vaşagar, '.lliruvasaga~, I, 8, !n H. W. Schomerus, Melstn 
EckBhart 1L Manikkia. Vaşagar, GiiterS~h 1936, p. 75. 

22. Vezi S'chomerus, 011. oit., p. 46-47. 
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ln al doilea rînd, bhakti este şi fenDme11 b:p,olar. Iubirea bipolara 
apare în momentul în care omul se deschide acţiunii iubitoare divine. 
Această iubire este rezultatul iubirii monopola,re, este starea în care su
fletul credinci<ilsului se întîlneşte cu Y.işnu. Ea este irăspu,nsul plin de bu
rnrie al divinităţii ce se î1ntîlneş1e cu credinciosul avid după divinitate. 

Ambele forme de iubire au comun o oarecare dezinteresare şi necondi
ţ,ionalitate. Cauza şi scopul lor rezidă în ele însele, afiirmă religia bhakti. 
Aceasta se datoreşte faptului că între zeitate şi iubire este o foarte strînsă 
legătură, ce merge aproape ptnă Ia o identificare. 

O a doua formă principală a noţiunii de bhakti este bhakti uman. 
2. Bhakti uman. Acesrta este un fenomen foarte complex. El include 

toate facultăţile umane, cuprinzînd şi cele mai adînc[ ,regiuni ale sufletului 
omenesc. Prin însăşi semnificaţia sa de iubire, bhakti apare ca uin feno
men sentimental. In această privinţă, Seina1rt spune că bhakti «este cu 
mult mai mult un sen1iment decît o dogmă» 2 3. El este «expresia pasională 
a unui cult personal» 24 . In acest sens, bhakti este caracterizat ca o «iu
bire oredincioasă şi plină de încredere în Dumnezeu» 25 . AcE,st carncter al 
iubirii îl găsim clar exprimat în Bhagavadgita VII, 28: «Insă cei. virtuoşi, 
ale cărnr păcate s-au şters, aceia, liberaţi de îndoita iluzie, mă iubesc cu 
credinţă statom:că». Increderea nezdruncinată nu acoperă îint,reaga sferă 
a iubirii, înţeleasă în specificul ei afectiv. Pe lîngă încredere, aflăm în 
bhakti «o aşteptare şi o speranţă» 26 . Acest caracter apaire din strînsa le
gătu,ră ce există în1tre iubire şi mîintuire, legătură scoasă la iveală adesea 
de Bhagavadgita. Iubirea div,inităţii fiind identificată cu mîntuirea, cu uni
,nea cu divinitatea, iubi1rea incipientă se umpl·e de tensiunrn aşteptării şi 
spmanţei. Intr-o asitfel de tensiune plină de iubire, ce se înalţă spre divi
nitate, Manikka Vaşaga,r exclamă: «Eu nu cunosc o altă năzuinjă decît 
spre tine. M-ai prins cu totul Îrn slujba ta!... simţul meu, corpul meu, 
gura mea, nasul, urechea şi ochiul meu, toate membrele şi simţurile mele 
nu sînt îndreptate decît spre Tine! Nu mai doresc să trăiesc pe acest pă
mînt. Cheamă-mă, o Doamne, la Tine şi acordă-mi harul tău» 27 . 

Dair ceea ce formează specificul afectiv al iubirii este forma de ado-
1rare sau venerare sub care apare iubirea. Găsim pretutindeni în Bhagavad
gita preceptul divin al adorării lui Dumnezeu, redat sub forma foarte sculft{i 
şi imperativă: «Adoră-mă» •2s sau sub forma mai explicativă şi legată de 
o promisiune, ca de exemplu: «Cel calfe mă adoră mai presus de orice ... va 
veni siguir la mine» 29 . Această adorare este înţeleasă de Bhagavadgita ca 
o dăruire plină de iubire, căci zice Krişna: « ... Aceasta ştiu înţelepţii şi mă 
adoră dindu-mi-se în iubire» 3o_ 

Cercetarea aceasta a lui bhakti în latura sa afectivă ne-a arătat înăl
ţimea la care s-a lfidicat concepţia hindusă despre iubire. Bhakti are îinsă 
în această latu1ră afectivă şi un aspect inferior. Acest aspect, mai genera
lizat în concepţia populară şi concretizat î,n opera Gi:ta-Govinda, nu poate 

23. Senarţ, La Bhagavadgita, p. 35. 
24. Idem, Ibidem, p. 32. 
25. R. Garbe, op. cit., p. 24!2. 
26. K. Hutten, Die Bhaktl-Religion in lndien u. der chrl8tlliche Olaube im 

N. Testament, Stuttgart 192'9, p. 65. 
27. M1m:,kka V~ar, 136, 5 .. dn K. Hutten,. op. cit., p. 61. 
28. Bha.gavo.dglt&, XVIII, 61. 
2-9. Bhag,a.vadg,ita, XVIII, 68 sau IX, 22 etc. 
30. Bhagavadgita, X, 8 t cd. Deussen. 
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ii lrecul cu vederea. E vorba de asp,edul cruLic al iubirii. ln Gita-Govinda 
este descrisă pe larg iubi1rea dintre divinităţile Kr-:şna şi Radha. E adevărat, 
aceas1tă iubire este interpretată de mulţi mistici îintr-o formă mai spirituali
zată şi anume ca Lind vorba de iubirea dintire Dumnezeu şi suflet. Ero
tismul puternic ce-l caraderizează pe hindus, face însă ca iubiirea de Dum
nezeu să ia îin marile mase aspecte erotice, care-şi găsesc motivarea în 
Gita-Govinda. Ca atare, Kirişna este privit drept amant, ia,r legătura cu 
ei, bhakti, ia aspectul unei «ameţeJ.i, unui extaz, unei plăceri simţuale pu
ternic potenţate» 31. 

Bhakti are însă şi o latura cogniiivă. A{._-eas1tă latură este foarte mult 
accenluată de Bhagavadgita, care se resimte de influenţa spiritualităţii 
indiene contemporane şi ainterioare ei, putem:c Oll"ientată spre cunoaştere. 
Unul din cele trei drumuri spre mîntuire preconizate de această scr:ere 
este reprezentat tocmai de cunoaşterea pură (samkya). Această orienta-re 
spre cunoaştere (specHică f>piritului hindus)., a făcuc ca însuşi bhakti să 
capete accentuate aspecte intelectuale, care numai cu dmpul îşi pierd din 
importainţă. 

Bhagavadgita este plină de texte carie ine indică accentuata coloratură 
cognitivă a lui bhalcii, cum spre exemplu: «Insă cei care mă venerează, 
gîndindu-se ia mine printr-o concentraire absolută, eu îi scot curînd din 
oceanul morţii şi al ciclului de renaşteri, fiindcă miintea lor este adîncita 
în mine» 32 . Sau: «Cei oe mă venerează gî1ndindu-se numai la mine şi 
la n:mic altceva, veşnic concentiraţi ... » 33 etc. Iubirea capătă în felul acesta 
aspectul unei concentrări intelectuale îndreptată spre divinitate, după cum 
reiese şi din următoarele cuvinte: «Iubirea faţă de mine, pirintr-o concen
trare statornică numai asupra mea ... » 34 . Ca urmalfe a acestei interpretări, 
bhakti apare ca posedî1nd o funcţie de cunoaştere, afirmată expres de Bha
gavadgita în urmăioarea formă: «Prin iubire el mă cun~aşte ciine sînt şi 
cît sînt de maire» 35_ Cunoaşterea bhakti nu este însă în fond «o cunoaştere 
pură, teoretică, îndreptată ,numai spre cîştigarea de cunoştinţe. Dimpotrivă, 
este o cunoaştere care presupune adevărul clllnoscut într-o oarecare mă
sură; şi anume adevăirul ,că divinitatea este o 1realita1te eternă şi mîntuitoare. 
Asupra acestu: adevăr se îndreaptă acum cunoaşterea. Aderă la el, se leagă 
de el, se scufundă în el. Astfel,· această cunoaştere este ceva asemănător 
evlaviei, o gîndire continuă şi stăruitoare asupra lui Dumnezeu» 36 . In 
această privinţă, ma;rele •reformator, mistic şi gîinditor Ramanuja 37 afirmă: 
«O astfel de gîndire stăruitoare este desemnată prin cuvîntul bhatkti» 38 , 

iar î,n ai'tă parte zice: « (bhakti) este o am:ntire persistentă, în forma unei 
succesiuni de acte de amintire, care curg tot aşa de continuu ca scurgerea 
uleiului» 39. 

31. K. Hut:ten, op. ct., p. 58. 
32. Bhagava.dgita., XII, 6-7. 
33. Bhagavadgita., IX, 22. 
34. Bhag,avadgitra, XIII, 11. 
35. Bhagavadgita, XVIII, 55. 
36. K. Hutten, op. cit., p. 52. 
37. Ramanuja e marele restaurator a~ vişnuismulul. Origilnar din Indi!II me

rid,:onală,, e co•ntemporan cu Hugo de St. Victor. Mare gdnditor., Rama.nuja se ridică 
împotriva idea1ismului veda.ntic, susţintnd cu ,tărie un realism a:bsciLut. 

38. Ramanuja, Siddha.nta, 23, 1n K. Hutten, op. cit., p. 53. 
39. Idem,. ibidem, Zl, la Hutten. op. cit., p. 53. 
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Ca,racterul intelectual al lu.i bhakti nu ar-e deci o nuanţă pur coginitivă, 
ci una meditativă. De aceea Ramanuja înţelegea prin cuvîntul bhakt.i şi 
medi'taţia plină de afecţiune asupra lui ,Dumnezeu 40 . Bazat pe acest ca
racter al lui bhakti şi în conformitate cu doctrina vişnuistă despre preexi
stenţa sufletelor, Ramanuja consideră bhakti şi ca un fel de amintire a 
stări-i fericite a suflele!or înainte de încarnaire 41 . Aceas1tă amintiire şi me
ditaţie iubitoare şi continuă, «transformă reprezentarea lui Dumnezeu în 
or(:Zentare». Din anticiparea lui Dumnezeu, bhakti devine acum c01ntem
plare, carie repirezintă la Ramanuja «o simplă restaurare a conştiinţei» 42 , 

adică o revenire sp:rituală la starea primordială de vecinătate conştientă 
şi simţită cu Dumnezeu. 

Bhakti ,nu este lipsit nici de latura volitivă, activă. Aceas'lă latură este 
însă mai puţin accentuai:ă, restrîngîndu-se la o cinstire şi o adorare a lui 
Vişnu, cu un cult în viaţa cotidiană. In p1rivint.a cultului, Bhagavadgib 
spune: «Cine-mi oferă, cu iubi,re, o frunză, o floare, un fruct, apă, dacă 
sînt oferite cu iubire şi pietate, le primesc» 4 3. 

Activitatea d:n cadrul lumii, efectuată pentru lume, nu are nici o le
gătură cu bhakti. Activitalea îndreptată spre divinitate, cum este de pildă 
activitatea cultid., activitatea meditaţiei ek., ek., este inclusă în noţiunea 
de bhakti, căci zice Krişna: «Dacă nici aşa nu poţi, fă totul pentru mine. 
Dacă vei săvîrşi fapte pentru mine, vei dobîndi desăvîrşirea» 4 4 . Se ob
servă însă că acest sfat este condiţionat de neputinţa îndeplini,rii unui ,sfat 
superior, care sună în felul acesta: «Cel calre mă iubeşte fără a ţine seama 
(de nimic altceva pe lumea aceasta), care-i pur, priceput, indifereint, fără 
nelinişte, care a renunţat la orice întreprindere - acela mi-e drag» 45 . Aici 
e vorba deci de o totală excludere a lui bhakti di,n lume, de o limitare ex
tremă a sferei iubirii în latura ei activă, fapt ce va avea urmări negative 
în valorizairea lui bhakt.i. 

Din cerceta1rea de pînă acuma a ideii de bhakti ne-am putU't da seama 
că textele prezentate acordă iubirii -$emnificaţii multiple, subliniind în 
special latura sentimentală şi latura cognitivă a iubirii. Aceasta ne do
vedeş1e că bhakti nu se reduce la o simplă funcţie psihică, ci dimpotrivă 
este atît sentiment cît şi cunoaştere şi chiar voinţă. Am putea spune, ba
zîndu-ne pe citatele folosite, că bhakti 'este peste sentiment, cunoaştere 
sau voinţă; este ceva mai mult decît toate acestea la un loc, deoarece are 
altă orig:ne, altă adîncime sufletească şi este altfel legat de întreaga 
fiinţă decît facultăţile sufleteşti numite. O cerceta,re psihologică nu ne 
poate dezvălui natura lui bhakti. Bhakti e un fenomen de o adîncime incal
culabilă'. El e un fenomen fiinţial, dar nu în sensul că reprezintă esenţa 
fiinţei umane, ci în sensul că este cel mai intim legat cu aceasta, avînd 
legături adînci în fiin~a umană. Tofodată, este fiinţial prin faptul că 
bhakti cuprinde în sine totalitatea facultăţilor sufleteşti, fără nici un rest. 

Aceste fapte ne fac să afirmăm cu Hutten, că în bhakti «nu numai 
atenţia, funcţ.:a raţională, stă în drumurile Domnului, ci înt,reg spi,ritul, 

40. Vezi Pierre Johanns, VeM mie Chrlst par le Vedanta., I, Louva,-,n, 1932, 
pag. 93-96. 

41. Idem, ibldem, p. 217. 
42. Idem, ibidem, p. 218. 
43. Bhagavndgitia., IX;, 26. 
44. Bhagavadgita., XII, 10. 
45. Bhagavadgi'tlll, XII, 16. 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



BHAKTI ŞI AGAPE 233 

totalitatea omului» 46 . Bhakti este aşadarr «o ardere a sufletului, o iubire 
deplină şi vie, saturată de toate forţele spiritului. Afectele nu sîin1 com
bătute sau negate, ci legate de Dumnezeu; şi tocmai aceasta dă lui bhakti 
o forţă şi o împlinire imensă. Ea cuprinde pe om în totaldatea sa şi inu 
se limitează numai la o regiune anumită a sufletului său 47 . 

După ce am analizat fenomenul bhakti, mai ales din punct de vedere 
psihol·ogk. să încercăm a-i surprinde caracteristicJe din manifestarea sa 
fenomenală. 

Bhakti divi,n existînd în divinitate ca ceva cu totul intim lui Dum
nezeu, reprezintă pentrru credincios suprema valoare şi totodată ceva cu 
totul transcendent omului. De aceea, apar•iţia în om a lui bhakti reprezintă 
un dar acordat crediindosului de către zeitate. Ideea de bhakti, dar al di
vinităţii, apaire puternic accentuată la reprezentanţii de seamă ai reli.giei 
bhakti. Astfel, Manikka Vaşagarr consideră iubirea c,e o poartă lui Dum
rnezeu în inimă drept un dar al acestuia. In această privinţă el zice: «El a 
sădit sămînţa iubirii în cîmpul adorării» 48. Cunoscînd că iubirea este un 
dar al lui Dumnezeu, se roagă pentru ea: «Iubirea mea pent,ru 1,:ne, tre~ 
-zeşte·mi-o, Doamne» 49_ 

Iubirea odată apărută este considerată drrept puntea de legătură CU' 

divinitatea. Această legătură nu esbe unid, mai ales în Bhagava-dgita, unde 
mai găsim şi alte legături între om şi diviinitate şi ainume legătura bazată· 
pe metoda samkya (metoda cunoaşterii), sau legătura întemeiată pe me
toda yoga (metoda activ•:tăţii, a datoriei). Totuşi, cu timpul şi mai ales 
la Manikka Vaşaga,r şi chiar la Ramanuja, bhakti este considerat din ce' 
în ce mai mult ca legătură unică. 

De acest aspect al lui bhakti - legătură cu divinitate-a - se leagă' 
alt aspect mult subliniat şi anume bhakti mijloc de mîntuire. ln acest 
sens găsim scri:s în Bhagava dgita « I nsă eu (Vişnu) pot fi dobîndit priin° 
tr-o iubire care nu mai cunoaşte nimic altceva» 50 . Din cauza accentuării 
tot mai puternice a iubirii şi prin divinizarea ei, bhakti devine, din mijloc 
al rnîntuiirii, la Manikka Vaşagar şi Ramanuja, mîntuirea î,nsăşi. Astfel, 
ma,rele mistic şivaist exclamă: «Şi mi-ai acordat ,iubirea necesară pentru 
a mea mîntui1re» 51 . Valoarea unică ce o primeşte iubirea, mai ales în con
cepţia lui Manikka Vaşagar, fi iace pe acesia să ridice rngi arzătoar1e cătrn 
Şiva pentru a i se acorda ,:ubirea, ca de pildă: «Iubir<'a pentru tine tre
zeşte-o în mine, Doamne» 52 , sau: «lnarmează-mă cu iubirea pe ca,re o simt 
pentru tine venerabilii tăi credincioşi» 53 . Aceeaşi interpretare o dă iubirii 
-şi R.amanuja, al cărui s:stem este î,ncoronat de te-oria sa despre bhakti, î11 

sensul că iubirea de Dumnezeu este fie scopul fie mijlocul irealizării noa
stre personale» 5-1, 

46. K. Hutten. op. cit., p. 53. 
47. Idem, ibidem, p. 66. 
48. Maruikka Vaşagar, III 7, în H. W. Schome~us, op. cit., p. 75. 
49. Mi::!n.ikka Vaşagar, V, VIII, 14. in H. Schomerus. op. cit., p. 74. 
50. Bha,,,aavadgiia, XI, 54. 
51. Man'kka V~ar, XLII, 6, irt Schomerus, op. cit., p. 75. 
52. Man"kka Vaşagar, V, VIII, 4, in H. W. Schomer\l8, op. cit., p. 74. 
53. Manikka Vaşagar, XXXII, 8. în rl. W. Schor:ien.ts, op. cit., p. 74. 
54. P. Johanns_. op. cit., p. ~08. 

1 
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Bhaktî este deci «mijloc de mîntui,re» 55 ; însă nu numai atît, cac1 m 
dezvoltarea religiei hinduse a iubirii, <<bhakti nu mai este un simplu mijloc 
de mîntuire, ci mîntuirea î,nsăşi» 56 . Această valoarre supremă ce i se re
cunoaşte iubirii o găsim cel mai clar exprimată la Manikka Vaşagar. Acest 
maire mistic al iub:rii c()lnsideră mîntuirea ca apăirînd în momentul în care 
sufletul este cuprins de Şakti 57 . Or, el consideră că «ambele acte, cel al 
cuprinderii sufletului de către bhakti şi izbucnirea lui bhakti, apar simultan, 
nelăsîndu-se despărţite unul de altul» 5 s_ Această concepţie se bazează pe 
ideea originii divine a lui bhakti, am putea spune a divinităţii lui bhakti, 
şi totodată pe ideea că bhakti reprezintă uniunea cu divinitatea, id€e ce 
urmează a fi cercetată ceva mai jos. Prima idee o exprimă Manikka Vaşa
ga,r în versurile: «'De aceea aparţine toată iubirea/ care sălăşluieşte în 
inima mea / numai lui, numai lui Şiva» 5•9_ Jar a doua idee o găsim expri·
mată tot de acest eîintăreţ prin cuvintele: «In carnea urkioasă a corpului 
meu/ a pătruns Şiva / şi cu sufletul meu/ s-a unit în i:ubire» 60 . 

Se poate dec,i uşor observa că raportul dintre iubire şi mîntuire a 
paircurrs o evoluţie ascendentă. De la conceptu] de mijloc preferat de mîn
tuire, găsit în Bhagavadgita, ajunge la Manikka Vaşagar şi Ramanuja 
mijloc unic de mîntuire şi chiar mîntuirea însăşi. Prin aceasta bhakti ca
pătă un sens cu totul ideal, reprezentînd beatitudinea şi fericirea cea mai 
deplină. 

Bhakti ma,i are însă şi alte ca,ractere, care exprima m modul cel mar 
adecvat esenţa sa. Acestea sînt: dărruirrea, abandonarea ( Prapatti) şi rnniu-
11ea. In această privinţă Bhagavadgita zice: «Insă dintre yogi, acela îmi 
este legat cel mai intim, ca,re îmi dă eul său înterior şi mă adoră cre
dincios» 61 . 

Vişnu:smul acordă lui prapatti o foarte mare impo,~1:anţă. Prapatti este 
«totala abandonare a sufletului lui Dumnezeu. abandonare în care crredin
dosul trăieşte adevărul că anume Dumnezeu este eul-propriu, este sufletul 
.sufletului său ... In această experiere nu mai există iubirea de sine, nici 
căutare de sine ... Sufldul iubeşte pe Dumnezeu mai mult ca pe sine în
~uşi» 62 . In această sta,re plină de iubire, credinciosul exclamă: «Ideal este, 
o rege, cel care-şi poate lăsa grrijile precum fac copiii. Aceştia nu se Î1fl
grijesc de trup şi bunuri .. :\1ama grijeşte! - Tot aşa lasă şi acesta lui 

55. K. Hutten, op. cit .. p. 64. 
56. K. Hutten. op. cit., p. 66. 
57. Şa:kti formează, Î!ll dogmatica şivaistă, împreună cu Şiva, o divinitate

bi-ipostatică. Ea reprez;ntă corespondentul imane!llt al divinităţii bi-ipostatice trans
cendente ş:vaim-Şiva. In momentw in care divinitatea devine activă, indreptîndu-se 
spre materie, ea apare oa Şiva şi Şakti. I•n această. formă Şiva şi Şakti, deşi divini
tate, e o emanaţie a divinităţii tra•.nscendente. Numai prin emanaţ-'•a Şa;kti lumea 
ia fiinţă. Şiva rămîne oarecum exter:or lumii, pe cînd Şakti intră in ilume. Şakti 
se află latent în sufletele oamenilor. Şakti fiin<l d:vinitate, este. după. părerea eoui 
Manikka Vaşagar, şi iubire Aceasta, ,izbucnind. cu voia divinită•ţii, cup.rin<le înt,eg_ 
sufletul şi.J, mintuieşte (ve2Ji, H. W. Schomerus, op. cit., .p. 25 şi w-rr1.). 

58. H. W. Schomerus. op. cit., p. 714!. 
59. 1\llanikka Vaşa.g~r. X:, 13, în H. W. Sc:homerus, op. cit.. p. 74. 
60. Man.kka Vaşaga.r, XXXIV;, 2, în H. w. SchomeTilS, op. oit., p. 23. 
61. Bhagavadgita, VI, 47, trad. Deussen. 
62'. P. Johanns, op. cit., p. 96. 
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Vasudeva, lui Bhagavat, apărătorul, îngrijitorul, greutatea gr;jilor şi se 
îngrijeşte 1numai de a-l sluji. Pent:ru bunul lui mers el nu se îngrijeşte. 
El se va î1nigriji afirmă aceasta cu înc.rede;r,e. El, care a colo1rat în alb le
bedele şi a împodobit cu verde papagalii, iar pomilor le-a dat splendoarea 
plină de variaţie, va îngriji şi de mine» 63 . Un astfel de credincios pli,n de 
iubin-e pentiru divinitate «lasă plăcerile pentru lume şi carne ... nu caută 
plăcere şi nic·i fericire, nu caută inici ceea ce are valoare sau ceea ce me
rită iubire, ci meditează numai la Narayana, se apropie numai de Nara
yana ... nimic lflU speră, nimic nu se gîndeşte decît să fie în uniune cu Na
rayana» 64 . In aceste momente de dăruire iubitoa,re, p:rea iubitorruJ str·:gă 
lui Dumnezeu: «Ceea ce este al meu, Doamne, şi ceea ce sînt, totul să-ţi 
aparţină, o Madhava» 65_ In prapatti omul cunoaşte într-adevăr originea 
divină, transcendentă, a iubirii şi de aceea poate exclama plin de siguranţă: 
Aceasta este singura scăpare: să fii total lipsit de ajutor şi Dumnezeu plin 
de ajutoir» 66_ 

Şi, într-adevă,r, în această stare de supremă abandonare, iubirea se· 
realizează. Ea reuşeşte să apropie, pînă la contopire, cei doi poli între care 
se manifestă, formînd o singură u,nitate, o singură fiinţă, o singură conşti
inţă: iubirrea. Ea relevă în felul acesta esenţa ei: unirea. In virtutea ace
stui adevăr, ~rişna făgăduieşte uniunea celui ce-l va asculta: «Spiritul tău 
îndreaptă-I asup,ra mea, adu-mi omagii, jertfeşte-mi, adoră-mă; în felul 
acesta, dîndu-mi-te mie şi preţuindu-mă mai presus de orice, vei intra în 
mine» 6'7 . 

Bhagavadgita wnsideră astfel această realizare de sine a iubirii ca 
starea supiremă de mîntui1re, înfăptuită pri,n unire. Unirea preconizată d~ 
Krişna în această scriere scară a indienilor, r-eprezintă însă o unire totală, 
o uniune. Aceast fapt reiese şi din textul de mai sus, ca de altfel şi din 
multe altele, cum e de exemplu şi următorul: «Mulţi sînt, care, e!:b{'raţi de 
pasiu,ni, de f,fică şi mînie, identifidndu-se cu mi-ne, căutînd la mine scâp;:i
,rea, curăţiţi prin asceza cunoaşterii, se topesc în fiinţa mea» 68 . In Bhaga
vadgita se resimte, şi în această problemă, influenţa mon'smului upanişadi-c. 
In dezvoltarea ulterioară a vişnuismului în diferitele sale forme, c::i şiniism 
etc., u,nirea înfăptuită prin iubire ia fot mai mult caracterul comuniunii, 
adică forma unei uniri în care însă conturul personalităţilor implicate în 
actul unirii nu este şters. Astfel, Manikka Vaşagar afirmă «în carnea gro
solană a corpului meu/ a pătruns Şiva / cu sufletul meu/ s-a unit în iu
bire» 69; iar ceva mai jos zice: «Necontenit eşti tu/ în mine, în inima 
mea I, eul meu ai devenit tu / o, cel mai mare dintre ze:». Ac-este citate 
ne i,ndică faptul d, deşi s-a produs uni 1rea îintre om şi divinitate, personali
tăţ,ile rămîn distincte tocmai prin faptul că ele comunică. In această pri
vinţă, H. W. Schomerus, un foarte bun cunoscător al cugetării lui .i'v\:rnikka 
Vaşagar, afirmă: «In unirea sufletului cu divinitatea, în starea celei mai 
înalte fef'iciri, divinitatea rămînţ Ct'ea ce este, î,nsă şi sufletul rămîne cee. 
ce es.te după natură. In fiinţele lor, ambele m2rimi rămîn ceea ce au fo'.'t 

63. Vis.nn-Narayana, 31. î'll K. Hutten. op. cit., p. 56-57. 
64. Vişnu-Narayana, 29, în K. HuttEn, op. cit.. p. 55. 
65. Vişnu-Narayana, 50, în K. Hutten, op. cilt., p. 63. 

,,(;5_ Viş.nu-Naray,ana. 125, în K. Hutten, op. cit,, p. 62. 
67. Bhagavadgita., IX, 34,, trad. Deussen. 
68. Bhagavadgi.ta, IV, 10,, trad. P. Deussen. Sublinierea este a rnoast.ră. 

69. Ma:n:ikka Vaşagar, XXXIV, 2, ~n H. W. Schomerus, op. <.it., p. 23. 
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de totdeauna, încă ele inu mai sînt ceea ce sint în acea despărţire, fiecare 
oentru ,sine ... ci formează o unitate ce există împreună şi totoda,tă una
într-alta» 70 . 

Am cercetat pînă acum fenomenul bhakti privit numai în sine. Pentru 
a surpirinde însă pe bhakti în t-oată puritatea lui, trebuie să cercetăm nea
părat obiectul său. Aceasta fiindcă obiectul iubirii determină în cea mai 
mare măsură caracterul acestui fenomen. lubiirea nu apare ca ceva închis-, 
n:u ~e revelează prin sine, ci ,prin c,eea oe-i formează esenţa şi anume revăr
sarea. Ca atare, :ubirrea este o :năvală spre ceva dincolo de ea, spre obiect. 
Prin obiect ne dăm seama ce fel de ,revărsare este, ce iubire avem. Deci, 
prin obiect se revelează obiectiv valoarea şi caracterul iubirii. 

3. Obiectul foi bhakti divin. In această p,rivinţă întrebările carre se ri·
dică sînt: care este acest obiect, cum se prezintă el şi de ce apare drept 
obiect al iubirii? 

După cum s-a :putut observa din cercetarea iubirir divine, cartea 
sacrră a krişnaLsmului nu afirmă nicăieri explicit o iubire nediscriminatorie 
a lui Dumnezeu pentru totalitatea oamenilor, adică nu afirmă existenţa 
unei iubiri ca1re să nu ţină seamă de însuşirile sau atitudinile oamenilor. 
Dimpotrivă ea promite iubirea divină numai celor drepţi şi virtuoşi. Io 
ac-eastă ,prrivinţă zice Krişna: «Căci ori de cîte {)lri decade legea, şi se ridică 
nelegiuirea, eu rriă creez pe m:ne însumi. Pentru ocrotiirea delor virtuoşi 
şi pentru nimicirea celor răi, :Pentru restabili1riea legii, eu mă renasc din 
perioadă în ,perrioadă» '71 . Totuşi există texte care într-adevărr nu vorbesc 
des,pre o iubir-e a lui Dumnezeu faţă de lume şi totalitatea oamenilor, dar 
o implică. De pildă este u1rmătorul text: «Toată lumea ar pieri dacă n-aş 
săvîrşi fapte, iar eu aş pricinui tulbura!fe şi aş distruge fiinţele» 72 . Astfel 
de texte, cît şi ideea harului divin (prasada) 73 sau ideea deselor întrupări 
ale lui Vişnu, .pun bazele unei iubiri mai largi faţă de oameni. Bazat pe 
aceste două idei, krişnaismul - mai ales ,pri,n Manikka Vaşagar - pune 
bazele unei condepţii mai înalte desprre iubirea divină. 

Nu omul înkeg reprezintă cu adevărat obiectul propriu al iubirii dum
nezeeşti. Iubirea lui Vişnu nu ar·e în veder-e complexul psiho-fizic din care 
este format omul, ci numai sufletul uman. Aici apare o c2.racter:stică inte
res~mtă a concepţiei k:rişnais.te despre iubirea divină. Ac:eastă caracteristică 
este în legătură cu învăţătura despre mîntuire, care prreconizează îndţpăr
tarea de trup şi de v:aţa acestuia şi după care mîntui,rea este o stare de 
unire spirituală cu divinitatea. Totodată această caracteiristică este în le
gătură cu concepţia desp,re eternitatea lumii materiale şi spirituale, a 
·lui prakriti -şi puruşa. «Află că ,natura şi sufletul sînt fără început» 74 zice 
Bhag:avadgita. In cons,ecinţă, starea de unire dintre trrup şi suflet. a,părută 
orin ~m, este accidentală, şi împc>lriva legii eterne şi ca atare trebuie înlă
turata cît mai repede posibil. Această concepţie este mult dezvoltată de dog
matica vişnuistă şi şivaistă şi întemeiată filozofic de Ramanuja, după care 
«sufletul este după natura sa un mod al lui Dumnezeu, mod cu totul spi
ritual, adică fără o conexiune esentială cu materia - de asemenea mod 
etem şi imuabil. El (sufletul) nu este ,nici ctrieat, nici format prin evoluţia 

70. H. VV. Schomerus, op. cit., p. 194. 
71. Bhagiavadgi"lta, IV_ 7-8. 
72. Bhagavadgita, III, 24. 
n. Bhagavadgita, XVIII. 56. 58, 62, 66, 73. 
74. Bhagavsdgitai, Xill, 20. 
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esenţej divine. Totuşi el este dependent de Dumnezeu în existenţa sa, 
precum modul depinde de substiratul său·. sau accidentu] de substanţă» 75 • 

Iubirea lui Dumnezeu se îndreaptă deci s.pre suflet, care urmează a fi salvat 
de starea de infer:oritate şi suferinţă, cauzată de legătura sa c·u materia, 
şi readus în starea feirkită primorrdială. 

Dar ce se întîrnplă cu matura. cu lumea animală şi vegetală? Atît 
Bhagavadgita cît şi literatura ulterioară ,nu amintesc de nici o iubire di
vină faţă ele natură. Aceasta, deoarece lumea, deşi are o bază reală, m;:i
teria - substanţa eternă - în forma sub ca1r•e ne apare, es,te totuşi tre
cătoare şi ca atare este o iluz:e, maya. In c:eea ce priveşte natura însufle
ţită. aceasta nu reprezintă ceva în sine. ci o formă inferioară de existenţă, 
formă sub care apar sufl.etele păcătoase în virtutea legii kairma. In starea 
animală sau vegetală, sufletele 1nu se pot bucurra de revărsarea directă a 
iubirii divine. Numai în starea ele om sufletul d•ev:ne obiect al iubirii lui 
Vişnu. Chiar la Manikka Vaşagar, marele apologet al lui bhakti, nu găsim 
alt obiect al iubirii divine decît sufletul uman. Lumea an:mală, vegetală 
sau 1natu1ra, în complexitatea ei, nu intră în foc-mul iubirii divine. 

Ca,re este oare cauza acestei îngrădiri a or:zontului de irevărsare a 
iubirii divine? Deşi literatura bhakti afirmă că iubirea lui Vişnu este gra
tuită. totuşi se poate observa d:n îng,rădirea ·ei că această iubire es,te con
diţionată de obiect. Pentiru ca iubirea lui Vişnu să se poată revărsa, este 
nevoie deci ca obiectul să corespundă anumito:r c:ondiţii. Prin faptul că 
iubirea se îndrea,ptă numai spre suflet. putem deduce că bhakti divin îşi 
doreşte drept obiect o existeinţă demă. Acesta este şi motivul lipsei de 
iubire faţă de natu,r·ă. care în rnnc-epţia dogmaticii vişnuiste reprezintă 
ceva cu totul trecătoir, lipsit de valoare. Această d:irecţ,:onare a iubirii spre 
ceva etern valabil, spre sufletul uman, arată s.pecificul orientării lui bhakti 
spre valoare - înţeleasă înti,•-un sens ontologic. 

In al doilea rînd, din faptul că iubire.a divină mu se îndreaptă nic: 
::,.pre mateirie, care ipoairtă pecetea eterinităţii, rezultă că bhakti divin îşi 
doreşte un obiect conştient, avînd deci o personalitate şi c1a atare fi:nd 
identic formal cu divinitatea. 

Al doilea specific al orientării lui bhakti este d,eci or'entarea spre va
loare calitativă. 

In al treilea rîncl. s-a putut obseirva că iubirea divi:nă nu se îndreaptă· 
spre sufletul :prins prin legea karmei, într-un corp animal sau vegetal. 
Această notă a iubirii scoate la iveală faptul c:ă bhakti divin se îndreaptă 
numai spre acel suflet caire poate răspund2 iubirii di\·ine, de-ci spre acel 
suflet caire cu toată stai:ea sa inferioară, rlatorită l·egăturii sale cu materia, 
are o valoare superioară, putînd sezisa di\'initateJ şi răs,puncle chemăr:i ei. 
Acest specific al orientării iubirf'ii a,pare .î,n evidenţă şi în cadrul uman, unde 
iubirea se revarsă cu atît mai mult cu cit omul este mai pro-fund îndreptat 
spire d:vinitak. Această direcţionar€ ;:i iubirii divine nu intră în conflict 
cu iubirea har, adică cu •::onceptul v:şnuist, dup·ă ,care iubi1rea umană pentru 
div i,nitate este acordată sufletului ca dair. Nu intră în conflict, deoarece 
iubirea har inu este acordată decît ca sămînţă sufletelor umane, care pri'l 
starea lor umană au posibi!itate;:i dezvoltării lui bhakH. Aceste fapte ne 
duc la concluzia că bhakti nu se îndreaptă dedt spre o valoare religioasă 
prezent reală, adică spire acea existenţă care prin posibilităţile naturii sale 

75. P. Johanns, op. cit., p. 55. 
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poate răspunde chemării iubirii, fără alt ajutor divin decît cel al iubirii 
însăşi. In această privinţă, este cit se .poate de ilustrativ textul următor: 
«Pentru ocrotirea celor vi,rtuoşi şi pentru nimicirea celm ·răi.. eu mă renasc 
di1n perioadă în perioadă» 76. 

Putem acum răspunde la întrebarea _prin ce este îngrădit cîmpul de 
manifestaire a lui bhakti, enumerînd motivele acestei îngrădiri şi anume ten
dinţele iubirii lui Vişnu valoare ontologică, adică eternitate, valoare cali
tativă, adică personalitate, şi valoare religioasă prezent reală, adică di
recţionarrea s,p:re divinitate. Aceste tendinţe nu reprezintă trei direcţ:onăiri 
separate ale lui bhakti, ci ele formează un tot indivizibil, fără de care 
bhakti nu a.pare. Cu alte cuvinte spus, bhakti nu se îndreaptă dedt spre 
acel obiect care corespunde tutu1ror acest,or trei condiţii. 

Deci: bhakti divin, deşi este cons,:derat drept gratuit, este condiţionat 
de valoare; deşi coborîtor, se o_preşte la planul imediat inferior de existenţă; 
deşi este considerat atotcuprinzător, în realitate este înohirdt, limitat. 

4. Obiectul llli bhakti uman. D1..1ipă cum s-a văzut din cE1rcetarea con
ceptului vişnuist al iubirii umane, bhakti se îndrreaptă exclusiv spire divini
tate. In orice formă apare, bhakti îşi are ca obiect al manifestării sale 
pe Vişnu. Ca atar·e, bhakti are o teindinţ,ă de urC!are directă. Urcarea este 
.un fenomen ce-l caracterizează specific pe bhakti uman şi-l ap1r0:pie de 
eros. Bhakti din om şi-a pierdut caracterul cît de cît coborîtor avut în 
divinitate. Bhakti uman nu se mai îndrea,ptă spre obiecte inferioare subiec
tului său. Cu alte cuvinte, ,natura înconju:rătoa,re, vie sau moartă, şi chiar 
oamenii. nu intră în perspectiva de manifestare a credinciosului krişnaist. 

Bhakti uman păstrează deci aceeaşi ind:ferenţă pe care o manifesta şi 
bhakti divin în privinţa acetor existenţe. 

Exclusivitatea obiectului iubirii umane este :indicată direct de Bhaga
\"adgita pirin cuvintele: «Lasă la o parte toate regulile şi ia-ţi scăparea 
la mine ca la singurul tău refugiu» 77 . Sau: «Indreaptă-ţi spiritul spre mine, 
adu-mi omagii, jertfeşte-mi, venerează-mă, în felul acesta mi te vei da 
mie şi mă vei preţui peste toate» '7•8 . Sau: «Cel car·C', adorîndu-mă mai 
presus de orice, va spune această taină celor ca:re mă adoră, acela va veni 
sigur la mine» 79 . S-ar putea spune că o atarre iubire reprezintă idealul 
religios. Totuşi, iubirea religioasă nu poate face abstracţie totală de lume. 
Bhakti îinsă, după cum a apărut din cercetairea noask1ă şi din textele de 
mai sus, este îndreptat exclusiv spre divinitate. Lumea, sezisată de orga
nele de percepţie, sub toate formele sale, iese din cîmpul de manifestare 
a iubirii. Naturra, cu toate valorile ei, şi lumea vieluitoarelor sînt scoa,se 
din focarul lui bhakti şi lăsate pradă indiferenţei. Ch:a:r semenul nu tre
buie să-ti atragă iub:rea ci şi faţă de el trebuie să te porţi cu indiferenţă 
sau cel mult cu oarecare milă, fără ca prin aceasta suf~tul să fie prins. 
Omul trebuie să fie liber ca să-şi poată manifesta iubirea nesti,ngherit şi 
direct faţă de divinitate. Bhagavadgita îndeamnă expres la scoaterea din 
focarul iub:rii a valorii cu toată varietatea fenomenelor şi aspectelor ei. 
Aceasta nu înseamnă ~ă ,natura trebuie urîtă, căd şi ura duce la p1rinderea 
sufletulu; de către obiectul urît. In această p,rivinţă putem citi: «Fiecare 
s.imt esk st.:-lîns legat de obiectul său, f:e în iubire fie în ură, fctţă de 

76. Bhagavadgita, IV. 8. 
77. Bhagavadgiita, XVIII, 66, tra-d. Sena,r,t. 
78. Bhagavadgita. IX. 34. 
79. Bhagavadgita .. XVIU. 68. 
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acestea două să nu te apleci, căd ambele sînt duşmani vicleni ai oameni
lor» 80 . In looul iubirii trebuie să aiJ)ară indiferenţa, caire singură poate eli
bera pe om de lume. lin acest sens Bhagavadgita recomandă nepăsarea 
faţă de obiectele simţurilor ... îndepărtairea (de această lume)», iDar bhakti 
uman res,piinge ca obiect al ;revărsăiri: s,ale şi faptele umane. Fapta nu tre
buie negată, cum nu se neagă nici lumea, însă ideea că omul poate fi 
prins de activitate este respinsă cu hotărîre, căci în acest fel credinciosul 
se îndepărtează de divinitate şi, prin aceasta, fapta dev:1ne element distruc
tiv. ln acest sens afiirmă Krişna: «Fa:pta lipsită de dorinţă săvîrşită fără' 
iubiire şi fără u1ră de unul care nu năzui~te la răsplată, are însuşirea 
bunătăţii» ,s1. 

Exclusivitatea ob:ectului uman a lui bhakti opreşte cu totul îndrepta
rea iubirii spre om, fie acesta prieten sau duşman, fie chiar rudă sau 
piropriul c0ipil. «Cei care plin de iubire pentru mine - zice Vişnu - este 
acelaşi faţă de duşman şi (faţă de) p:rieten ... acela mi-e drag» 82. Dair a 
fi acelaşi faţă de prieten sau duşman nu înseamnă a fi la fel în iubire, ci 
a fi la fel de «indiferent faţă de prieteni şi duşmani». Totodată, ,credinciosul 
trebuie să aibă o tendinţă de «îndepărtare de copii, de soţie» etc. 

Indiferenţa faţă de lume şi faţă de tot ceea ce aparţine lumii este 
atît de ,puternică, încît are înrîuiriire şi asupra cir'iteriilor moral-sociale, 
respect sau dispreţ,, bun sau rău. In această privinţă, găsim în Bhagavad
gita sfatul: «Indiferent la respect şi dispreţ» sa_ Omul ideal este cel «care 
a renunţat la bine şi la rău» •84 . In faţa acestei idealiză1ri a indiferentismu
lui, chia,r eventuala faptă 1rea, făcută indiferent, îşi pierde caracterul ei 
negativ. «Cel care nu-i încrezut din fire, a cărui judecată nu este tulburată, 
acela chiar dnd ucide oameni, nu ucide (şi) nu este legat (de fa,pta sa)» 85. 

In rezumat, se poate spune că în Bhagavadgita se predică o tota 1lă 
scoateire din dmpul iub:rii a oricărui obi,ed. afară de obiectul divin. lu
bin~a este zmulsă din domeniul lumii şi îindreptată numai spire divinitate. 
Următorul text redă admirabil specificul lui bhakti. descoperit în obiectul 
revărsări: lui: «Cel care. plin de iubire (pentru mine), nu se bucură nici 
nu urăşk, nu se înt:r•istează nici nu dmeşte, care a renunţat la bine şi 
rău - acela mi-este drag» as_ Sau: «Dev.enit Brahma, cu sufletul seni1n, el 
nu se întristează şi nu cloreşk. Acelaşi. faţă de toate fiinţele, el capătă o 
dragoste infinită pentru mine» s7 _ 

Iubirii i se neagă prin aceasta or:ce funcţie moral--religioasă. In 
locul ei apare şi în morală indiferenţa: pa1radoxal desigur. Totuşi, deoarece 
fapta are mare însemnătate în religia bhakti, iar lumea nu este negată, 
p-e lîngă indiferenţă - ce are un aspect negativ, de negare a lumii şi fap
tei - se simţea nevo:a unui eleme;nt pozitiv - de afirmare a faptei. Se 
ajunge astfel la milă şi blîndeţe. ln ~onsoci1nţă, etica vişnuistă, bazată pe, 
idealul indiferenţei şi pe ,noţiunea de datorie, include şi milostenia, pe 
lîngă alte datorii, în tabla datori:!01r 88 . Includerea milosteniei î;ntre datorii 

80. Bhagavadgita, III. 34, tr·ad. P. Deussen. 
81. Bhagavadgita, XVIII. 23. 
82. Bhag.a.vadgita, XII, 18. 
83. Bhaga~dgita, XIV. 25. 
84. Bhagavadgita, XII. 17. • 
85. Bhagavatlgita, XVIII. 17. 
86. Bhag-.i,v:adgita, XII. 17. 
87. Bhagnvadgita. XVIII, 54. 
88. Bha.,-.ivad~t>a., XVIII. 5; XVI. 2; XVII 20; ek 
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lipseşte însă aceasta virtute de fundamentul ei, :real: iubirea. Prin aceasta, 
soluţia găsită este falimentară,_ iar etica_ vişnu:·stă apaflţiine ut~pic~lui. .. 

Prin înlăturarea iubirii dm domeniul moral, 1 se 1T1eaga lui bhaku 
- aplicat în domeniul ,naturii şi omului - eficacienţ/a sa ireligioasă. Ideea 
unei apropieri de divinitate pirin natură şi om este cu totul necunos-cută 
lui bhakti. Purificairea iubirii se face prin ruperea oricărei 1-egături a ei 
cu lumea si omul. Nicăieri nu se încearcă o puirifi.care a iubirii în cadrul 
lumii. leg1~d iubirea de Dumnezeu de o anumită iub:1rle de lume. 

Aspectul uman al lui bhakti vădeşte o puternică tendinţă de urcare. 
Obiectul ei este mic: divin:ta·tea. Bhakti rep!fezintă trambulina cu ajutorul 
căreia sufletul uman r-ealizează mairele salt direct spre divinitate. Spi,rHul 
individualist şi idealist hindus nu poate concepe un alt drum decît cel 
direct spre divi,nitate. drum care p-oate fi parcurs de fiecare i;ndivid singu
rit, cu mijloace proprii, fără ajutorul comunităţii, drum dir-ed fără ocolişuri 
prin ,natură, semen sau altceva. 

In religia bhakti, iubirea din om este orientată spre valoarea supremă. 
Ea nu cunoaşte coborîrea spire non-valoare. Orienta:riea exclusivă a lui 
bhakti spre valoairea supremă şi eforturile săvîrşite pentru întronarea în 
suflet a indiferenţe: faţă de lume, iau aspectul unei frici de lume, unei 
dez~rtări din viaţa specific umană. Iubirea bhakti nu cunoaşte în consecinţă 
pathosul iubiifii ce înalţă pe c-el căzut şi pe cel lipsit de valoare. Lui bhakti 
îi este cu totul necunoscut zbuciumul dureros al iubirii suferinde, iubire ce 
se îndreaptă spre lumea căzută, o îmbrăţişează, se luptă, suferă cu ea şî 
înceardi împreună să s,e ridice la divinitate. 

II. AGAPE 

Agape, iubi1rea creştină, este la fel cu bhakti, şi un fenomen bipolar, 
adică ambii membri ai irelaţiei de iubire sînt în acelaşi tirnp obiect şi su
biect al iubirii. Această asemănare de structură aprropie mult pe bhakti de 
agape şi le îndepărtează pe amîndouă de eros, care are altă structură: ex
clusiv monopolairă. Caracterul bipolar al lui agape inu este însă perpetuu 
Aceasta deoarece, după cum vom vedea, iubi,rea are şi în creştinism un 
carncret divin, aşa că ea I ipseşte la un moment dat atît naturii cît şi omu
lui. Apariţia lui agape în creatură coi,ncide cu u,n act al graţiei divine. 

1. Agape divin. Cireştinismul vine pentru prima oară cu afirmaţia pre
cis·ă: «Dumnezeu este iubire» (I Ioan IV, 16). Această revelaţie ,ne spune 
că agap,e- formează «fiinţa şi viaţa însăşi a Dumnezei:rii Treimice» 89 . Acest 
adevăr este descoperit de la înc~put de revelaţia divină. El nu este ascuns, 
ca în Bhagavadgita, avînd nevoie pentru scoat~riea lui la lumină de o 
anumită interpretare, şi niq nu este ulterior Cărţi-4 Sfinte, ca în 
tradiţia religiei bhakti, ci iubirea cr-eşt:-nă este identificată cu Dumne
zeu, <:>xplicit, concis, şi de la început, prin cuvintele de mai sus ale 
«Apostolului iubirii». Clar1itatea acestei 1(•dei schimbă dintir-odată în
treaga înfăţişaire a manifestării iubiirîi divine, care nu mai aire acea formă 
inefrioară existentă în Bhagavadgita, şi anume forma coindiţionată, limi
tată. Agape se identifică cu fiinţa divină şi ca atare nu poate fi limitată. 
«Eu sînt blînd», afirmă Iisus adresîndu-se tuturor oamenilor, fără deose
bire. Iubiirea divină este necondiţionată, revăirisîndu-se cu aceeaşi căldură 

89. I. Todora.n,, ErOfil şi Agape, 1n <~Studii Teoe!!.ogice», an. VIII, 1956, p. 144. 
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şi î111ţelegere şi peste păcătos şi pes,te drept. Prin această caracteristică, 
iubirea divină apare «ca întoarcerea către lume sau ca faţa către lume - în 
general în creaţie şi p1rbvidenţă, îr. special în mîntuire şi desăvÎifşire a 
lumii - a lui Dumnezeu în Treime» 9·0 . 

Adevărul ca fiinţa lui Dumnezeu este iubire scoate la iveală şi as,pectul 
de pace, de linişte, al iubirii divine. Aceasta, pentru că noţiunea de divi
nitate implică în sine ideea de desăvî,rşire, de deplinătate, şi ca atare de 
pace şi linişte. Această concluzie este întărită şi de lfevelaţie, care afirmă 
prin guira Sf. Apostol Pavel: «Fiţi ur.iţi în cug·et şi paşnici şi Dumnezeul 
iubkii şi al păcii va fi cu voi» (II Cor. XIII, 11). 

Iub!rea creştină este activitate. Prin aceasta aju111gem la esenţa iubirii 
creştine. Şi acest carackr reiese din identifica1~lea iubirii cu fiinţa diviniHiţii, 
cu viata, cu activitatea cliv:nă. lubrea-advitate este demonst:rată de întru
parec1, 'viaţa şi moc1rtea Domnului noslru Iisus Hr:stos. Pentru mîntuitoru! 
«iubirea n-a fost numai o emoţie şi nici numai o idee abstractă, ci a fost 
î111săşi voinţa Sa şi mai piilesus, de toate fapta Sa» n_ Iubirea divină este 
«neîntrnni,ptă, mereu vie. pururi răbdătoan~. inepuizabilă în dăruirea şi 
căldura ei, precum Dumnez,einea însă.şi diin care izvorăşte» 92 . 

Caracterul cu totul specific al lui aga1pe este însă suferinţa, jertfel
nkia. In această priv:nţă sint cît se poate d-e clare cuvintele Mîntuitoirului: 
«Căci aş,a a iubi1t Dumnezeu lumea, îindt şi pe Unul născut Fiu1' Său, L-a 
dat, ca tot cel ce crede în El să nu piară ci să aibă viaţă veşnică» (Ioan 
III; 16); «Fiul Omului n-a venit ca să I se slujească, ci să slujească El şi 
să--şi dea sufletul Său pentrn răscumpăran:a multora» (Mc. X, 45). Aceste 
cuvinte, ,precum şi viaţa lui Iisus şi «crucea, s.cot la iveală adevărul că 
agape este o iubire cai!1e jertfeşte făiră limite» 9 3. 

Suferinţa, jertfa c·e caracterizează iubirea divină creştină, inu-şi are 
motivul în sine ci î111 obiectul iub:t, căd zke Apostolul: «Dragostea nu 
caută ale sale» (I Coir. XIII, 5). Aceasta, deoarece ,revărs.airea iubirii este 
atît de neţă1rlmurită încît cuprinde obiectul în totalitatea lui, trăişete cu el 
şi suferă din cauza stării lui decăzute. Decăderea ob:ectului, nenorocirea 
lui existenţială, răutatea, lui, cauzează· iubirii divine cea mai acută 
sufeirinţă posibilă. Div:,nHatea, ca bunătate prin excelenţă, simte ,răul, ne-
1noroci,rea, într-un grad infinit, precum infinită este distanţa dint1rie rău 
ş-i bine. Suferinţa devine jertfă în momentul în care Dumnezeu se coboară 
di;n planul divinităţii în cel al amenităţii prin întirupare. JeirUa se înfăti
şează concret oamenilor în clipa morţii pe oruce. Iubirea divină vine în 
ajutor omului prin înfrupare, arătîndu-s1e· empirric omenirii, în revărsarea 
ei neţărmurită, în suferinţa ei nemărginită şi jertfa nemaiîntîl,nită, pentru 
ca oamenii în faţa crncii să-şi dea seama de iubirea divină şi p1ri1n aceasta 
să se ap,riindă la focul dragostei mistuitoare a lui Hristos. Numai o iubire 
plină de suferinţă şi oregătită de jertfă pentru fiinţa cea mai decăzută. 
putea ,să alunge întunericul păcatului şi al morţii, căci întunericul cel mai 
p1rofund nu este îndepărtat dedt de izbuoni;rea celei mai strălucitoare lu
mini. iDe aceea spuneam că iubi,rea-suferinţă, iubirea-jertfă, simbolizată 
p:rin cruice, re-prezintă chintesenva iubiirii divine, chintesenţa lui agape. Ea 
pune întir-o vie lumină altruismul iubirii divi1ne cll'eştiine. Altruismul lui 

90. I. Todoran, op. cit., p. 144. 
91. D. I. Belu .. Despre iubire, Timişoa.rai, 1945, p. 70. 
92. Idem, ibidem. p. 71. 
93. Idem, ibi~ p. 73. 
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aga.pe divin face ca scopul ultim al iubirii să fie mîntuirea omului, ridica
rea lui din decadeH: şi din rău. Acest unk ţel al iubirii îl faqe ,pe un cer
cetător să declare: divinitatea «nu iub·eşte ca să iubească, c: iubeşte p-entru 
a te salva ;pe tine, chiair pe tine, pentru că vede mizeria ta şi îi este mil.ă 
de tine. Pentru ea esenţialul ,nu este pro:pria ei putere de iubire - ea w1 

priveşte la sine; pentru ea esenţial eşti tu singur, mizeria şi mîntu
irea ta» 94 . 

2. Agape în om. Iubirea credinciosului nu se poate reduce din ,pund 
de vedere psihologic la una din cele tirei funcţ:i psihice fundamentale: ra
ţiunea, simţin~a. voiinţa. Ea le cupr:nde ,pe toate trei, da,r nici suma lor 
nu-i redă sp,ecificul. Iubi,rea se manifestă :prin aceste funcţii ,psihice, fără 
să se reducă la ele. Ea este un fenomen frnţial uman, cu aspecte specifice, 
după cum vom vedea. Aici amintim numai că iubirea creştină cuprinde 
înfreaga fiinţă a cr'edi,rnciosului, dînd vieţii sens, conţinut şi direcţi.?-, colo
cînd orice activitate, gînd sau sentiment cu specif;cul ei. 

Din funcţiile osihice, iub:rea dr'eştină accentuează voinţa 5i sentimentul. 
Accentuarea sentfmentului este desigur firească, avînd în vedere funcţia 
primară a s_entimentului în viaţa psihică. Ceea ce formează însă, din punct 
de vedere pshihologic, s,pecificul iubirii creşt:ne. este accentuairea voinţei. 
Această accentuare capătă în creştinism o deosebită intensitate, deoarece 
iubilrea lui Dumnezeu ne apare nouă, oamenilor, sub forma faptei. Apo
stolul iubirii subliniază importanţa iub:rii active cine! spune: «Fiii mei, s~i. 
nu iubim numai cu cuvîniul sau cu limba, ci cu fapta şi cu adevărul» ( [ 
Ioan, III, 18). Legătura skînsă dintre iubire şi voinţă este cercetată cu 
atenţie de Fericitul August:n. Pornind de la constatarea generală că oricie 
lucru în lume este atras de c•ev.a. Fericitul Augustin găseşte că acest fapt 
este valabil şi în ce priveşte voinţa. Centrul de atrac.ţie al voinl_,ei îl re
prezintă iubirea: <<Pondus meus. amor meus; eo feror quoumque feron 
(Conf. XIII, 9, 10). Aspectu\ activ al iubir'i arpare cu deosebită pregnanţă 
în însemnătatea colosală pe care o cîştigă iubirea în morala creştină. 
Fapta morală se măsoară în creştinism după măsura iubirii. Iubire şi 
activitate iub::toare devin în etica creştină noţiuni sinonime. Iubirea activă 
din cadrul moralei creştine este însă în acelaşi timp iubirea religioasă. 
Iubirea ciredinciosului nu poate aju1nge la divinitate dacă nu devine faptă 
iubitoare, dacă nu este susţinută de o voinţă continuă şi iubitoare. 

O cercetare pur psihologică a iubirii nu ne descoperă însă decîl forma 
ei de apariţie, perimetrul ei sufletesc, sau accente - s·entimental, volitiv 
etc. - însă esenţa ei ne scapă cu totul. Aceasta iese la iveală numai ur
mărind iub:rea tn mainifesta1re, cercetînd s,ensuri!e ce ie primeşte din partea 
acelor ce-i simt dominaţia. 

In primul rYnd iubirea este consideratil de cel C'art1. iubeşte drept hair. 
drept dar divin. Acest fapt apare şi în mod iogic prin ideea creştină a 
cairacterului divin al iubirii. Iubir.ea creştină în om nu este o iubire oare
care naturală - care şi-a dovedit în cursul timpurilor in.zapacitatea în 
privinţa mî,ntuirii omului - ea nu este nici aceeaşi iubire naturnlă, ridi
cată la un coeficient ide.al - căci în acest caz ai!" fi eros - ci ea este un 
ciar a! divinităţii, că.pătat de fi€Care om în ,pairte prin apariţia iubirii divine 
în lume în pNso2na, activitatea şi moarte<1 Mîntuitorului. Tubir,e:;_i fiinrl în 
lume, în om. fiecare credincios o poate ~.duce la expres,i,e, o poate i.JOk,n\1 

94. L. Grtinhut Eros 1111d. Aga1>e, Leipzig, 1931. p. 6:. 
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.sau o poate înăbuşi. De aici şi porunca dată nouă de Iisus de a iubi, 
poruncă ce reprezintă un imperatrv moral pentru acceptarea iubirii şi ca 
atare un ajutor efectiv şi nou în acţiunea de mîintuire a omului. Porunca 
iubiirii reprezintă un argument în pl1us în favoairea origini: divine a lui 
agape din om, căci a porunci ceva cuiva, indică faptul că acel ceva lipseşte 
persoanei re5ipective, dt nu este al ei, este străin, şi că acest ceva trebu:e 
să devi,nă respectivei p:rsoane ceva personal, o posesie. 

Caraderul divin al iubirii creştine din credincios inu produce o înstrăi
nare sau o disbnţare a omu'lui de agape. Iubiirea-dar este numai o iu
bire potenţială. Pentru a deveni iubire actuală, ea are nevoie de aprobarea 
şi :efortul susţinut al cr·edinciosului. Numai astfel iubirea-agape îşi dez
văluie întl!"-adevăr sp{'Cificul ei: depli,nătate activă. 

Cuinoscînd acest-e lucruri, putem s,pune că agape d:n om reprezintă un 
fenomen uman şi că ea este «irăspunsul omului credincios la iubirea dum
nezeiasică» 9 r;_ Agape uman răs.pu:ns reprezintă u:n:a d'in caracteristicile de 
bază ale iubiri creştine. Ea indică faptul că iubirea creşt:nă îşi are motivul 
şi cauza în si·ne; ea nu c!l-e,ugă după bu,nuri ex'terioare necesare ei. Prin 
aceasta, «agape este total lipsită de egoism. este cu totul dezinteresată, 
-cu ,riscul oricăror suferir.ţe, în~ru slvj:rea atlora» !JG_ Prin lipsa oricărui 
motiv exterior, prin lipsa de egoism şi prin deztnteresare, iubirea rămîne 
ceea ce este: irevărsare, şi, ca atare. ea este altiruistă. «Iubeşte pe aproa
pele tău ca pe tine însuţi» este în această pr:vinţă o dovadă fără e-chivoc. 

Stirîns legat de cuaderul altruist al iub:r:i creştine este şi caracterul 
-e: comunitar. Iubirea semenilor este alît d-e strîns legată de noţiunea de 
agape. încît, lipsind aceasta, iubire:i nu este adevărata iubiire. «Cel ce nu 
iubeşte pe fratele său. acela petrece în moarte» (I Ioan III. 14). Caracterul 
comunitar al iubiri:· creştine va a,par-e însă mai clair şi mai precis conlu:rat 
cînd vom cerceta obiectul iubirii.· Deocamdată să urmărim în continuare 
caraderele lui agape. 

Agape apare şi ca jertfă. Agape <:'ste jertfă deoa,rece este faptă şi 
anume fa_ptă comunitară. Agape este forţa care împiinge pe credincios pînă 
la jertfa vieţii, pentru a veni în ajutorul mîntu:rii sem-c'nului. In această 
pirivinţă Mîntuitorul zice: «Mai mare dragoste decît aceasta nimeni nu 
are, ca viaţa lui să şi-o pună p-ent1ru prieteni» (Ioan XV. 13). Dar agap-e 
e.st<: şi trăire spirituală cu seme.nul. Aceasta face ca 1nen0irocirea semenului 
să provoace sufer;nţa celui ce iubeşte. Prin aceasta agape apare şi ca su
ferinţă; suferinţă ce duce în ultimă instanţă la jertfă. SufETinţa şi jertfa 
sîlnit prob'ele majore ale înaltei va:ori şi sincerităiţi a iubirii creştin<'. 
Această iubire demonstrează prin aceste caradrist:ci pe de-o parte reali
tatea ei, iaT pe de altă parte activismul ei. Ca atare, ea nu rămîne izolată 
îin turnul ei de fildeş al unui sentimentalism vag. eteric ci intră adînc în 
cei ce iubeşte. îl frămîntă în suferr;nţă şi-l transformă în activitate mîntui
toare. Prin aceste caractere iese cu totul în relief înălţimea şi valoarea ine
galabilă a iubirii Oieşt:ne. 

Agape nu este însă numai s,uferinţă. Ea este şi seni,ni:itate pli•1,ă de 
fe:rkire. Această seninătate o dovedesc ch:purile pline de linişte ale adevă
ra:tilo1· credincioşi. icoanele biz.a:ntine ale sfinţilor, pline de zîmbet senin şi 
mulţumit, ._şi \·\1\a plină de pac(' 2 crt';,tini'lor c1: inima caldti. ;ubitoare. 

95. I. Todo: an. op. oit., p. 143. 
96. D. I. B"' u, op. ciJt., p. 51. Vezi 9i p. 89. 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



244 Magistnand AUG. ALEX. BIDIAN 

Seninătatea fericită a iubirii reprezintă propriu zis o urmare fi1rească a 
ideii creştine după care agape se identifică cu mijlocul unic şi rindispensabil 
al mîntui!rii şi, în ultimă instanţă, cu mîntuirea însă.şi. Iubi.rea esite mijloc 
de rnîntuire, căci zice Mîntuitorul: «Aceasta vă poruncesc: să vă iub:ţr 
unul pe altu!» (Ioan XV, 17). 

Dar iubi1rea nu -este numai mijloc de mîintuire, ci ea este to-cmai rnî,n
tuirea. Ea este mijloc în timp ce se dezvoltă, iar mîntuire în momentul 
în care şi-a atins desăvîrşirea 97 . In a-ceastă pr:vinţă sînt cît se poate de 
clare cuvintele Sf. Apostol Ioan: «Dumnezeu este iubire şi cel ce petrece în 
iubire pet1r:ece îin ,Dumnezeu şi Dumnezeu petrece cu el» (I Ioan, IV, 16). 
Iubirea este mîntuire şi prin faptul că ea este dărnire, revărsare. 

Ajungem astfel la esenţa pură a iubirii în genere şi anume la revăr
sare, dăiruire. Agape este totală ,,evărsare, «toială dăruire de sine» ss, fe
nomen ce vizează nu numa1 pojghiţa unui sentimentalism vag, ci întreaga 
fiinţă umană. Prin a·ceastă rrevărsare, crusta egoismului, a limitării în trăire 
şi orizont, cauzată de t:răirea în limitele înguste ale eului propriu, este 
.spadă, ia1r eul purtai de iubire se depăşeşh:· ,pe sine, se transcende, dăruin
du-se pr:n ·revărsare intregei existenţe. Prin aceasta orizontul trăirii de
vine infinit, iar eul ia parte la viaţa eternităţii, a clumneze;IT'ii. Acum se 
îndeplineşte şi comuniunea între om şi Dumnezeu, fapt care-i permite Apo
.stolului iub:ri: să z:că: «Şi cine rămîne în dragoste rămîne în Dumnezeu 
şi Dumnez-eu în el». Comuniunea cu Dumnezeu înseamnă însă mîntuire. 
Constatăm deci că revărsarea, specificul iubirii, găseşte în agape deplină
tatea ei. Agape ,primeşte astfel înţeles,ul majoir religios d,e punte de legătură 
cu divinitatea, de comuniu,ne cu ea şi mîntuire. 

Revă,rsarea rep,rezintă d€-ci specificul iubirii. Prin simplul fapt al 
identificării iubiri: cu revărsairea, agape ,nu este însă caracterizat !Pe depHn. 
Aceasta deoarece revărsarea implică un obiect spre care se îndreaptă. 
Obiectul va lămuri valoarea revăirsării şi în consecinţă valoare::i iubi!r:i. 

3. Obiectul iubirii divine. Obiectul prim a! iubirii divine este omul. 
Este vorba aici inu num::ii ci-:: sufletul omului, ci de întregul complex psiho
fizic pe care-l reprezintă f:inţa umană. Că într-adevăr este vorba de om 
în totalitatea sa, ne-o dovedeşte plrofunda compătimire a lui Iisus !Pentru 
suferin!iele fizice umane: infirmitate, orbire (Mc. X, 51), boale de tot felul 
(Mt. IV, 23; XI, 5; XV, 30; Mc. III, 10; Lv. VI, 17 etc.), moarte (Ioan 
XI, 33; Le. VIII, 50-52), şi înlăturarea lor, făcută cu ajutorul puterii Sale 
divine. Iubirea divină este deci înd:reptată spre om. Dar ,nu spre un anume 
om, adică numai s.pre cel ce ireprezintă ceva superior, o valoare, ci spre 
toţi oamenii, fără d€osebire de rasă, vîrstă, stare sodală sau morală. Ba 
chiar iubirea Domnului nostrn Iisus Hristos se îndreaptă în special spre 
păcătoş:: «N-am venit să chem la ,pocăinţă pe cei neprihăniţi, ci pe cei 
păcătoşi» (Mt. IX, 13). Ceva asemănător ,găsim în pilda oii ,pierdute, (Le. 
XV, 4, 7), a drahmei (Le. XV, 8-10) sau a fiului risipitor (Le. VI, 11-32). 
Păcătosul reprezintă deci ob:ectuJ preferat al iubirii divine. 

Omul nu este, în concepţia crestină, o realitate eternă. El este creatură, 
şi ca ata,re nu posedă o valoare ontologică, iar omul păcătos ,rep,rezintă 
tocmai tot::ila lipsă de valoare (lipsă de valoare ontologică, morală etc.). 
Prin reviîrs::irea i:.1birii di,.-:,ne s_pre omul ,păcătos se vădeşte deplinătatea 

97. Vezi. Mt. V, 44-48. 
98. I. Todoran, op. cit., p. 143. 
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aces,l.ei iubiri, modul ei ideal de rrevărsare, de dărni1re, căci obiectul fiind 
total lipsit de valoare, iubirea nu mmăreşte o împlinire, ci demonstrează 
prin aceasta, fără putinţă de tăgadă, deplina revărsare pentru altul. 

Omul nu reprezintă însă singurul obiect al iubirii divine. Indreptarea 
iubirii divine spre om, s,pire fizicul şi sufletul umain, ajutorul acordat de 
iubirea divină pentru restabilirea sănătăţii fizice a celor bolnavi şi pentru 
întărirea celor neputincioşi, demonstrează acceptarea plină de dragoste a 
naturii. Acest fapt, ,pus, în legătură cu adevă:rul creştin al coruperii naturii 
prin căderea omului în păcat, ine îndreptăţeşte să afirmăm că iubi,r,ea di
vină, îndre,ptîindu-se spre om, se îndreaptă implic:t şi sprre natură. Natura 
şi omul reprezintă deci obiectele iubirii divine, iubire ce-şi a1rată .acu,m, 
prin lipsa de valoare a obiectelo:-, valoarea sa pe drept cuvînt divină. 

4. OIJiectul iubi-rii umane. Obiectul pro,priu zis al iubirii umane este 
Dumnezeu. Mîntuitorul, fiind întrebat care este cea mai ma,re po:runcă din 
Lege, a răspuns: «Să iubeşti pe Domnul Dumnezeul tău, din toată inima 
ta, din tot sufletul tău şi din tot cugetul tău. Aceasta este întîia şi cea 
mai mare poruncă. Iar a doua asemenea acesteia este să iubeşti pe aproa
pele tău ca pe tine însuţi» (Mt. XXII, 37-39). Felul iubirii de Dumnezeu, 
cerut de Mîntuitorul, arată că această :ubire este mai cupriinzătoare şi 
mai înaltă. Ea cuprinde întreaga fiinţă a omului şi nu se poate asemăna 
cu nici o altă iubi.re, ,pe cînd iubirea faţă de aproapele este asemănată cu 
iubi1rea de sine. In plus, acest termen al comparaţiei este variab'.l şi deci 
relativ. Totuşi, Mîntuitorul afi,rmă că aceste iubiri ar fi egale. Aici nu avem 
de-a face cu o contradicţie, ci cu un mod s~per:or de a concepe iubiirea de 
Dumnezeu. Anume iubiirea de Dumnezeu se efectuează prin iubirea aproa
pelui. Această interpretare este cea adevărată, deoairece însuşi Apostolul 
iubi1r,ii o susţine prin cuvi=ntele: «Cel ce zice: iub€sc pe Dumnezeu, dar pe 
fratele său urăşte, acela-i mincinos,; căci cel ce nu iubeşte pe fratele său 
pe care-l vede, cum poate să iubească pe Dumnezeu pe care nu-l vede? Şi 
noi astfel de poruncă avem de la El, ca cel ce iubeşte pe Dumnezeu să 
iubească şi pe fratele său» (Ioan, IV, 20-21). In felul acesta, adică drept 
mod al iubirii lui Dumnezeu, trebuie înţeleasă şi porunca iubirii aproapelui 
de la Ioan XV, 12: «Porunca mea este aceasta ca să vă iubiţi unul pe altul 
cum v-am iubit Eu». Această poruncă desăvîrşeşte porunca Legii de mai 
sus, tocmai prin identificai:-ea expresă a iubirii de Dumnezeu cu iubirea 
aproapelui. Căci a iubi pe Dumnezeu «din toată in:ma, din tot sufletul şi în 
tot cugetul» reprez:ntă modul iubirii lui Iisus faţă de oameni, care la fel 
a fost o iubire din toată fiin+1il Lui, Şi cu toată a-ceastă identificarre, obiectul 
piropriu zis al iubirii rămîne Dumnezeu, căc: faţă de El avem şi o dator:e 
morală provenită nu numai din starea creatu,ală în care ne găsim, ci şi 
di1n iubirea dezinteresată pe care El ne-o poartă. 

Iubirea de Dumnezeu ca obiect pir:m şi ultim al iubirii umane se mani
festă deci prin iubirea aproapelui. Aceasto. ne arată - după cum se poate 
-observa din cuvintele Sf. Apostol Ioan citate mai sus - realismul iubilrii 
creştine umane, care, fără a ceda cu ceva d:n valoarea sa ideală, n-a tre
·CUt cu vederea condiţia noastră umană: spirit în trup, modelîind iubiirea 
după starea creaturală: «Căci cine nu iubeşt€: pe fratele său pe care-l vede, 
c1.-1m poate să iubească ,pe Dumn-ezeu pe care :nu-L vede». 

Prradic vorbind, iubirea creştină umană are ca obiEd imediat aproapele. 
Acest fapt nu este numai o urmare a realismului creştin, ci şi o urmare a 
idealităţii lui agape - depbnă dez;ntere5a:-e, dEplin altruism. Căci, a iubi 
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pe Dumnezeu tara a iubi pe aproapele, înseamnă a identifica iubirea ,cu 
erosul, fapt care nu se întîmplă, căc: şi la om iubirea rămîne ag::ipe. 
Ea se înreaptă spre Dumnezeu ca răspuns şi totodată ca datorie morală, 
însă îşi păstrează fiinţa ei dezinteresată, esenţa ei de revărsare ce pogoară 
pentru a înălţa şi, ca atare, div:initatea ei. 

Iubirrea faţă de aproa,pele este mereu subliniată de Mîntuitorul. Im
portanţa ei este hotărîtoare, căci zice· Sf. Apostol Ioan: «Cel ce nu iubeşte
pe iratele său, acela petre,ce în moarte» (I Ioan I II, 14). Noţiunea de irate 
este însă foa:rte largă. Ea este demnă de esenţa înaltă a iubirii creştine, 
care este pogorîre. Căci omul, obiect al iub:rii umane, este j,nferior celui 
ce iubeşte - natural, inferior din punct de vedere moral şi social. In acea
stă privinţă, zice Mîntuitorul: «Iubiţi pe vrăjmaşii \·oştri, binecuvîntaţi pe 
cei ce vă blestemă, faceţi bine celor ce vă urăsc şi rugaţi-vă pentru ce: 
ce vă nedreptăţesc şi vă prigonesc» (Mt. V, 44). Numai o astfel de iubire 
este o iubiire ce se pogoară, numai ea se poate într-acl-evăr asemă,na iubirii 
divine, după cum spure în continuare chiar Mîntuitorul: «Rugaţi-vă pentm 
cei ce vă ,nedreptătiesc şi vă prigonesc, ca să fiţi fiii Tatălui vostrn care 
e,ste în ceruri, căci EI prorunceşte soarelui să răsară şi peste cei rrăi ş1 
peste cei buni, şi dă ploaie şi ,peste cei drepţi şi peste cei nedrepţi» (Mt. 
V, 44-45). 

Tot datorită acestei iubiri, natu'ra şi vieţuitoarele î-ntră în cîmpul de 
man:festare al iubirii. Iubiirea crreştină a credinciosului înconjoară toate vie
ţuitoarele cu căldură, şi nu arareori vieţile sfinţilor ne-au oferit exemple 
de o duioasă legătură de dragoste între aceşti adevăraţi creştini şi sălbă
ticiunile pămîntului. Lumea întireagă este cupirinsă de revărsările :uhirii. 
Indemnul Sf. Apostol Ioan: «Nu iubiti lumea, nici cele din lume» (I Ioan 
JI. 15) nu se referă la iubirea creştină, ci la iubirea egoistii, :ubirea pofte;, 
după cum spune chiar versetul următor: «Că-ci toate cele din lume: pofia 
trupului, pofta ochilor şi trufia vieţii, nu sî,nt ele la Tatăl, ci de la lume» 
(I Ioan II, 16). Această iubire - poftă se îndreaptă sprre o lume «co
ruptă» 9 9 . 

Ca şi iub:rea divină, iubirea credinciosului - care în fond este acee;1şi 
iubire divină - se îndreaptă spre cei căzuţi, pentru a-i mîintui. Iubirea lui 
Iisus se face mereu simţită în istorie într-un moci viu şi palpabil p:rin iu
birea credincioşilor. Această iubi.re se oferă păcătoşilor şi î1ncearcă să !e 
aprindă şi lor focul izbăvitor al iub:,rii. Ea încearcă să distrugă, plrin căl
dura focului ei, îngheţarea în sine a celui căzut: ma.rea oăcatului. «Ţinta 
iubirii către semen este deci scoaterea lui din singrnrătate: din vraja obse
si'ilor lu·i, din mreji!e tendinţelo:r sale egocentrice, di,n tristeţea şi neliniştea 
lui. Este îmboldi,rea de a se deschide iubirii ce i se arată, de a se lăsa prins 
de ea, de a-şi rezema pe ea existenţa şi destinul piropriu. Scoateriea aceasta 
însă ... echivalează cu mîntuirrea lui. Fără iubirea noastră semenul rămîne 
zăvorit în s'nguirătatea lui egoistă. în tristeţea şi neli1nişt€-a lui, riscînd 
astfel să fie pierdut pentru vecie. Fără iubi,rea mea, semenul meu nu s-e 
poale mîntui» 100_ 

Iubirea credinciosului se îndreaptă deci în special spre păcătos. dar 
nu numai spre el, căc; revă1rsarea iubirii este atît de, nestăvdită. indt 
cup,rincle totaliiatea semenildr. «Ingrijf'Şte-te - zice Fericitul Augustin -

99. D. I. Belu_ op. cit., p. 98. 
~00. D. I. Belu, op. cit.,. p. 101. 
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.• 
~ă 1rn1 mai existe niciun nenorocit şi tu îţi sfîrşeşti pr:n aceasta opera milei. 
Crezi însă că prin a-ceasta s-ar stinge focul lui cari-tas? Mai desăvîrşit se 
iubeşte un om ieiricit...» 101. _ 

Ajungem astfel la aspectul comunitar al iubirii. Obiectul iubirii este 
întreaga comunitate omenească. Iubirea creştină, în rrevărsarea ei largă şi 
neîngrădită spre 'Dumnezeu. cuprinde întreaga umanitate şi întreaga crea
ţie. Iubirrea formec1ză în consecinţă acea «Civitas Dei» a lui Augustin, acea 
comunitate ideal;i, pLnă d{' iubire, a creaturilor ce se iubesc redpiroc, di1Ff 
dorinţa m1ntuirii celuilalt, şi iubesc în comun pe Dumnezeu, din prea 
plinul iubirii. Orice urmă de egoism. de interesare. de rămînere la sine, 
sau numai la un obiect. a dispărrut în această perspect:vă. 

Agape uman se dovedeşte prin aceasta identic cu agape divi•n, de
.monstrîml, practic de data aceasta, just€'ţea afirmaţiei. «Dumnezeu este 
iwbire». Agape uman se deosebeşte de cel divin numai printr-o modelalre 
spocială condiţ:ei umane, rămînînd în esrntă aceeaşi totală revărsare, de
.zlnteresată, comunitară, jertfelni.că, mîntuitoare. 

III. BHAKTI ŞI AGAPE 

Plfima impresie pe care o produce punerea în pairalelă a lui bhakti şi 
agape esfe aceea a unor izbitoare asemănări. Aceste asemănări le găsim 
.itît în conturu] general al conceptelor bhakti şi agape, cit şi în speci
ficul lor. 

Prima ast>mănare re:ese din existenta unei dub:e iubiiii. atît la om cît 
şi la divinitate. Prin aceasta bhakti se deosebeşte fundamental de eros ş·i 
t-e apropie de agape. Ca atare, găsim în rrel:gia bhakti, ca şi în creşbnism, 
ideea că Dumnezeu iubeşte. Iubirea Lui se îndreaptă spre oameni şi are 
în ve'de-re mîntuirea acestoira. Bhakti, la fel cu agape, este cons:deirat ca 
dezinteresat. La bhakti, ca şi la agape, întîlnim apoi fenomenul iubirii. 
monopolare şi bipolare. 

la rîndul lui, bhakti uma,n -este, ca şi agape. o iubire a clivini'!ătii 
acorrdată de Dumnez€'u. Ambele sînt fenomene finţial umane. Ca şi agape. 
bhakti reprezintă o legătură cu divinitatea. Ambele sî:nt atît mijloace de 
mîntuire, dtî şi mîntuirea însăşi, care se efectuează plrintir-o unire plină 
de fericire î,ntre om si divinitate. 

Aceste caractere 
0

se referă la contuntl general asemănător al lui agape 
şi bhakti. Asemănările par încă mai izbitoare cînd este voirba de specificul 
J.or, reprezentat în ambele cazuri printr-o revărsarre mono sau bipolară, 
cu prs>tenţie de dezinteresare. 

Aceste asemănă·ri ale conceptelor bhakti şi aga.pe au rătăcit minţile 
multora. Aceştia n-au î,ncercat să cerrceteze critic asemănările, ci s-au 
p,ripit să admită un «împrumut» efectuat fie de creştinism din krişnaism, 
fi.e invers. Astăzi însă teza unui indiolog ca Hopkilfls şi mai ales Lorinser. 
după care «autorul Bhagavadgitei nu numai că a cunoscut scrierile Noului 
Testament şi le-a utilizat adesea, ci' a şi ţesut în sistemul său idei şi 
perspe.:iive ,~rc:;,ti,ne» 102, este părăsită cu desăvîirşire, deoarece «un îm
prumut î,n Bhagavadgita din creştini~m de-abia (poate veni în discuţi,e din 
motive atît externe (părţile esenţiale ale Bhagavadgitei datează cu s:gu-

101. Fer. Aug-ustin. i'!I E. Gilson u. F. Bohner. D:e Geschichte der christ
Jk,bt,n PbiltH!Opbie,. Paderborn 1937. p. 204. 

102. Lo!"inser, Bhaga"\-'adgita, Breslau 18&9, m R. Garbe, op. oit., p. 244, 
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• 
ranţă dinainte de Hristos), cît şi interne»103. Da·r nici cealaltă teză, şi 
anume teza unui împrumut făcut de creşti,nisrn din krişnaism, nu se poate 
menţine. S-ar putea vorbi de un împirumut numai în cazul «în care ideile 
şi preceptele presupuse dependente de Bhagavadgita nu s,e pot f aoe absolut 
de loc înţelese pe pămîntul palestinian ca unnare a u1nei activităţi a lui 
Iisus» 104 . 

Cercetările i,ndiologilor au dus pînă la urmă la concluzia originalităţii 
ambelor reEgii 105 . 

Din expunerea pe care am făcut-o mai sus cu priviire la bhakti şi 
agape, s-a putut constata că Ia o privire mai atentă, toate ac,este asemănălri 
reprezintă, în fond, tot atîtea deosebiri. Agape apare mereu consecventă 
cu sine, cu specificul şi înălţimea ei, în ambele sale manifestărri. Ea desă
vîrşeşte totodată fieca,re trăsătură a lui bhakt:, arrătîndu-şi vigoarea şi 
acolo unde gîrndirea indică nu a putut concepe iubirea ca avînd valoaire 
.soteriologică, şi anume în lume. 

Dar să urmărim ma•i îndeaproape marile deosebiri dintre bhakti şi 
agape, existente în înseşi aceste asemănă1ri de oadru şi specific. 

1. Iubirea divină. Spuneam că atît bhakti cît şi agape află iubirea în 
divinitate. Această primă asemănare aduce cu sine şi prrima deosebire. 
Bhakti pare a fi foarte intim legat de divinitate, însă nu se afirrmă nicăieri 
identitatea dintre iubire şi divinitate, cum este cazul în creştinism. In plus, 
legătura aceasta intimă dintre iubiire şi natura divinităţii nu apare în 
cartea revelaţiei k!rişnaiste, în Bhagavadgita, d&ît neclar şi într-urn mod 
implicit, stînd ch:ar în contradicţie cu o afirmaţie precisă contrară, după 
care Vişinu nu iubeşte şi nu urăşte pe nimeni (Bhg. IX, 29). Aici bhakti 
se îndepărtează total de agape, avînd sensul de eros. Apropierea dirntre 
iubire şi natu1ra divinităţii se înîtîlneşte numai în tradiţ:a religiei bhakti şi 
apare ca o urmare logică a importanţei cîştigate de bhakti în. dectJJrsul 
timpului. Ea are deci origine omenească chiar pentru credincioşi vişinuişti. 
Dimpotrivă, cireştirnismul afirmă cu tări,e de la înc-eput identitatea dintre 
iubiire şi rDumnezeu. Această idenUate are în oreştinism o bază revelaţio
nală şi nu una umană, cum este cazu\ î,n vişnuism. Această identificare are 
însemnătate covîrşitoare în determinarea valorii iubirii. Astfel, agape 
divin, identificat fiind cu Dumnezeu, are ca obiect totalitatea existenţei, 
deoarece iubirea este dăiruire, iar divinitatea e constantă cu sirne, aşa 
îndt, pirin •i·dentificare, agape devine dăruill'e constantă. Din acest caracter 
al iubirii, apare logic şi gratuitatea şi necondiţionalitatea lui agape. Lipsa 
unei identificări clare între bhakti şi fiiinţa divină ,privează pe bhakti de 
aceste caractere superioare. Ca atarre, obiectul lui agape .nu se r{'strîrn:ge 
numai la obiectul lui bhakti, şi anume sufletul, c; se extinde asupra omului 
întreg şi asuprra înt.regei existenţe. Obiectul specific lui agape este însă 
păcătosul, adică existenţa cea mai 1:psită de valoare. inferioară chiar vieţui• 
toarelor, căci aceasta s-a îndepărtat cornştient de diYinitat.e. Prin această' 
îndreptare a lui agape spire păcătos, se relevă la maximum deplinătah~a 
dă111.lirii, giratuitatea şi necondiţionalitatea ei. Bhakti, dimpotrivă, prin 
faptul că se îndreaptă numai spre om, şi nici spre orice om. ci numai 
spre cel virtuos, şi îin plus nu spre omul ca am, ci spre suflet, denotă o 

103. H. W. Schoments. rst die Bibel vott hldien ~?, M'li'llchen 1932, 
_pag. 127. 

104. Idem, ibidem. p. 128. 
105. Vezi R. Garbe, op. oit., p. 247. 
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interesaire, adică o orientare spre valoare. Ca ataire, iub:,rea bhakti ,ne 
apalre limitată şi ded lipsită de desăvîrşire. 

A treia as,emănare, ce decurge din faptul că ambele iubiri divine sînt 
la început fenomene monopolare şi pe urmă bipola,re, în uirma observaţii-lor 
de mai sus, apare ca asemănare numai din punct de vedere formal. Aceasta, 
deoarece iubirile difeiră diin punctul de vedere al valorii. Or, cum în dome
niul iubirii, adică în domeniul calitativului, valoarea formează spedfic11l, 
orice diferenţă de valoare reprezintă o diferenţă de natură. Bhakti mono
polar, spre exemplu, prin obiectul condiţionat asupra căiruia se revarsă 
iubirea umană, indică limitarea, prin aceasta inferioritatea sub raportul 
valorii, şi ca atare i,nferioritatea de ,natură. . • 

Deosebilrea cea mai evidentă între bhakti şi agape divin o prezintă 
însă caracterul de jertfă al lui agape. Agape, după cum am văzut, estt> 
suferinţă, jertfă. O iubire divină .plină de jertfă este total necunoscută 
spiritului indian; bhakti divin nici nu poate suferi, deoarece el' se în
dreaptă spre cea mai înaltă, valoare existentă: 1suflet1.1l virtuos. Bhakti se 
aplea<.ă splfe acesfa, se uneşte cu ,el, însă n-are de ce suferi, căci sufletul 
virtuos tocmai prin faptul virtuţii este ridicat de iubire la starea primordială 
de feridr.e. Chiar -îndrepta1rea lui bhakN ,spre sufletu1!- păcăfos, cum este caz.ul 
la Manikka Vaşagar, nu implică la bhakti o suferinţă, căci deşi îi Hpseşte 
s1:1fletului păcătos valoarea morală, totuşi nu este lipsit de valoaire ontolo
gică. In plus, în ambele cazuri, pogorîrea efectuată de iubire nu este o ,po
gwîlre spre ceva lipsit de valoaire ontologică şi calitativă, adică spre- o 
existenţă total străină, ci spre u,na deşi inferioairă totuşi înrudită, aproc 
piată. Ca ,ataire, apropierea lQl,i bhakti de aceaistă iexistenţă nu adu.ce cu sJne 
suferinţa şi ITTici nu necesită jertfa. In creşt:nism, dimpobrivă, disfanţa din
tre om şi divinitate este i,nfinită. Ca atare pogorîrea iubirii spre păcătos, 
spre omul lipsit de valoare moirală, trăirea cu el, cu nenorocirile sale şi' 
rn 1;p~a lui de mîntuire, umple iubirea de suferinţă. Pogorîrea iubirii spre 
om, creatură lipsită de valoare ontologică, adică faptul că Binele şi Va
loarea trăiesc acum în zona .răului şi a lipsei valorii - repirezintă suprema 
jertfă. Intrruparea ne indică astfel, î,n mod concret, realitatea iubi:rii su
feirinţă şi ~rtfă, iar moartea pe crw.ce ne dezvăluie idealitatea acestei iu
biri jertfă: deplină dăruire de sine. Măreţ-:a iubiirii divine apare aici în 
toată splendoarea ei, dovedind totala dezinteresare şi neţărmurirea iubirii 
divi,ne pentru om. _ 

2. Iubirea umană. Spuneam că atît bhakb:1 cît şi agape sînt _fenomene 
1 iinţiale. Această asemănare, ce apaire aru.ncînd o privire gener.ală din punct 
de vedere psihologic asupra iubirii, dispare prin cercetarea mai aprofun
dată a accentelor funcţionale pe care 1~ ia. Astfel, deşi ambele au o puter~ 
n,:că coloratură afectivă, chiar această coloratură este deosebită .. Deose
biirea .,esenţială constă în desele apariţii erotice ce le ia bhakti, apariţii cu 
totul stră,:ne lui agape. Deosebirea propriu zisă, ce apare la o cercetare 
psihologică, constă însă în accentuarea diferită a functiun,:,lor psihice. 
Bhakti, de exemplu, accentuează funcţia afectivă. şi cognitivă, ignorîncL 
aproape total funcţia. vo_l_itivă,. a~tivă, -~e ~înd agape pune oo_ ~c~c:~t P:u: 
ter;nic pe funcţia volitiva, activa, pe hnga accentuarea afecttvdaţ11. At<'l• 
zace, din punct de vedere psihologic, marea deosebire dintre bhakti. şi 
ag;:ip~. Bhaldi eslţ trăire. ce pQairtă o coloratllîă c_ognitivă, intelectuală, pe 
cînti aga_p~ este trăire acliv~i, ea este voinţă, faptă. 
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Bhakti •şi agape sînt considerate drept darnri. Din cele spuse cu p1ri.~ 
vke la bhakti şi agape divin s-a putut constata însă gratuitatea total~ 
a lui agape şi condiţionalitatea lui bhakti. Ca afal!'e, bhakti nu este dar, c1 
mai degrabă răsplată. 

Marea asemănare dintre bhakti şi agape uman o formează, specificul 
fiecăruia de a reprezenta legătura cu dt:,vinititatea, mijlocul de mîntuire şi 
mîntuirea însă,şi. Totuşi şi această asemăITTare rămîne numai formală, căci, 
după cum s-a putut observa, aceste caractere au a,specte proprii, după cum 
aparţin lui agape sau lui bhakti. Astfel, legătura bhakti cu divinitatea: are 
o formă uniliniariă şi o direcţie rectilinie a,scendentă: credincios-Dumnezeu. 
Agape dimpotrivă are o formă multilineară radiară şi o direcţie în zig-zag 
(descendentă - orizontală - ascendentă). Cu alte cuvinte, bhakti re
prezintă legătura simplă, diirectă: om - di\n:nitate, ,pe cînd agape legă
tura: om - sieme1rn - natură şi păcătos - divinitate. In lumina acestor 
considerente, apare importanţa factorului obiect, în determinarea specificu
lui ::-ubirii. Bhakti poartă astfel numai aspectul ascendent şi individualist al 
erosului. El piel!'de cairaderul cît de dt descendent, pogorîtor, al lui bhakti 
div,:n. Prin aceasta, lui bhakti îi dispare pretinsul caracter înalt şi specific 
de gratuitate şi necondiţionalitate, devenind ceva cu totul interesat. Fă.ră 
aceste caraciere; bhakti uman ,nu mai poate fi identificat cu bhakti divin 
şi ca atare rămîne o iubire i,nferioară. Agape, dimpotrivă, îşi păstrează 
carncterul descendent-pogorîtor, şi ajutător, incluzînd în cîmpul său de 
manifestare întrieaga natură şi omenitate. El se îndreap1tă în special spre 
inferior, spire lipsa de valoare, pentru a ridica, a mîntui. Acest caracter de 
pogorîre pentru a ridica arnt,ă identitatea dinitre iubiirea divină şi cea 
umană şi motivează ,pretenţia de griatuitate şi necondiţionalitate care se 
atribuie lui agape uman. Indreptarea iubirii spre Dumnezeu ,im este di
rectă în creştinism, ci prin oameni. iDumnezeu rămîne şi aici ţinta supremă 
a iubil!'ii creşt1:,ne. Această ţ,iITTtă se atinge însă numai prin iubirea şi ridi
carea semenului şi a natur1ii. Superioritatea unei astfel de legături între 
Dumnezeu şi om este de netăgăduit. Ea păstrea-z-ă natura divină a iubirii 
şi altruismul nelim:fat caracteri,siic. 

Această legătură este mijloc de mîntuire. Di111 această cauză, deosebi
rile dintre înţelegerea creştină şi oea indiană cu privire la legătura iubirii 
se ră,sfrîng şi ,as,upra mij'looului .de mînitui[e. In plus, trebuie menţionat 
faptul că bhakti, cum a apărut mai ales în Bhagavadgita, nu reprezintă 
wiicul mijloc de mîntuire, ci este considerat numai ca una din multele 
căi care duc la divinitate. Acest fapt dim:nuează şi mai mult importanţa 
lui bhakti şi cu aceasta implicit valoal!'ea lui, deosebindu-l şi mai mult de 
aiape, care după credinţa creştină reprezintă mijlocul sine qua ,non al 
mîntuirii (I Cor. 13). 

~ ln _ lu?'1ina . considerootelor - de mai sus, mîntui.rea-agape primeşte o 
alta admcune ş1 o cu totul alta îndreptăţire. Bhakti uman este identificat 
cu mîntuiirea mai ales de Mani:kka Vaşagar. Această mîntuire este descrisă 
drept o unire a sufletului cu Dumnezeu. Modul unirii cu Dwnnezeu nu este 
însă clar precizat. Pe cînd Bhagavadgita subliniază mai ales uniwiea pînă 
la dispariţi~ personalităţii în diL~initate, în liieratu.r1a ulterioară se vorbeşte 
de o comumune cu Vişinu sau Ş1va, în care contururile personalităţii rămi,n 
perfect distincte. Prin aceste car:acteristici se reliefează primele deosebiJli. 
Legarea mîntuirii de agape este de la început clar susţinută în creştinism. 
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Aici nu vom găsi nici în această problemă vreo evoluţie a concepţiei, cum 
este cazul în vişnuism. Mîntuirea reprezintă pentru credincioşi, odată cu 
Noul Testa.ment, deplinătatea iubirii. Ea este totodată de~i111ită precis, şi 
de la. tnceput, ca o unill'e în, sensu1' unei comuniuni cu Dumnezeu. Deci nu 
vom găsi în creştinism oscilarea indiană între uniune şi comuniune. In 
plus, mîntuiirea dep!,:nă nu este o favoa1~ rezervată exclusiv sufletului, ci 
complexului psiho-fizic: omul. Mîntuirea ca dar divin poartă îin consecinţă 
şi aici înalta pecete divină, tocmai prin faptu1' că este u,n da.r oferit unei 
existenţe cu mult inferioare. Bhakti-mîntuire este conceput la fel oa iub:irea 

·cu. cail'e se. identifică, anume ca ceva pur indiv1i,dual. Credinciosul vişnuist 
se mîntuieşte iubiind pe Dumnezeu. Limitarea, li,psa de orizont şi adîncime 
oe a apărut tn ce~etail'ea acestui mod de a concepe iubirea, ,se răsfrînge şi 
asupra rnîntuirii. Agape, dimpotrivă, este nelimitată, cuceritoare. Ea mîn
tuieşte tocmai prin iubirea tuturor, pirin tncercarea de ridicare a celui căzut 
sau inferioir. Ea mîntuieşte p:riin elanul ei universalist comuni::tar de a cu
prinde sub aripile ei infinite întreaga creatură şi; împreună cu ea, să 
zboare spre divinitate. Mîntuiiirea primeşte astfel în creştinism caracterele 
superlative şi ideale cu care se identifică. Adîncimea ei este demonst~ata 
şi de faptul că mîntuiirea nu reprezintă o unire, adică o divinizare a omului. 
Ei îi lipseşte ca ata.re acel pathos diabolic de superlativizare a persoanei 
proprii, existent în hinduism; ea se re.găseşte pe sine, adică îşi regăseşte 
altruismul, dezilllteresarea, prin acea lipsă a dorinţei uniunii şi prin ră
mînerea la specificul ei natural de a·piropiere. 

Cunoscînd aceste fapte, se ridică legitim îintreb.area: este mîntuirea 
bhakti într-adevăr mîntuire? Caracterul inferior al lui bhakti uman şi 
concepţia .i.nferiioară despre mîintuire pledează pentiru teza inexistenţei unei 
mîntui,ri în cadrul iubi'rii bhakti. Dovada cea mai elooventă, şi tragică tot
odată, ne-o dă însuşi marele apologet al lui bhakti, Manikka Vaşagar, 
care, plin de triste(e, exclamă: «O inimă, tu eşti în posesia fericirii - şi 
totuşi nu eşt~ fericită!» J 06. Lipsa sezi,sării fericiirii îl face pe Manikka Vaşa,
gar să creadă că aceasta s-ar datora trăiirii în lume. In virtutea acestei pă
reri, marele mistic îşi ridică glasul plin de durere cătr~ Dumnezeu ţi t!X

clamă: «Această viaţă pămîintească, iDoamne, n-o mai pot înduira, o Prea
iubite!» 107. In urma acestor triste expw:enţe, Manikka Vaşagar se vede 
nevoit să împingă mîntu,:rea în viaţa viitoare şi să transforme astfel 
mîntuirea dintr-o experienţă a iubirii într-un obiect al unei credinţe ce-şi 
va găsi realizarea după moarte. I,n această privinţă indiologul H. W. Scho
merus afirmă: «Numai prin moarte ... poate ajunge omul - după Manikka 
Vaşagar - la depliiina desăvîrşire, la fericire. De aceea el îşi doreşte cu 
pasiune moartea» 10s. 

Faptul că Manikka Vaşagar, această .personalitate importantă reli
gioasă, plină de iubiire faţă de divinitate, n-a reuşit să atingă mîntuirea 
în viaţă fi'ind, ne dovedeşte şi practic inferioritatea şi slăbiciunea concep
tului lui bhakti uman. Prin aceasta se dovedeşte dec:• că încercarea făcută 
de krişnaism de a identifica bhakti cu mîntuiirea este iluzorie. Această iden
tificare se dovedeşte neîntemeiată în urma analizei mai îndeaproape a sen
sulu:j, acestei pretinse mîntuiri, care, prin rămînerea la individualitatea pro
prie,, se opune esenţei m1:nfoirii, totala dăruire. Ea este negată de altfel şi 

106. Man·•kk.::, V1şagar, V, 11, 10, ,în ·Schomerus. op. cit., p. 125. 
107. Mani'kka Vaşaga1·, V, VII, 1. în ISchom[ nU3,op. fllit., p. 159, :;, . 
108. H. W. Schcmerus, op. cit., p. 160. • 
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de expeirierea practică a acestui fel de mîntui~e, după. cum ne doveci:eşte 
chiar cazul marelui apologet al lui bhakti. 

Deosebirea esenţială dintre .bhakti şi agape uman o fonmează însă sensul 
de jertfă al lui agape, sens ce lipse;;te total iubirii urna.ne bhald-:. Acest 
se.ns identifică fără putinţă de negare pe agape uman cu ~1gape divin şi dă 
astfel iubilfii creştine deplinătatea ei. 

Din cele expuse s-a putut uşor observa· că de-şi bhakti şi agape se 
aseamănă prin sensurile pe care le au de legăbră cu divinitatea, mijloa~ 
de mîntuifle şi mîntuire, totuşi asemănăirile rămîn pur formale şi teoreti:ce, 
deoarece în fond şi îin practică aceste asemănăn S'! dcvedesc a fi deosebiri. 

Asemănarea specială dintre bhakti şi agape, care apare din apropierea 
specificului lor, şi anume revălfsarea,, se dovedeşte ca neîntemeiată, de
oarece bhakt:, nu ireprezintă priopriu zis o revărsare. Revărsarea presupune 
o continuă şi totală dăruire, fapt cu totul necunoscut lui bhakti. Este ne
cunoscut deoarece gî:ndirea indiană nu poate concepe o înda-eptare a va
lorii spre non-valoare şi o desfiinţare a individualismului într-un comuni
tarism. Ca urmare, atît :r-evărs,airea iubirii spre non-valoare, adică dir-xţia 
verticală coborîtoare, cit şi revărsarea spre individualităţile mu1tiple din 
jlllf, adică direcţia orizontală, nu pot fi concepute în cadrul lui bhakti. Prin 
aceasta, bhakti se dovedeşte total doosebn de agape fuţm1ai î1111 spelcih):;, şi 
anume în revărsare. 

Cu toate acestea, bhakti s-a dovedit, atît prin asemănările formale, 
cît ,şi prin deosebirile de fond şi esenţă, cea mai înaltă noţiune de iubire 
exisitentă în lume pînă Ia a,pariţia lui agape. El reprezintă, pll"in IIloutatea 
şi înălţimea sa, un dar al iubirii lui Dumnezeu, acordat păgînilor în vederea 
pregătirii lor pentru primirea conceptului ideal al iubirii-agape, adus de 
Mîntuitorul Iisus Hristos. 
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ÎNVĂŢĂTURA ASCETICĂ 
A SFÎNTULUJ IOAN SCĂRARUL 

Scrierea Sfîntului Ioan Scărarnl. numită «Scara» 1 este cunoscuta în 
mănăstirile noastre şi de începători, întrucit, în tot µostul Sfintelor P1ştL 
se citeşte din ea la biserică şi la1 trapeză; încă şi prin chiliile lor, călugării 
de toate vîrstele fac lectură din această folos;toare carte şi multe din prin
cipiile ascetice, cupr'nse în ea, s-au adăug::1t pravilei mănăstireşti. 

!naintaşii noştri, scrh un teolog romîn, au preţuit mai mult pe sf. Ioar• 
Scă-rarul decît nai cei de azi. In biblioteca Ac3demiei R. P. R- sînt «şase 
manuscrise, curinzînd traducerea operilor acestuia ; iar dacă mai adău
găm, la 3ceasta, tipăritura lui Veniamin Costache 2 ori preocupările muli 
anterioare şi în aceeaşi direcţie ale mitropolitului Varlaam 3 vom putea re
constitui în mic larga arie de răspîndire 1 prea mi nuna:tei scrieri, care este 
Scara sau Tablele duhovniceşti, cum şi deosebita valoare ce .3 avut-o printre 
creştinii valahi de odinio;1ră 4. Din secolul trecut şi pînă astăzi s-a scris mai 
r,uţin asupra Scării 5. 

Sflntut Ioan se numeşte Scărarul după opera sa mai sus me11[1onată ; el 
rnal este cunoscut :,i sub numele de Sinaitul pentrucă a pustnicit şi J fosl 
egumen al mănăstirilor din Muntele Sinai ; de asemenea i se mai spune s, 
Scclasticul pentru iscusinţa sa în cele duhovniceşti. Timpul în cure el a trăii 
şi activat nu se poate ştf cu ex:1ctitate 6 ; este cu ori ns intre a doua jumă 
late a secolului VI şi prima jumătate din secolul VII. • 

Sfîntut Ioan se dedică vieţii monahale de la virsla de 16 ani. Uceni
ceşte trei ani pe lingă un îmbunătăţit biHrîn, aooi se retrage în pustie t,1 
locul numit Thola şi acolo se nevoieşte 40 de ani. In acest timp, are cîţiv;1 
ucenici. dă sfaturi mîntuitoare celor ce veneau la el. şi. spre sfîrşitul v:eţii 
ajuni:ze starPţ al unei mănăstiri de obşte din Muntele Sinai. 

Dela el, ne-au rămas două scrieri cu continut ascetic : «Scara» scrisă 
pentru formarea duhovnicească ;:i monahilor, h cerere.1 st:iretului Ioan al 
mănăstirii Rait. întocmită din 30 treote sau car,itole după anii vietii ascunsl' 
;1 Mintuitornlui şi «Cuvin! către răstor», lucrare mai scurtă în care Sf' rP-

I. To!I Iv &:y(oic 1ta.-cpo; iJulilv 'Joo!vou K)Jµa.~o~ - Scala paradis! -
(Sca.m sau Scara căitre l'IILi 13: cehu intre sfinţii Părintelui nostru I011111, 1n Migne, 
P.G., tom. 88, col. 631-1164. 

2. Sce.ra prea ouvi08Ulul p,J.rint.elul nostru Ioan. Mi\niistirea Neamţu. 1814. 
3. Cf. Ghibiinescu, O nouă lucrare a mJitrop. .Varlwam: Leastnl 'a ~ul Ioan 

Scărarul, în Archiva din Ia.şi, 1914, pp. 65-107. 
4. Diacon N. Corneant~: Din viaţia Sfîntulul Ioan Scă.raiw, in foaia «Biserica 

blini\ţeană», nr. 12-13, 1948, ,pp. 3-6. 
5. Mitrop. Gurie: Treptelle Scării cuv. IOOlln Scărarul, (trad. şi prescurt.). 

1930; protos. Iustinian Dalea, Scara duhovnioeascli,, un mic articol de popularizare, 
in «Foaia diecezani\», Caransebeş, nr. 12., 1939, pp. 3-4; Diacon N. Cor!!leanu. art, 
clt. A se vedeai apoi: P. Pourrat: La spirituali~ chretlenne, vol. I, Paris, 1931, p. 
453; L. Petit, art. Jean OJhmutue-sad!nt, ~n Dictionn. de Th ologie Catholique .. ., 
tom. VIII, part. ~. Paris, 1924, col. 692; M. Vtller, La. Sphitua.llt.e des premie:rs 
siecles cbretiens, Paris, 1930, p. 88. 

6. Cf. L. Petit, art: cit., col. 692; P. Pourrat, op ci1t, I, pp. 453-454 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



254 Protos. IOASAF POP A 

zumă datoriile superiorilor de mănăstiri în speciJI şi or ciru; pc'i:;'or de• 
suflete în gener1l, scrisă după modelul operei «Carte către păstor» a sfin
tului Grigorie cel Mare. 

Sfîntul Ioan a rezumat învăţăturile duhovn'ceşti ale îminfaşilor, făcîn<l 
pentru teologia ascetică greacă lucrarea dr colecţionare şi sintetiz1re pe 
care sf. Ioan Damaschin a făcut-o pentru teologia dogmatică 7. şi sf. Dio
nisie Pseud0-Areoipag:tul pentru teologi J mistkă 8• 

Aşa dar intrucît pe de o parte sf. Ioan Scărarul este sintetizatorul <loc
lrinei ascetice patristice anterioare lui şi cel care pune de acord 1ceasta cu 
mediul geografic şi istor'c din vremea sa, iar pe de alta el scrie m.:11 ales 
pentru pustnici şi chinovii mici, găsim potrivit a fi prezentată învăţătura 
ascetică a acestui sfînt ih ceea ce are F.:a esenţiat şi v;ilabil in orice timp şi 
loc pentru monahii şi pentru mirenii cre$tini. Se cuvine a face aceasta :;;! 

pentru curmarea unor excese - (răsleţe de altminteri) - in actele de evla
vie mănăstire3s,că şi chiar a unor buni creştini din lume, • excese ce-şi a11 
()birşia într-o interpretare nechibzu•tă a invătăturilor ascetice patristice, în 
sensul că acei monahi ori mireni nu se străduiesc sau nu le e posibil să facă 
deosebire intre esenţial şi neesenţial, intre condiţ'ile de viaţă din PeninsuJ.? 
SinJi - ţinut cald - şi Patria noastră, între structura şi obiceiurile sode~ 
tăţii- de atunci şi obştea creştină de azi. De aceea în Cele ce urmează vom 
căuta. pe dt posibil, a expune numai principiile esenţiale şi mereu valabilP. 

MONAHUL 

A fi un bun monah este în fond o problemă de vocJţie, dar şi una d,, 
cunoaştere adincă .a specificulu' vieţii mănăstireşti. Cunoaşterea depinde d(• 
capacitatea inteledua,lă a iricepătorului, şi de bogăţia duhovnice:iscă şi me
todele povăţuitorului. Scărarul dă îndrumări amănunţite în acest sens, dir. 
ore spicuim pe cele mai importante. 

FiecJrc din cei ce se dedică vieţii monahale, a pus temelia vieţii du• 
hovniceşti încă pc cînd se afla in lume. Educaţia primită în copilăr·e, hrana 
şi indetelnicirile ne a_jută sau se împotrivesc I.a împlinirea• virtuţilor cine; 
ajungem la maturitate 9. Cine doreşte să se dedice vieţii monahale, -aceia 
să se ispitească pe sine şi aşa să mănince din aceJstă piine a amărăc;u" 
nilor şi să bea din acest potir al lacrămllor (1,636 C), că într-adevăr cale 
c::ilţuroasă şi poartă strimtă 'este adevărata viaţă călugărească. 

Multe sint cauzele pentru care cineva vine 13 mănăstire._ru1r__in__mod 
normal ele trebuesc să fie trei: 1) pentru cîştigarea împărăţiei cerurilo!', 
2) pentru uşurarea de povara păcatelor şi 3) pentru dragostea de Dum
nezeu, aceste:i constituind cele trei scopuri bine chibzuite (1,633 C). Sfintul 
Ioan nu trece peste fa!J>tul că unii vin din intîmpla,re sau· de nevoie la mă
năstire. Şi precum o sămînţă căzută I_a intimplare pe pămînt, aduce uneori 
rod frumos şi îmbelşugat, sau un bolnav, venind ocazionai b medic, este 
dras de blindeţea şi iscusinţa acestuia şi, pr:mind a fi operat, se face să-

7. Cf. P. Pourrat, op. alt., I, pp. 454-455. 
8. Diacon N. Corneanu, llll't. ctt.., p. s. 
9. Seeim, treapta 26, P.G. 88, col. 1020 D. Pentru, iconomia lucrării voi cita 

în interiorul textului astfel (26, 1020 D), prima cifră indicind -~ (cap.), a doua 
JQloana. 
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nătos, tot c1stfel se întîmplă de multe ori şi cu cel venit la mănăstire din 
alte pricini decît cele trei mai sus arătate. De-c' să nu dispreţuim şi nici să 
condamnăm astfel de renuntări la luille ( 1.637 D -- 640 A). 

In mod obişnuit, <lirecţi'a şi rc,dnicia vieţii spirituale mănăstireşti o dă 
n,n'.ivul lepădării de lume, acesta fiind un fel de temelie, un fe-1 de che'e 
care reglează \'hţa. ,\de\'ărata renunţme la lume, care aduce roadă însutită 
în cei cr se nrvo;eS{'., estr cca care s·a f[Jcut <lin dragoste : «Cine a renunţat 
la lume din frică (de chinur·tr wş,1ice) se a'ieamănă tămîii aprinse c3re ·a 
început cu bună mireasmă şi s[îrşeşle cu fum; cine, p211tru răsplată (pc lu
mea cealaltă), este în situaţia unei pietre de moară, care se invirteşle in-
1otdeauna în acelaşi fr,J; cinr, din clragnslc dunmczctească, ciştigă numai 
decîl şi de la început un foc dumnczeirsc care, fiind aruncat în materia (tru
i1 utu· ), aprinde îndaUi o mare flacără duhovnicească (1,637 A)· Desigur, că, 
stăruind în virtutr, tcţi aceştia capătă minluirca, dar fie:.:arc !J un anumit ni
n:I căci <(stea <le str.1 se drnscbeşte în slavă». Retragerea din lume nu este 
numai un act fizic, ci mai alPs unul p<hic. De acec;:i adevărata rPnunţ ue la 
\'iaţa speciJică lumii sr realizează în t'mp şi este întreită: I) ruperea legă
turilor cu toate lucrurile, cu mirenii, chiar cu părinţ1i şi cu rudele; 2) lepă· 
dan::a dP \'oinţa proprie - de răul furişat în ea -- ; 3) renunţarea la slava 
deşartă, ..:ea ce se înfăptuieşte prin ascultare (2,657 A). Primul p1:1nct nu-şi 
mai găseşte astăzi apl'carea ca odinioară întrucît pe de o parte cele mai 
mult mi:inăstiri sint mereu ,·izitate de mireni şi vieţuitorii din ele sînt puş: 
in situaţia să comunice cu aceşti .:1, inclusiv cu rudele, iar pe de alta nevo'l~ 
de existenţă, de cultivare sau alte interese superioare hisericeşti scot pe 
unii mona.hi şi momhii dintre zidurile mănăstirii şi-i fac să trăiască în mij
locul lumii, avînd totuşi calitate de monahi. 

Odată venit la mănăstire, începătorul trebuie ispit!t cu de·amănuntul şi 
neme îndelungată spre a i se cunoaşte temperamentul şi pos:bilităţile lui 
de desăviişire, unele şubrezenii sufleteşti pe unde 3r putea să-l atace şi să-l 
stăpinească răul. De pildă dacă cineva este iubitor de plăceri, po•ftitor cu 
inima şi îndrăgeşte fr aţ' i pentru frmuseţea feţii lor, să fie îndrumat spre 
,·iaţa insinguntă - astăzi, la schituri mici~-, aceasta const'tuind o măsură 
preventivă impotri\'a necurăţiei trupeşti (8,832 AB); dacă este indinat 
'-pre mîndrie şi minie, spre răut3te şi făţărnicie, să fie dus intr-o mănăstire 
de obşie (i11 ovvoMi a&J.rpw1•) cu fraţi rivnitori şi m;ticuloşi in trăirea mana 
hală, ca astfel, ajutat de confraţii săi, să reteze din rădăcină lăstarii pati
milor (8,833 A). Pentru st. Ioan, «viafa de obşte este cerul părnîniesc şi de 
JLeea, z'ce el. să ne silim să avem aceeaşi aşezare a inimii pe care o au in· 
gerii slujitori ai Domnului» (4,713 B), ad'că să trăim în unitate de gîndire. 
simţire, voinţă şi acţiune, avînd ca scop un' c slujirea şi slăvirea lui Dum
nezeu. Ieşirea din viaţa mirenească şi venirea b mănăstire nu foloseşte 12 

nimic aceluia care nu se pocăeştc spre a-şi deslega m'ntea din cătuşele pă-
catelor (1,633 D) aceluia care nu tinde spre curăţia angelică. . 

Viaţa călugfirească a fost numită şi viaţa 1ngere,1scă. Monahul deci, 
este dator să ducă o viaţă asemeni inger;Jor şi lotuşi in condiţiile de exis 
lenţă ,p•ăminteasdi. Definind monahismul şi pe monah, S.c.ăr_~rul zice: «Mo· 
nahismul este rinduLala şi starea celor fără de trup, care se realizează ir. 
trup materia: şi stricăcios ... Monah este cel care se ţine numai de poruncile 
şi cuvintele lui Dumnezeu in orice moment, loc şi lucrare ... Monahism în· 
seamnă conslrîngerea cemtinuă a firii şi pa.za neîncetată 3 simţurilor ... 
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.\\(rnah este ,:c! cu lrupul înfrinai, cu gura curată ( de răutăţi) şi cu mintea 
luminată p,6:3:J B)· 1\ceste scurte definiţii arată că viaţa monahală trebui(' 
să r,ătrund:1 în toate cutele fiinţei umane, iar nu numai la suprafaţă sau 
parţial. Ea irehuie să crească din sactuarul ascuns al inimi şi din aceasta 
~ă se rc!\ersc în cxierior. «In cceace priveşte lucrările, cuvintele, dorinţele 
şi 111'şdirilc, ,iaţa călugărească trcbuc să fie în simţirea inimii», altminter; 
Pa iw ,a fi de monah, ca să nu spun că nu va fi îngerească (26,1020 B). 
Precum îngerii sînt lumină ;pentru monahi, tot astfel şi monahii prin trăireJ 
lor trebucsc să fie lum'nă şi pilde vii pentru toţi creştinii mireni, străduin• 
du-se după putere să nu 5mintească pc cineva prin cuvînt sau ,prin faptă 
, 26,1020 D). 

Cele citeva definiţii de nui sus. date monahului şi monahismului, SP 

rf>feră 'Ia conţinutul spiritual al 1mţîunilor, la Viaţa monahală în esenta ei 
iar. nu h cel material ca: m{;năstire, organizare specifică, uniformă specială, 
ek. Aceasta însenmea;,)i ci'i monahul, ori unde s-ar afla - în mănăstire sau 
in .lume pentru pric'i ni bi nernvîntaie -. trebue esenţhlmente să-şi ducă 
aceeaşi vi 9 ţă, în caz contrariu nu mai este călugăr cu trăire, iar formele 
exter'oare care-l vădesc că ap::i;·ţine nwmhismului, nu tac altceva <lecit să-l 
an.1tr, că 1111 esie monah şi să smintească pe credincioşi. 

Dar pentru ca începătorul să ajungă un monah 1şa cum îl zugrăveşte 
sf. Ioan Scăr :iru, tn-,huie să fie forrnat duhovniceşte. să aihă, ca şi cei care 
::iu fugit d'n Egipl sau din Sod:i111a, u11 nou M•oisi, un înger sau pe cireva ase
rnc:nienea îngerului (loayyeJ.oc', care să-l dlăuzească şi să-l ajute, ,căci de 
"" porni sin1,:ur c!;11 pori spre largul mării, prinzînclu-1 furtuna şi newînd cir
nrnc;, se va scufunda în noi ~mul păcatelor 10. Incepălorul să fie însă c11 
multă grijă în alegerea l''l\'ă(uitoirului : « ... să chibzuim bine şi să a11aliză111 
(cu de-a111ăm111lul pe îndrumătorul căruia ne încredinţăm) şi. ca să spur. 
aşa, să-l is1pit' 111 chhr ... , ::a nu cumva să 110 dăm pe mina unui corăhi~r de 
tind în loc dP cîrmaci, unui bolnav în loc de medic, unui împătimit în loc de 
nepătim aş», şi astfel Să ne pericli lăm mîntu' rea (4,680 CD). Deci libertate:, 
rle alegere ;:i încenătorului nu era siluitiî, nu ern o supunere oarbă. o ase
cultare întru totul nccordiţionată. Să nu căutăm să alegem un îndrumăt0r 
hfînd ~i îngădtdtor cu slăbidun'le noastre. ci mai aspru şi mai necruţător -
br.m7iJ,e,uY.am:gov rf &no-r;oµwre(JfJ1' - (4,724 B ). Celui -: 3re vine astăzi în 
mănă·stire nu-i este cu putinţă să facă acrastă alegere; de aceea este datoria 
Chiriarhului respecti\' pentru stareţ' şi consiliu duhovnicesc, iar a 1cestora 
l_iE!ntru ceilalţi călugări din mănăstire de a bine chibzui cine să aibă dreptu! 
să primească ucenici spre a-i iniţia în viaţa duhovnicească, intrucît lipsurile 
~pirituale din moriJhism aici îşi au obîrşia -- în incapabilitatea, neglijent,, 
sau împătimirea povătuitorilor. Păstorul nostru duhovnicesc. fiind si el în 
trup, s-ar putea ca nc;:ii să constatăm cumva la el unele mici greşel( totuşi 
să nu-l judecăm r:;entru acestr:a, ci să păstrăm neşterse din inimile noastre 
virtutile lui predominante ca prin 1mintirea acestora să spulberăm g-indu! 
i.~pititor al neînrredPrii in PI (4.6R0 D). Tnrle111nurilc acestea sînt valabile 
şi pentru fiul d11hn,:1'ce-;, r:l":1 l1mw. cînd îşi aleg-e duhovnicul. 

In cu,intul către pi:lst1,r, Scărarul schiţeazi:l calilătile in1podobitoare 
ale p?istcrului rle suflete şi ,·ar'atele metode pe care irebuie să le folose1scă 
î11 pnstor:::di(> P2s1orirea turmei cei rttvfntătoor~ ,,ste nn hilr dumnezeiesc, _ ____;_---...:....~-·-··--

18. Scam., 1, 636 A; 4, 71-2 AB, 708 C. 
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dar şi un efort personal. Chivernisitor al sufletelor este acela care n primit 
de ll Dumnezeu. în urrna propriilor sale osteneli, puterea spirituală (l o X 1) v 
,, o E ea v ) ca să ;poată salva corabia sufletească nu numai din întreite!·• 
,·aluri ale ispitelor, d chiar din adînc 11_ Adevăratul doctor d-uhovnicesr 
este acel 1 care, însănătoşindu-şi sufletul şi trupul, nu mai are. neivoie de 
medicamente de la alţii întrucît este nepotrivit pentru dascăli să dea po
veţe din scrierile altora ( 1,1165 BC). Păstorul trebuie să-şi fi împro,priat 
învătiit uri le duhovnicesti, să le trăiască el insusi în toată intensi ta te:i lor. 
să î1;veţe pe ucenici din propria sa experienţă, -ia~ nu să se ţină doar cu 111i11-
te1 şi gura de ceea ce au spus alţii, aşa cum se ţine orbul de gard. Prin 
\'iaţa sa el trebue să însufleţească învăţăturile pe care le dă, fiind pe deplin 
convins că «în toate cîie vorbeşte .... toţi privesc lJ el ca la o icoană model 
fw~el,,,P.xlr:v1iovel~oi•a}) şi acţiunile lui sint luate drept rînduială şi 
lege» (5,1177 B). Povăţuitorul permanent al păstorului trebue să fie Dum
nezeu, voinţii căruia să-şi supună voinţa sa (11,1188 A). Nicidecum nu pot 
fi păstori aceia a căror viaţă este evident potrivnică parţial sau intru totul 
vointii lui Dumnezeu. expusă în Sfînta Scriptură şi Sfinta Tradiţie. Păs
torul să nu se lase rohit de păr.3t nici măcar cu intenţia, că adesea păcl!hil 
cu !!Indu! al păstorului se Judecă mai aspru decît cel cu fapta al ucenicului 
- doar şi vincvătiJ unui ost11s este mult mai usoară dedt reaua uneltire ~ 
11nui ~reneral ( 12,1189 cm. Şi în 1110d normal intenţia rea se vădeste prin 
ţiriuta exterioară. Inţelepciunea de sus. nefăţărnicia. ,puterPa de discernă· 
111int în a'erre„ea si aplic1rea învăţăturilor ( b,leie·w,6; ) de la caz la caz, 
veselia si seninătatea si chiar asorimea fată de cei ce ,·oiesc cu tot din 1-

<linsul să se mîntuiac;că (14.1200 AR). neruăhtra. rîvna şi rugăciunc;i 
pentru păstoriţi (l.fl65 B), iată virtuti care trebtie5c să încununeze pe ade
văratul oărinte duhovnicesc. Aceste calităf. însă, rodesc r,utin sau chiar de
loc. dacii ucenici nu-şi dau co11simţămîntul şi nu se străduiesc şi ei după 
r-utern: fără lucrarea corăbierilor, cîrmaciul nu ,noate salva c;,rabia şi 11:ci 
medicul nu ooate tămădui_ o boală internă, dacă bolnavul nu·i_ va spune du
rerile (7.1184 AB). Colaborarea între p.ăstor ş' păstorit, pe baza principii.· 
lor mai sus enunţate şi a altora care decurg <lin acelea, duce la reu~iHI 
în procesul de înduhovnicire. 

Păşind la semănatul duhovnicesc, păstorul trPbuie să aibă în vedere 
«mame-ritul, persoana, cantitatea şi calitatea» ( 1 ?.1189 A) învăţăturilc:ir, pf'n~ 
fi uca astfel sămînţa să aducă ro3de. Celor ce vin la el pentru instruire. 1111 

trebuie să le spună fă'ră alegere că viata <luhnvniceasă este anevoioasă ori 
că it11Jul este bun şi sarcina Ui;l()ară. ci «să observe cu multă qri iă ca sr 
aleagă cit mai bune medicamente. Celui impovărnt ru păcate grele şi PrP
disous spre desnădeide, c::ă i Sf' înrntişezP <lenr.amdati:i numai uşurinbi viAtii 
<luhovnicesti, iar ne cei înclinati sore ., înalti'i oăren~ <lP ei î11sif.'.i. să-i învete 
că mîntuirea se dobîndeşte prin multe nevointc (7.11R1 C). Tn ;:if.::1ră {1-• 
harul primit de la Dumnezeu şi rle cunostintele ac-un11ilatP. năstnrul trebtlÎ•· 
să aibă şi un simt lăuntric speci 11 prin c;ire si'i or,ată face rleosebirel! î11tr~ 
cei buni, Cf~i de mijloc şi cei răi. ca astfel să se roaQ"e lui Dumnezeu 1:'i s•i 
aibă compătimire si bunăvoinţii faţil de tnţi în r::ipo.rt c11 wednid~ lor 
....:,_-_;-~~ • ·~ .... :-.. 

11. Ouvînt cil,1u,e Pisror, cap. I. P.G. 88, col. 1165 B - voi sorie !.n context 
citatele, prescurta.te astfel: (1, 1165 B), prima cifră indicînd cap., iair a doua 
coloana. 
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(2,1169 C). Să prescr;e ucenicilor nevuinţele trupeşti dUj)iÎ să:1ăla'e.1 .-;i 
robusteţea fiecăruia ( 14,1201 A) ; să cunoască legăturile de pr:etenie dintre 
fiii săi duliovnkeşH şi scopul acestor legături (12,1192 A). Pentru aceJst? 
însă, este· necC's,ar ca toţi de sub îndrumarea lu' să •aibă rîncluieli ·şi -locuinţe 
drosebite după vîrsta trupească ( 13, 193 ;\), întru . .:ît fiecare v:rs1ă 1şi are 
pshiologia ţoi nivciul ei de preocupări. Este o datorie de căpetenie învăţuea 
ucenicilor prin CU\Îilt şi prin faptă: «Dacii aceh care-i înzestrat cu darul 
rm·înlului folosilor şi nu-l împărtăşeşte a:tora cu prisusinţă, nu va rămîne 
neosindi l, apoi cu cit mai mult se primejduiesc Jceia care pot ajuta şi pr' 11 

faptă pe cri inrăiţi şi nu-i ajută» ( 13, 1193 C). Din mina păstorilor vor fi 
cerutr sufl-etcle la jmlecafa cea de apo:. 

Este necrsar ·cţ1 rrăstori i să prevină pe ucenici lor df.' păcatele nre-i 
wneninţă, alifel ei· SC' fa.c· pr'dna pieirii ori îş' îngrru;1ează singuri păstori
rea. Cine a primit darul de a prevedea furluril~ - ispilell~ şi păcaiele ame
ninţătoare-, trebuie să spună mai dinainte celor din nrabic cu el ~- fiilor 
duhovniceşti -- ·ca aceştia să ia t().}te măsurile; • contrariu d v.a fi cauza 
:,rnfundării sufletelor. ·Am văzui d1Jctori, continuă sf. Ioan, care ·n•au pre
venit pe bolnavi ele cauze:e agarv.ante ale boalelor şi de aceea neglijenţa lor 
a p;ilejuit mul1ă 0\5teneal;'i şi necaz atît pentru bolnavi, cit ş· pentru ei în 
~i~i, atund cînd a trebuit să-i tămăduiască (5, 1177 A). PrC'venirea nu în
~eamnă a df''icoperi ucen:cului propriile lui ab3teri aflate prin alţii ·sau 
h-ănuik, ci a-i expune rr:ncipial primejdia. Adresîndu-se ,păstorilor, ScăraruJ. 

• ~rune: chiar dc1d ne-am împărtăş:t de d,arnl înainte cunoaşterii, nu trebui~ 
::;ă spunem rătăcirile celor ce au căzut, ci, vorbindu-le cu tilc, ::;ă-i deter
minăm să se 111/irturisească, deoarece din îns:işi faptul că ei mărturisesc îri 
taţJ noastră, capătĂ nemăsurată iertare.· Jar după ce ne-au destăinuit gre
~;a-Jrle, să-i facem să f'e mai sinceri cu noi, sporindu-le astfel încrederea şi 
dragostea faţă de noi (13, 11% 8). E normal ca întri·starea să cuprindă în° 
tmcîha p.e ucenic atunci cind i se 3trage atenţia asupra vreunei greşeli 
făcute sau pc punctul de a· fi săvîrşită, dar aceasta nu trebuie să determine 
re păstor la tăcere, incurajîncl astfel răul. «Instristează pe cel bolnav sufle 
teş~c la nemea potriv:ti-i c.1 nu djn pricina tăcerii ia-le blestemate să se 
rrclunrzească boah sa11 chiar să m;Jară. Mulţi au· crezut că plutesc bine 
fiindcă tăcea cirma-ciul, dar s-au ciocnit de stîncă. Să auzim Cf' scrie marele 
P.1vr.l: .«Stăruieşte asupra lor cu werne .şi .fără de vreme» (II Tim. 4,6); 
<,cu vreme»,. socotesc că înseamnă atunci cind mi dojen'ţi primesc mustra
rea cu plăcere, iar «fără de vreme», cind ei te-ar răni prin cerbicia lor -
pentru această mustrare)) 12. Orice dojană trebuie să f e mai intîi particulară 
şi,d:ică vinovatul nu se.înţelepţeşte, să se focă, şi în public (6, .1180 B); şi, 
i~sfîrşit, d~că cel mustrat se împotriveşte şi nu -vrea să-şi recunoască vina, 
c1 contrazice p~ păstor, atunci acesta să--1 ch2me în fata unor bărbati cu 
rzreutate - consiliul duhovnicesc -; să-l doienescă a~pru şi să-l pedep
seJscă spre a înţelepţi astfel şi pe alţii ( 12, 1189 B). Trebuie, insă, păstorul 
să aibă în vedrrc să nu ~e seziseze de toate măruntisurile- că atunci nu mai 
E:st!' imitatorul lui Dumnezeu (11, 1188 A). El-să ·observ~ cu luare ·amink, 
dacă nu cum\'a drar.rostea dumnezeească a :itins inima vreunui ucen'c că ir. 
acest caz înspăimintarea prin cuvinte şi ::isuprimea nu mai au. nici o putere 
( 7. I I 84 A) . - -- ·- - •• 
--------

12. Idem, 6, 1177 C.1180 A. 
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In procesul de instruire <luliov11icoscă, prdepse:e sini necesare atunc( 
cind toate metoddc kfosiie nu au dat rezultatul aşteptat diii cauza învîr· 
toşlirii în rău a ucenicului. 1\srmi\ni11d pc păstor cu un 111edîc, Scăraru! 
compară măsura aspră în scopul 111întuirii cu scoatere1 puroiului şi Jăsarrd 
singrlui la cel bolnav (2, l 1G9 !\), iar ca11011isirea, <lată. din iubirea de o.:::
meni pentru un a11umil timr spre pocifnţă, cu ardrrc1 r;\11ii (:2, 1169 B). In 
arlicarea unor pedepsr, păstoru]· să fie cu niullă biîgate de seamă, fiindd. 
clin pricina slăbiciunii· supuşilor, nu întotdeauna el trebuie să _judoce drept 
03, 1196 A).-ri u11e()ri e nrvoie de po~{orăm1nt, de· mii multă dragoste şi 
compătimire, deci! de legalitate şi dreptate. Dacă vreun păstor nu are cu
rajul să sfătuiască sau să avcriizezP prin viu-grai pe uc-en!ci. atunci să tacf1 
acPasta prin epistole (6, l lKO /\), chia:· dacă el SP :diă trupeşte laolaltă cu 
ci. Şi dnd toatP m'_ilna;celr ·de Î'l':iănAtoşire a bolnavului a11 kst eptiiia.te 
'.ăr.:l rezultat pozitiv, atanci cuţitul - excluderea - este setJtinţa· definitivă 
r2n(ru· tăiere] nnui Tlliidulm mort şi putred, ca nu cumva propria lui boalii 
~ă molipsca!;d ş· cclcl;:il!e mi\dularc> (2, 1169 B ). Păstorii, în calitatPa lor 
ele chirurgi ai suflelPior, trebuie să fit' însă, cu multă luare aminte ca 1111 
d·n amhijii personale, ori interese meschine, să declare putr-2d ceeacr f'ste 
sănătos şi sănă1os cee.1ce este putrrd ş; astif'I să distrugă pe cei buni, iar 
~- c~i răi să-i păstreze spre paguba !rupului lui Hristos, cart-i Biserica. 

Jn lipsa povăţuiioriior duliovnict~şti, ucenicii }lu -da!.xia de a se în· 
dreapta ei înş·şi unii pe alţii. Sfintul Ioan a vizitat o mănăstire ai cifrei 
viejuitori sr • învăjau inlre ei. «Eu ·am văzut la. acei cuvioşi· faptP folosi-
1oar<' şi vrednice de mirare: frăţ"a - obştea-, adunată şi unită în Domr'lul, 
dnbîndisf' o mirr.rnată lllcrare şi contemplare (r:~v i1naolav "ai 1:iJ1• fhw(!la11). 
Ei astfel se învăţau uni: pc alţii şi se indeleiniceau cu dumnezeeştile virtuţi, 
incit nu mai ave1u tlPYoie de poveţelf' proestosu tui, ci -de bunăvoie se în
<l0mnau intre ri la trrzvia cr1 dumnezeească>> 13. Fluiclul dragos;ei recipnce 
prinsrse acesle vieţi îmbunăiăţ1te şi le mina spre limanul nepătimirii. • Dr a
gestea este crya c::ir,e ma-i mult se simte, <lecit se mărtuiseşte cu buzei€' . 
. .\ceasla n!'-o adevereşte sf. Ioan cînd- zice: Sfi nu doreşti a-i înnedinţa pe 
toţi prin cuvint despre dragostea ta faţă de ·0i, ci mai b;ne cere de la Dt1111-
nezeu c., • El să· I~ descopere lor într-un chip necunoscut dragostea ta 
(6, 797 C). Şi în cec1 ce priveştr dragostea ucenicului faţă d<' părinte!<" său 
duhovnicesc, f'a trebuie să fie în primul rînd lăuntrică. Arat[1-ţi încrederea 
şi dragostea ta, zicr, faţă de părintele tău in cnip gindit .inaintea lui Dum· 
nezeu şi Acesta în chip nevăzut ii v:i înştiinţa pe el despre dragostea ta şi 
la fel i1 va întoarce spre tine şi-l va face b"nevoitor (4, 705 A)). Asemeni 
zicea şi ava Or : «De mă vezi că am cuget asupra cuiva, să ştii tă şi el 
acel3şi cuget ii are asupra mea».· Este în această presimţir.e lăuntrică o co· 
municare tainică a eurilor. 

Pentru cei care au apropiat culmile de-a pururi însorite ale înduhovni. 
cirii, nu mai este nevoie de îndrumarea păstorului, intru:::ît ei au C'tlăuză pe 
Dumnezeu. «Sufletul c3re s-a unit cu Dumnezeu prin curăţ: re nu mai an: 
nevoie de ·cuvîntul altui a pentru invăţiîtură, fiindcă acest suflet fe-ricit pnarUi 
în-sine pe însusi Cuvîntul cd pururea- veşnic şi tainic, care-l îndrume.nă şH 
1uminează» 14 . Aşa dar procesul de educaţie duhovnicească pr:n altul îşi are 

-13. Sca.m, 4, 685 B - de acum voi cita numai din scară. 
14. Oovfnt ,ci,'b'e Plstor, 16, 1201 C. 
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ti limită, după c:1re urmează numai cel de autoeducaţie. Păstorii de sutlet„ 
trebuiesc recrutaţi dintre aceştia, câci altminteri «orb pe orb de va povăţui, 
amîndoi se vor duce în prăpastie». 

LUPTA INTRE PATIMI ŞI VIRTUŢI 

Viaţa creştinului şi mai ales a monahului este o luptă continuă între 
nmul cel vechi cu toate patimile şi poftele lui şi omul cel nou cu toată flora 
\·;rtuţilor ce cresc şi rodesc din el ; e5te o încleştare între binele propriu firii 
noastre şi ri'iul cuibărit în ea. «Răul şi patima nu au răsăr't din fire în chir 
natural ( uaxfa µev '/1 n&Do~ q:,votitâi; ev 1:ij q:,voei ov nlq;,vxt:v ). căci DumnezeJ 
nu este ziditorul patimilor. Virtuţile, însă, sînt din fire ( ăoerai i,i q,va,1 J» 
,\stfel avem: milostenia, dragostea, credinţ;1 şi nădejdea. Pe lingă. acestea 
mai sînt şi virtuţi mai presus de fire, date nouă în dar de însuşi Dumnezeu, 
acestea sînt: curăţia, nemînierea, smerita cugetare, rugăciunea. rrivighe
rea. noslul şi zdrobirea inimii (2n. 1028 AB ). 

In general cauzele frămîntărilorr duhovnicesti sînt trei : 1) din nepăsa
rea 110.:istă, 2) din mîndr'e, 3) din pizma diavolilor (26. '1013 B). La înceoă
tori căderile trupeşti se petrec deobicei din cauza neatenţiei în hrană. deci 
Jin nepăsare: la cei de la mijlocul. căii duhovniceşti se mai adaugă şi înalt.a 
cugetare de sine - mîndria -. iar la cei ce se aprnoie de desăvîrşire le vin 
căderile numai din osîndirea aproaoelui ( 15. 881 D). Iar la ace3.stă ultimă 
patimă mon:1hul este îndP-mnat de diavolul. In mod excectional. se întîmoli'i 
ddP.ri si din îm.r.<1duinta Providentii. dar din astfel de ci'iderP ren0d~ se ridică 
dnev:i (5, 777 C) si adesea ajunge, dună aceea, la si mii multă sn1ereniP 
( l!'i. 888 C). Tovifrăşiile rele constituiesc un alt nrilej de ci'idere. Este da
toria îndrumătorilor duhovnicesti c;ă urmăre:iscă si să înlMure astfel de 
tovărăsii. • • 

Virtuţile sint legate una de afta asemenea scării pe care a văzut-o Iacob 
~i prin ele, ca pe nisf.e trepte, ne urcăm la cer (9, 840-841 A). Virtuţile sînt 
ca un t:rnt. înclt slăbind o za se zădărnicesc toate celelalte zale. 

Pat'mile de asemeni sînt legate una de :ilta. deşi în ele nu există o 
ordine sau o raţiune. ci toată neorînduiala şi nestatornicia. căci patimile 
c;înt iraţionale (2n. 1021 D). Sfîntut Jnan încearcă să identifice schematic 
nricinile si urmările cîtorva patimi din cele opt ca: îmbuibarea p1ntece, 
lui. frîndăvia, etc. 

Cea mai importantă fikă a uneiJ din aceste patimi poate naşte alte 
patimi. Micile căderi devin primejdioase prin deasa lor repetire. «De 
aceea după ce ai căzut, nu asculta de cel ce-ţi spune despre păc3tele 
mici: altele să nu faci, acestea sînt o nimica>) (5, 780 A). 

în lupta cu aceste patimi creştinul sali monahul nu pot hce nimic 
fări'i ajutor lui Dumnezeu. căci dacă Domnul nu va strica răul din trup 
şi nu va zidi casa sufletului - a virtuţlor, - apoi în zad::ir priveghează 
şi se osteneşte cel ce «vrea să dărîme răub> ( 15, 884 B). 

Iată pe scurt, cum atacă patima şi cum să ne împotrivim ei. Referin 
du·se 1~ înaintaşii săi, Sf. Io:1n zice: spun că gîndurile rele se nasc din 
senzaţiile trupeşti ; intră în inimă printr-o privire plăcută, prin pipăire.:! 
unei mîini•, prin mirosin~a unei miresme, prin auzirea unor glasuri sau 
cuvinte plăcute. Alţii dimpotrivă susţin că gîndurile tăinuite în inimi\ 
tlrăsc trupul spre ~atimă, că daeă mintea n-ar fi mers înainte, nici trupul 
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n-:ir Îi' urmat după ea. Adevărul este însă la mijloc, în sensul că unele 
patim'i vin din lăuntrul nostru asupra trupului, altele invers, adică de la 
trup asupra sufletului ( 15, 897 CD). De la prima încolţire în minte şi 
pină la cristalizarea în p1timă, gîndul rău trece prin mai multe faze: 
l) momeala sau atacul ( ngoohJ.~ ), care est~ o simplă noţiune sau ima
g;nea unui lucru ce iese din nou (la suprahţa minţii) şi pătrunde în 
inimă; 2) insofirea ( om1dvaoµ6; ), care este comorbire1 minţii cu gîndul 
sau noţiunea din cîmpul conştiinţei fie în mod pătimaş, fie ne,pătimaş : 
:3) învoirea sau consimfâmîntul ( ovyxaidt?eot; ), care este înclinarea plă
cută J sufletului spre acea închipuire; 4) robirea ( alxµa).wola ), care 
este subjugarea violentă şi involuntară a inimii; 5) lupta ( ndi.TJ ), care 
este echilibrul între forţele care se luptă, este însăşi încleştarea dintre 
~ atimă şi luptător ; 6) patima ( mi.Do; ) , care este ceea ce s-a ascuns şi 
imprimat cu pasiune în suflet vreme îndelungată (15,896 CD - 897 A>. 
Deci pînă ce gîndul rău să se transforme în 1patimă, wem posibilitatea 
;;ă luăm măsuri pentru supr:marea lui. 

Mijloacele de biruire sînt trei,: I) nevoinţele trupeşti, 2) rugăciu 
nea şi 3) smerenia. Cine se războieşte cu patima şi cu diavolul, spri· 
jinitorul ei, prin sudori şi osteneli trupeşti, este asemeni celui ce a legat 
pe inamicul său cu o frînghie slabă ; cine luptă prin rugăciuni şi pr'ive
gheri este Jsemeni celui ce a prins pe vrăjmaşul său şi l-a pus în cătuşe ; 
iar cel ce se înarmează oontra răului· prin smerenie şi blîndeţe, este ase
meni celui ce l-a omorit pe duşman şi l·a îngropat în nisip (15,881 ABC). 

Mijlocul specific creştin împotriva oricărei patimi abia încolţite sau 
cI·escute şi întărite este pocăinţa, numită şi botezul lacrimilor. «Botezul 
ne curăţă de relele făcute mai înainte, iar lacrimile curăţă păcatele şi 
după botez)). Şi iiindcă am primit botezul din pruncie, toţi l-am întinat; 
:prin lacrimi însă din nou îl curăţim (7, 804 B). 

Pocăinţa se desăvîrşeşte în taina propriu zisă nuntltă spovedanie 
."au mărturisire. Cînd te mărturiseşti, să nu relatezi pă<;'.atele tale cele 
trupeşti cu de·c1mănuntul, aşa cum s-au petrecut ele, căci te faci ţie în
suţi vrăjmaş (28, 1.040 A), prin aceea că amintirea lor trezeş.te în tine 
patimile trecute. Trebuie să ne mărturisim în taină ( intre patru ochi) 
greşelile noastre bunului şi unicului' nostru judecător - care este du
hovnicul - si dacă el va porunci, atundi să facem şi mănturisire publică, 
în fata tutur'or, căci cei care-şi descopere . rănile nu propăşesc în rău, ci 
se tă~ăduiesc, iar «fără mărturisire nimeni nu poate căpăta iertare» 
(4, 681 B, D). Faptul că trebuie să te prezinţi înaintea duhovnicului şi 
~ă-i destăinuieşti toate greşalele tale este o puternică oprelişte de l.i 
rău. «Un suflet car,e se gindeşte la spovedanie (e~ayoeevot'II ), este opri·t. 
de ea de la păcate ca printr-un frîu, intrucît păcatele nemărturisite du
hcvnicului le facem ca pe întunerec şi fără nici o tr:că» (4, 705 C). Măr-
1turisirea îsi aduce roadele sale mîniuito::ire prin îndeplinirea canonului 
dat şi păr'ăs:rea păcatelor. Iar dacă şi după mărturisire sîntem luptaţi, 
să nu ne mirăm, căc'i mai bine e să ne luptăm cu necurăţiile <lecit cu 
mîndria ( 4, 709 B). Un indiciu că s-a efectuat o adevărată pocăinţă este 
lips:1 ţinerii de minte a răului, iar cine mai· are încă în inimă această 
ţinere de minte este asemeni unui om, care numai visează că fuge (9, 
844 A), 8dică are num.:1i iluzia că se pocăieşte. Definind pocăinţa, sf. 
lnii11 zice printre altele: «Pocăinţa este înnoirea, botezului ( Meia'llq i 
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ecrtiv dvd,â.rJatc; {Jmr:daµmoc; ) , un !egămînt făcut faţă de Dumnezeu pentru 
o nouă viaţă, ... cumpânrea smereniei, ... Pocăinţa este împăcare cu Dom-. 
nul prin lul'rarea fapl:'lor· bune • potrivnke căderilor (anterLare). Pocă
inţa este purificarea conştiin1 ei· (5, 764 B). Po::ăinţa include ,deci, ît~ 
sine, întregul proces de tlespătimire şi• înob'ilare cu virtuţi. Jn acest sens 
întreaga viaţă a monahului şi mireanului trebuie să fie în pocăinţă. 

Din punt de vedere practic, Scara ne dă ma· multe me;ode pentru 
ferirea sau· isbăvirea de· păcate- Evitarea prilejurilor de picătuire este 
neces.fră şi pentru. cine nu a căzut încă în pă~ate, dar mai ales pentru 
cel care a fost robit de vreo patimă. «Fugi ca de un biciu de locurile 
c.are-ţi pfl,~juiesc căderile în păcat, căci 10du! nefiind de faţă, nu-l i:,oltim 
Jdesea» ( 3, 665 A) ; ceea ce însemnează că tot ii po1tim dar pofta nu este 
sporită şi de s,mţuri şi deci este mult mai uşor de învins. 

• Cugetarea la moarte şi la chinurile ve.,;11ice este unul din cele wa; 
e:k:ucc: mi j!oace care q:;resc de la păcat. Teama <le moarte este specii ci! 
iirii _omcneşci, groaza insă SL! datoreş,e unor păc:itc nepucăi~e; tlris.u~ 
s-a iemut de moadc, dar nu s-a îngrozit. Ne-am agonisit adevărata po-. 
rn_eri re. J morţii atunci cînd nu ne mai lipim cu inima de nici o făptură 
şi cind am părăsit vo(nţa pro:Jrie. şi n-:: supune;11 vo:nţii Iul DunmezeLJ· 
Cine ~ ajuns în stadiul' acesta nu va mai pu:~ea păcătui. Pentru aceasta 
însa este necesar să ne gîndim stăru'.tor că ziua <le astăzi este ultima 
din vi~ţJ ;-ioastră şi în fiecare seară'şi_dimineaţă să ne zugrăvim în minte 
focul c~l veşnic, care va chinui pe cei ce gre·şes(: şi r.u se pocăiesc 15. 

Gîndir~a la moarte să ne sporească şi mai mult elanul de muncă atît pe 
plan spir;tual pentru :11Îll'~uirea noastră şi a altora, cît şi pe plm mate
rial pentru. bunul. mers al obştei. 

Biruinţa este condi.ţionată in • lllJre măsură şi de Ielul în care am 
păşit pe calea miniuirii, precum şi de silinţa 1-'e c.:ire ne-a111 dat-o spre 
a ne forma • <lepr/nderi1€, duhovniceşti. «De la un început hotărit, vom 
avea .folos,. chiar dacă am slăbi .mal iirziu,. iodt suîletul, care a iost băr
bătos şi apoi s,a slăbit puţin. cite .puţin, va, Ii înţepc1t ca de un bold <lP 
amintirea ostenelii iniţiale. Iată de ,ce unii.~ întîmplindu-se să cadă -. 
s-au ridicat iarăşi»(.!, 636 D -- 637 A). De acrea este bine ca <le la în
ceput să ne dăm toa,tă os-tenealJ spre. a forma în noi' un bun obicei şi 
o bună aşezare sufle,tească (3, 668 D). Nevoinţa este mai. grea la încei:,ut 
pină ce moravurile no.astre iubitoare de plăceri şi învirtoşarea inimii St' 

vor aşeza în dragoste:i de Dumnezeu ş( în curăţie (1, 636 8). Pe măsuri: 
ce propăşim .în virtute, lupta se ·uşurează, dar nu se anulează, intrucît 
adevăratul .semn al i.,mei vieţi îmbunărtffiţite este lupta; iar cine nu simte 
atacurile şi lupta, acel:t se află în pi-ieten:e cu duşmanii ( 15, 893 B). 

Cin_d o patimă in~earcă să pună stă,p,inire asupra noastră, să nu ne 
mulţumim doar s-o I.năbuşim ,ci să indrei:,tăm gîndurile, simtămintelc 
şi energia noastră spr,e lucruri bine plăcute lui Dumnezeu, at~şîndu-ne 
lor cu t~ată_ ~rdoan~J. «~m ,văzut suflete necurate care ardeau de polh 
trupeasc~ p111;a la n~bu~1e, dar după ce s-au întors .la pocăinţă şi ai.: 
gustat <ltn roadele e1, ş1-~u -î~~0rs dorinţele către Domnul» (5, 777 A). 
A.ceasta este metoda sublimam, recomandată împotriva celei a refulării. 

, : 15. Idem, 6, 793 BC,. 7137. AC; 7, 805 B. 
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Dacă totuşi, cu bată grija şi străd::rnia noastră, patima a inceput 
să pr:IJClă rădăcini în suilernl şi trupul nostru, sîntem datori să identi
ficăm pr cina cJre a produs-o ca astfel să ştim c,e remediu să fol,osim 
de la Provide11ta dumnezeiască si de la medicii iscusiii (8, 833 CDl. 
Pentru a putea· constata mai cu Îesnirc pricinile care ne' duc de la gin
duri la patirn: murdare, Sf. Ioan asemeni S[. Antonie cel Mare, reco
mandă inscrierea gindurilor şi faptelor zilnice pe un carneţel speci:al. 
ViziUnd u mînăstire, el a observai că trapezarul - sufragiul - are un 
car.1eţel pc c md poartă la brîu şi în care îşi notează zilnic- gîndurile 
pe care apo; le destăinui.eşie părimelui său duhovrikesc. Stareţul acelei 
:-nînăs.iri rinduise această metodă şi toţi vieţuitori o pncticau (4, 701 CO). 
Intr-a:t loc acelaş: sfînt compară pe nevoitorul pentru Hristos cu schimă 0 

torii de bani, zicînd: zaraful cel bun în fiecare scară îşi socoteşte cîştigul 
sau paguba din timpul zilei, dar acest lucru nu-l va putea face, dacă nu Vţl. 
c.;cr c „oiul iri condici:, întrucît cercetarea noastră înşine clipă de clipă, în 
iiecare zi ne lum;nează sufletul ( 4, i24 D). Inscrierea gîndurilor, cuvintelqr 
şi faptelor zilnice ne ajută, aşa dar, şi l 1 examenul conşti nţei pe care trebu~e 
să-l !acein în fiecare seară. 

Cînd simţim că sufletul şi-a pierdut din evlavia iniţială, Să cerqe
iăm cu stăruinţă pe ce cale s-a irosit căldura duhovnice.1scă din noi şi 

spre aceea să ne îndreptăm toată osteneala şi rîvna, ştiind că nu ei;t~ 
cu putinţă să întoarcem prin aiJtă poartă această tăldură, de'cit prin 
acee:1 prin care a ieşit ( J. 637 A). 

Să luăm imediate măsuri o:ntrn lămădu:re, că dacă rana se inve-
cl:eşte, atunci mult niai greu se' vindecă, uneori nici nu mai este posibilu 
\'Îndecarea ; la Dumnezeu însă toate sînt cu putinţă. Chiar dacă zilnic 
r:it se întît'nplă să cădem în greşeli mari s3u mici. să nu ne descurajijm şi 
s_ă piirăsim calea lui Dumnezeu, ci să stăm cu bărbăţie şi, fără îndoială, 
îngerul nostru păzitor ne va ajuta, văzînd răbdarea noastră (5, 777 D). 

. C~a r1;ai bu_nă met~dă pentru des~ădă_cinarea ~i înlătur .:ir:a ~nei patimi 
este sa o mlocmm cu Virtutea contrarie ei. Acestw procedeu msa nu se su
pune trîndăvi:a, -~are, pentru mon2h mai ales, este moarte atotnimicitoare 
(!3, 860 C). Lupta împotriva unei patimi şi pentru cîştigarea virtuţii. 
cere multă osteneală şi trupească. Ori, cel care este incolăcit de drarnl 
trindăviei, nu va putea să se izbăvească nicidecum şi ded va pieri sufleteşte 

Cînd sînteru încolţiţi sau stăpîniţi de mai multe patimi, trebuie mai 
intîi de .toate să ne ostenim cu toate puterile noastre împotriva celei mai 
puternice şi .care ne stăpineşte nui mutit (15, 888 D), avînd grijă în 
acelaş timp ca nu cumva să pună stăpînire Fe noi celelalte. Decil faţă di:' 
cea mai puternică să fim în ,plină ofensivă, iar faţă de celelalte în de
iens:vă. 

De pofb trupească şi toate cele ce-i aparţine ne eliberăm uşor dacă 
răbd.1m defăimările pe care ni le aduc alţii (4, 713 B). Noi fiind amăriţi 
de ocările celor din jurul nostru şi, controlîndu-ne mereu ca să nu le 
mai dăm prilejul să ne· defaime, cheltuim energie multă în acest scop 
ş1 astfel duhul desfrînăr:i nu mai poa.te pme stăpînire pe mintea. inima 
şi voinţ3, noastră. 

Sînt unii care, . îndernnb1d pe alţii la virtute şi luptînd impotriv .1 • 

rău.llii • din alţii, au ajuns să se izbdv~ască ei înşişi de patimile care-i 

https://biblioteca-digitala.ro / https://bibsinod.ro



26! Pmtos. IOA$AF POP A 

stăpineau (9, 844 A), căci i-a m,ustrat conştiinţa. Sfîntul Ioan ne atnge 
atentia să nu iim jucl.ecători aspri ai celor ce prin cuvînt îndeamnă pe alţii 
la n;ari virtuţi, văzînd că ei sint mai leneşi la praticarea acelor virtuţi. 
«f.indcă adesea lipsJ faptei a fost împlinită de folosul cuvîntului». A
pei nu toţi le-au agonisit pe toate: unii sînt mai puternid in cuvînt <lecit în 
iaptii, alţii dimpotrivă (26, 1068 C). Cei care învaţă pe alţii şi luptă îm
potriva relelor din sernen:i lor, chiar dacă ei mai sînt incă robi acelor rele, 
rm au căzut încă ideologic în prăpastia µierzării ; cu rnintea şi voinţa 
si11t împotriva păcatului din ei şi din alţii, cu fapb însă ei mai sînt bi
ruiţi. Acestora li se potriveşte ceea ce spunea Apostolul despre sine: «Nu 
iac binele pe care-l voit>sc, ci răul pe care nu-l voiesc, pe acela îl săvîr
:;-esc» (Rom. IX, 19). 

In mănăstire, unde disciplina şi ordinea trebuie să fie trăsătur~ 
de bază .1 vieţii duhovniceşti, pe lingă indrumarea permanentă a păsto
rilor şi folosirea de către vieţuitor a metodelor mai sus menţionate, sînl 
necesare şi măsuri mai aspr,e care să meargă pină la excluderea din mî
năstire sau izolarea celui incorigibil. In aplicarea canonisirilor - fie în 
mănăstire, f;e creştinilor din lume - să se ţină seamă că: «Adeseori ace
laşi păcat, făcut de unul se pedepseşte de sute de ori mai Jspru decit cel 
făcut de altul după felul de a fi al săvîrşitorului, după locul unde s-a pe
trecui, după nivel:11 duhovnkesc al celui ce .:1 greşit şi după multe altele -

b, leonov, ex t6nov, ex neoxonjj,;; xal e~ ăÂlw'P noJ..1.wv - ( 15, 892 C). 
Acestea sînt aşc1 num:tele circumstanţe atenuante sau agravante cu care 
se operează în justiţie. Conducătorii mînăstirilor şi duhovnicii, în calitatea 
br şi de judecători, sînt datori să observe aceste prescipţiuni cu toată 
puterec1 de discernămînt şi dreptatea• 

Sf. loan dă exemple de unele categorii de fapte şi pedepsele c-e li se 
aplicau în mînăstirile din Sinai- Adeseori, cînd eram la rugăciune, zice 
el, stareţul însemna pe cei care vorbeau între ei şi-i canonisea deîndată să 
~tea înaintea bisericii timp de o săptămînă, făcînd metanie tuturor celor 
ce intrau şt ieşeau. Pedepsea astfel şi pe hirotoniţi (4, 701 B). Un iero
diacon s-a î-l,ivoit două zile să m-::argă pînă în oraşul apropiat pentru un 
interes oarecare. A întîrziat, însă, şi de aceea a fost pedepsit cu depunerea 
din treaptă şi tr~erea în rîndul începătorilor pe timp de 40 zile ( 4, 696 B). 
Altădată un că~ugăr 3 clevetit înaintea stareţului pe un frate şi îndată sta
reţul a, P?r~nci~ • s~ _fie ~lu~gat ~levetitorul. din minăstire, 2!cînd că în obşte 
nu pot h mg ,i1ţ1 doi diavolt: unul vazut şi altul nevazut (4, 685 A). 
Sif;(ur că ped • .• _le par foarte aspre, dar disciplina trebuia menţinută şi 
pr111 astfel de i Joace. 

. Pentru cei•;, u gr.:ive abateri exista o minăstire de îndreptare f endinte 
ele" marea lavră. 

In :lfară de metodele generale folosite pentru despătimire şi înnobilarea 
c_u_ v_i_rtuţi,. mai erau şi altele aplicabile fi'ecărei pJtimi în parte sau rami
f1caţulor e1, dar de care economia unui articol nu ne ţngăduie să grăim. 

SPRE CULMILE INDUHOVNICIRII 

In urcuşul său duhovnicesc, creştinul şi în special călugărul trebuie 
să He permanent însoţit şi călăuzit de unele virtuţi care se dezvoltă în 
el pe mnsură ce se apropie de virful luminos al strădanilor sale. Astfel 
(:e virtuţi sint: ascultarea statornicia, dreapta socoteală, cunoaşterea de 
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şine, rugăciunea, smerenia şi dragcste3. Orice iniţiativă duhovnicească 
a noastră trebuie să fie străbătută de toate aceste virtuţL 

Tratînd despre povăţuitor şi ucenic. arătam că acesta trebu'e să se 
încredinţeze c., totul .::1celuia şi să asculte permanent de el. Cine uneori 
ascultă de duhovnicul său, iar alteori nu, este asemeni' unui om. care la 
un ochi bolnav pune alifie tămăduitoare şi în celălalt var ( 4, 708 C). As
cultarea de povăţuitorul duhovnicesc este calea ce3 mai scurtă, dar aspră, 
care duce la mîntuire şi de ea nu se desprinde <lecit o cărare care duce la 
rătăcire, şi anume rînduiala de sine - l~toQvfJµ{a - ( 4, 680 C). Floarea 
din care rezultă rodul ascultării este, pentru monah, înstrăinarea de lume 
cu trupul şi cu voinţa, că prin aceste două virtuţi, ca prin două aripi de 
aur, ne înalţă cu hărnicie la cer cuvioasa ascultare ( 4, 677 C). Definind 
ascultarea ( v1ia'XOYJ) pe de o parte ca <<mărturisire de credinţă ( oµo).oyla) '« 
«mormînt al· voinţii şi înviere a smereniei», «neîncredere în tine însuţi 
:n toate cele bune pînă la sfîrşitul vieţii», «tăgăduirea întru totul a pro
priului tău suflet, care se arată activînd prin trup>), «omorîrea mădulare
lor trupeşti lntr-o minte vie» ( 4, 680 A), «înstrăinarea de făţărnicie şi 
de dorinţa proprie» (4, 717 D), iar pe de alta trasînd amănunţit caltăţile 
şi sarcinile păstorului, impunîndu-i acestuia să se supună voinţii lui Dum
nezeu şi lăsîndu-i începătorului libertatea să-şi aleagă cu multă grijă şi 
riupă multă cercetare părintele său duhovnicesc. urmează că pentru Sf. Ioan 
Scărarul ascultarea de superi>or nu era ceva care ducea la anularea pro
priei personalităţi, nu era o sclavie, ci o dezvoltare a voinţei autentice ,J 

personalităţii umane, în graniţele prescrise ei de Dumnezeu, la creare 
şi însănătoşite prin întruparea D'.Jmnului. prin taina sfîntului botez 
şi mirungerii. Privită sub acest aspect, putem spune că ascultarea 
este condiţionată, în sensul că păstorul sufletesc trebuie să îndeplinească 
o seamă de condiţii şi să reflecte în el voinţa adevărat:'\ a lui Dumnezeu. 
nepervertită de patmile şi slăbiciunile omeneşti - altminteri el nu poate 
fi recunoscut şi ales de păstor - ; iar în al doilea rînd ucenicul să anali
zeze cu multă grijă virtuţile şi capabilitatea păstorului ca nu cumva, so
cotind că se î11cre<linţează unui cîrmaci, să se dea pe mina unui pirat 
sau vîslaş de rînd. Din partea noastră ascultarea se prezintă ca necondi
ţionată - numai cînd ne conduc adevăraţi păstori• Ascultarea are un sens 
şi mai adînc: este subordonarea voinfB noastre, voinţii lui Dumnezeu, 
prezenţa continuă a lui Dumnezeu în conştiinţa noastră, a nu gîndi, grăi, 
sau înfăptui ceva fără mărturie din Sf. Scriptură şi Sfiinţii Părinţi şi fără 
blagoslovenia celor care ne conduc şi se conduc în acest Iei. Trebuie să ne 
111credem făr?.j teami'i în cei care, pentru Dumnezeu, se grijesc de noi, zice 
Scărarul, chiar dacă poruncile lor nu s-ar potrivi cu părerile noastre şi ni 
s-ar părea că ne vatămă suflete~te ( 4, 717 B). O astf.el de încredere trebui€-\ 
să avem după ce am verificat hine pe păstor şi numai în acel păstor cJre 
corespunde chemării sale. Dealtminteri am văzut că cine s-a apropiat de 
culmea desăvîrşirii nu mai are nevoie de poveţele altora, întrucît singur 
Cu\'întul îi este povăţuitor. Deci pe măsură ce sporim în virtute, ascul~
rea este un raport din ce în ce mai direct cu Dumnezeu, fără intermediul 
păstorului sufletesc. Aceasta E'Ste adevărata ascultare la care ajunsese 

C, 
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Apostolul care zicea-: «Nu mai sînt eu cel ce trăiesc, ci Hristos tră.i·eşte 
în mine». 

Statornicia, adică rămînerea în chin:::ivia în care ai intrat pentru prima 
dată, este necesară creşterii duhovniceşti ; la Sf. Benedict de Nursia con
stituia al patrulea vot monahal. Şi pomii care sint mereu scoşi şi mutaţi 
dintr-un loc în altul se usucă. Dad vei hoinări de colo pină colo, zice Sf. 
Ioan, apoi nu te vei mîntui. Locul sau mînăstirea în care ai intrat să-ţi 
fie mormînt înainte de mormînt, că nimeni nu iese din mor-i-nînt îminte de 
învierea cea de obşte: iar d1că unii au ieşit, să ştii că ei iarăşi au murit. 
Mutarea din loc în loc duce la nerăbdare şi face sufletui neroditor (4, 
716 AB). Dacă noi petrecînd în:tr-un loc sîntem ispitiţi şi luptaţi de gindul 
să ne mutăm în altul, apoi lupta aceasta să ne fie drept semn că nci 
bineplăcem lui Dumnezeu în acel loc ,întrucît fiind luptaţi, înseamnă că 
luptăm şi noi împotriva duhurilor răutăţii ( 4, 720 B ). Sînt şi cazuri ex
cepţionale cînd este necesar să părăsim o mînăstire şi să ne mutăm în 
aLta. Pravilele Sfinţilor Părinţi şi sfintele canoane arată aceste cazuri 
binecuvintate. 

In ceeace priveşte dreapta socoteală, Scărarul citează pe Sf. Ioan 
Casian, doctrinarul prin excelenţă al acestei virtuţi ( discretio ), fără însă 
.a dezvolta special această problemă. Cunoaşterea de sine este de asemenea 
necesară în lupta duhovnicească şi ea constă în amintirea, observarea şi 
înţelegerea propriilor tale obiceiuri şi sezisarea ,păcatelor (25, 997 A), 
Enmenql conştiinţei este mijlocul prin care ajungem la cunoaşterea de 
noi însine. 

Potrivit cuvinielcr Mîntuitorului: «Fără de. mine nu puteţi face ni
mic», orice acţiune de despătimire atît a monahului cit şi a creştinului din 
lume trebuie să fie însoţită de rugăciune. Trei sînt treptele rugăoi,unii după 
sf. Ioan: 1) începutul _este cînd printr-o reflecţie asupra interiorului nostru 
si chemarea lui Dumnezeu într-ajutor urmărim şi alungăm atacurile (neoo

'fSJJ.dt) gîndurilor rele, de îndată ce acestea au apărut în conştient; 2) mij-
locul este ~ind mintea stă aţintită numai la ceea ce rostim sau gîndim, deci 
nu se risipeşte; 3) iJr devărşirea rugăciunii este cînd sîntem răpiţi cu tot 
sufletul nostru la Dumnezeu (28, 1132 D). Treapta treia s,e mai numeşte şi 
rugăciunea din inimă. Pentrn cei, C3re încă nu au ajuns la a.ceastă treaptă, 
le ajută «osteneala în rugăciunea trupească, adică rid:carea mîinilor, lovi
re.1 în piept privirea umilită spre cer, suspinurile adînci şi îngenuncherile 
cît mai dese» ( 15, 900 C). Rugăciunea celui iubitor de bunuri pămînteşti 
este înţinată de chipurile materie1, pe cind :1 celui ce iubeşte şi practică 
neagoniseala este curaU1 ( 17, 928 C). Cine de asemenea are puterea de a se 
concentra cu mintea ş; a simţi cu inima, în vremea rugăciu11i1i, că stă în 
p_rez_e~ţa lui Dumne~eu, acela rămine nemi~cat ca un stîlp cit timp se roagă 
ş1 mc1dec:_!111 duhurile rele nu-l pot clinti ( 19, 937 C). Monahul trăitor în 
viaţa de _obşte _n~ _poate căpăta atît folos de la cintarea psalmilor, fiindcă-i 
turburatei de risipire, pe cit capătă de la rugădunea în taină ( 4, 713 D). 
~.Jcă touşi ?i~ev~ s_e roagă des, rostind rugăciuni şi psalmi nu numai în 
tu_npul pravilei, c1 ş1 h alte ,iscultări, iie cu glas tare. fie în şoaptă sau în 
gmd, ş1 în so11111 deapănă cu minte:i sa psalmi si ruaăciuni, în virtutea 
principi_ult:i că suiletul care neîncetat cugetă la • cuvî~tul lui Dumnezeu, 
acel3 şt cind doarme se îndeletniceşte cu r1celaşi lucru (21, 941 C). Sf. 
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Ioan aminteşte sii de «rugăciunea lui Iisus» ( 'lrJoov iJ neooevv1 ) pe care 
o recomandă câ cea mai puternică armă împotriva pomenirii de rău 
(9, 841 C), întrucît din mlntea în care este chemat şi sălăşluit Hristos în 
sfera conştientului, fuge orice uneltirea re1, orice pată de întunerec. No-. 
ţiunea de ascultare permanentă de Dumnezeu în intimitatea. noastr? ~~, 
acopere apwape cu aceea de rugăciune din inimă sau rugăc1une3 minţu 
ori rugăciunea lui Iisus: în ambele ca·zuri Dumnezeu este prezent in con- ; 
ştientul nostru, El ne porunceşte să-L ascultăm, prosternîndu-ne înaintea • 
Lui, lăudîndu-L şi mulţumindu-I pentru toate• 

Virtutea ascultării mşte smerenia (4, 709 D). Alţii· însă spun că dru
mul spre smerenie este alcătuit din ostenelele triuipeşti (25, 1001 _B). Pînă 
să ajungă la forma ei cea adevărată şi firească, smerenia trece oarecum 
prti.ntr-un proces de metamorfoză. Una este smereni'a plină de tînguire 1 

celor ce se pocăiesc, altfel se înfăţişează smerenia izvorîtă din mustrarea 
conştiinţei la cei ce încă sint robiţ.i de păcate şi cu totul în alt chip apare fe-
11idta şi bogata smerenie, care printr-o lucrare speciali; a lui Dumnezeu se 
sălăşluieşte în cei ce au atins desăvirşirea (5, 777 BC). 

Smerenia sau smerita cugetare ( ranewo(f)f!OOVV7J) este un har dum
nezeesc pe care nu-l pot cunoaşte în toată măreţiia lui decît cei ce 3U în
ceput să o trăiască (25, 989 A) şi coborîndu-ne neîncetat pe noi înşine în 
adincul ei primim Jjutorul lui Dumnezeu pentru biruirea neputinţei noastre 
( 1, 636 BC). Incercînd să arate feluritele aspecte ale smereniei sf. Io.m o 
defineşte astfel : smerenia este uitarea necontenită a propriilor noastre 
fapte bune ; a ne socoti pe noi înşine cei ma'i; de pe urmă şi mai păcătoşi 
cintre toţi ; 3 ne recunoaşte cu mintea slăbiciunile şi nepuUnţa noastră : 
a nu fi în duşmănie cu nimeni şi a îr.tîmpina cu blîndeţe pe oricine; a fi' 
conştienţj de harul şi indurările lui Dumnezeu faţă de noi ; a fi stăpîniţi de 
sentimentul că sufletul este zdrobit şi a ne tăgădui propria noatră voinţă 
(25, 988 CD). Totuşi smerenia nu trebui.e să ducă la deprecierea noastră 
şi la subestimareJ puterilor noastre, ci la o justă evaluare şi folosire a 
lor. Aşa dar cineva este cu adevărat smerit atuncfi; cind, fiind plin de vir
tuţi, se compară pe sine cu cele mai înalte virfuri ale sfinţeniei - cu marii 
sfinţi -, .iar nu cu semeni să'•i.l, şi ajunge astfel să se socotească încă rob 
netrebnic, cum zice Domnul : «Cînd veţi face toate cele poruncite vouă, 
ziceti : Dbi netrebnici sîntem)>. 

'smerenia trebuie să fie întotdeauna înjugată cu dragostea. «Sfintită 
do!me este ~r!gostea şi. ~merenia, _prima în_alţă. a doua împuterniceşte· pe 
cei ce s-au malţat ca nicidecum sa nu cada» (25, 997 ;\). După calitatea 
ei. dragos~~a :ste a~em~narea cu_ Dumnezeu . ( oµo{wotr, 0eo1i) atît pe cit 
este cu putinţa mur1tortlor; dupa lucrarea e1, ea este betie a sufletului 
(µe{}ri tpv-x,ik ) ; după particularitatea ei, drag3stea este izv~rul credintei: 
adîncul îndelungatei răbdări, noianul smereniei (30, 1156 B). Precum în 
iubirile trupeşti, _c~l ~are_ este într-adevăr îndrăgostit îşi inchipu'eşte intot
deJ_una faţa celui 1_u~1t ? cu du}ce~ţă ii îmbrăţişează chipul în sufletul său, 
dorinţa aceasb stapmdtndu-1 ş1 cmd d0arme, şi vorbind în somn cu cel 
iubit, tot astfel s-e întîm~lă şi în iubirea duhovnicească (30, 1156 CD), faţă 
de 1:)umnezeu, ~e puten]p supranaturale, de sfinţi şi de bărbaţi duhovni· 
ceşt1. Dr~mul ca_tr_e o astfel 9e dragoste. însă trece prin aproapele. Sf. Ioan 
Eva_ngheltstu_l, z1cmd_: ~Daca pe aproapele tău re care-l vezi nu-l iubesti. 
2po1 cum vei putea 1ub1 pe Dumnezeu pe care nu-l vezi». a pus ca priină 
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treaptă a iubirii 'de Dumne~eu iubfrea aproapelui, înţelcgînd prin aproa
pele pe orice om. Noi oamenii fiind şi materie şi trări.nd într-o lume m~te~ 
rială ne Jtaşăm mult mai :ute de cele materiale, respectiv de oamem ş1 
abia după aceea, cugetind mai adînc, găsim temeiuri să-i iubim pentru 
Dumnezeu si să ne ridicăm la iubirea de Dumnezeu. In viata mănăsti
rească dragostea de Dumnezeu trebuie să cre~scă prin drago~te.:i de con
fraţii şi conlocuitorii noştri. Sf. loJn Scărarul vorbind despre o minăstir,~ 
de obşte zice : «Aşa dar la ei dragostea era legătura nedezlegată. Şi lucru 
nîai de mirare este că această dragoste era străină de orice necuviinţă şi 
flecăreallă. Mai întîi de toate ei se învăţau să nu rănească prin ceva con· 
stiinţa fratelui» ( 4, 685 A). Cînd într·o mănăstire s-a destrămat legătura 
aceasta a dragostei c:ire îi ţine pe toţi uniţi ca pe un buchet. atundi fiecare 
îş-i caută dragostea în afară de zidurile mănăstirii. Astfel începe lunecarea 
de la viaţa călugărească, şi sentimentul drJgostei se mirenizează, trăgînd 
după sine pe monah sau monahie în viaţa de lume. Alţii îşi îndreaptă 
dragostea spre bunuri materiale, spre mîncărur,i, spre mărire deşartă sau 
alte patimi de ;:icest Iei. Orice împătimire în monahism vine din împuţinarea 
dragostei adevărate dintre membrii obştei ; iar pentru monahii meniţi să 
conducă în mănăstiri. împătimirea vine şi din cauză că păstorii lor sufle
teşti nu-i mai ţin legaţi cu zaua dragostei. 

Pentru redresarea fiinţială, iar nu numai economico-juridică a mona
hismului, V8r trebui găsite m:jloacele care să refacă legătura dragostei în 
obşte şi să·i unească pe toţi vieţuHcrii într-un snop duhovnicesc. Trebuie> 
dar refăcută mai întîi obştea duhovnice:iscă adică unitatea de gîndire, de 
simtire, de voini.ă si de actiune, fără de care obstea în cele materiale nu 
are 'nici o tărie.· , • • 

Unitatea individuală a tuturor virtuţilor este nepătimirea ( ăn6.0e,a;, 
r.umită şi curăţie ( ărvela ) şi cumpătare:i ( owcpeoavvrJ ). Nepătimirea 
începe dela cucerirea primelor v:irtuţi şi se desăvîrşeşte cînd le-am agonisit 
pe toate, că după cum diadema imr,ărătească nu constă numai t.Hr1tr-0 

singură piatră, tot astfel şi nepătimirea nu se desăvîrşeşte, d 1că vom ne· 
glija chi;1r numai o singură virtute (29, 1149 D). 

Caracteristica cetu:i ce a ajuns la curăţie, la nepătimire, la întreaga 
înţelepciune este simplitatea sau integritatea personalităţii sale, el este 
~eva unitar ( ev d fanv ) în contrast cu cel făţarnic, care-i dublu; unul 
la arătare şi 3Jiul în ascuns ( 4, 688 C). Nici frumusetea, nici vîrsta, nici 
hainele împodobite ale oricărui trup nu-l mai turbură • pe cel care a atins 
nepătim:rea ( 15, 881 A). 

Pentru Scărarul poate căpăta cineva mîntuire fără să aibă darul proo
rociei şi JI ilum' nării, fără să fi făcut semne si minuni, dar fără smerenie nu 
poate nimeni moşteni împărăţia cerească (25, 1000 B). La ieşirea sufle
tului, 1m vom fi învinuiţi pentru că n-am făcut minuni, că n-am învăţat şi 
discutat lucruri înalte despre Dumnezeu ş-i tainele L_ui, că n-3m ajuns s/i 
conteplăm cele de sus, dar fără îndoială vom da seama în fata lui Dum
nezeu că n-am plins neîncetat pentru păcatele no:istre (7, 816 O), adică nu 
ne-:im pocăit şi nu am cu!Uvat ,·iriuţile după măsura puterii noastre. 
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Pe temeiul principiilor sumar expuse din Şcara Sfîntului _Ioai:i put~n~ 
scoate învăţături pentru cele trei mari categori de creştini : mirem, clerici 
şi monah'i. 

Creştinii mireni sînt datori să păzească poruncile cuprinse în .?fînta 
Scriptură, recomandate de Mlntuitorul şi în Sfînta Tndiţie, predanisde de 
Sfinţii Părinţi, precum şi poruncile Biesricit Prin aceasta ei călătoresc pa-
ralel cu monahii spre împărăţia cerurilor. . . . 

în procesul de desp{ttimire şi înnoire duhovnicească să pornim din in

teriorul fiinţei noastre, să spălăm partea dinlăuntru a paharului, cum 
spune Domnul, 3poi pe cea din afară. 

Să nu fim superficiali ln găsirea mijloacelor ele apropiere a noastră 
.de Dumnezeu, umblînd după senzaţional ca: vedenii, minuni, proorocii, 
etc., ci să ne convingem pe deplin că cea mai mare mh1.une este mîntuirea 
sufletului, iar aceasfa'se c3pătă prin adevărata pocăinţă şi mărturisire. 

Ajutorul lui Dumnezeu, nevoinţele trupeşţi, rugăciunea ş'i' smerenia 
sînt mijloacele permanente prin care trebuie să .luptăm îmr;otriva păcatelor 
atît înainte de a ,pătrunde la noi, .cit mai.. ales după ce 3U pătruns. 

Păstorii trebuiesc să fie pilde vii, .vrednici de urmat, pentru ucenici, să 
nu se lase întinaţi de păcate nici măcar cu gîndul, să cunoască bine sufle· 
tele păstoriţilor pentru a preveni eventualele boli ori a da fiecăruia medi
cJmentul după boala sa; să aibă .puterea de discernămînt spre a aprecia şi 
clasifica pe fiecare cum se cuvine. 

Principiul că .păstorul să fie ales cu multă grijă de ucenici este aplicat 
in Biserica noastră prin aceea că în colegiul electoral pentru alegerea unui 
Chiriarh, mai intră, pe lfngă membrii Sfîntului Sinod şi 1/3 clerici şi 2/3 
mireni. Pentru numirea unui preot la p3rohie pot fi coinsultaţi ş'i parohienii 
respectivi, iar la mănăstiri, stareţii ş'i me(Ţlbrii consifiilor se aleg de sobor. 

Viaţa călugărească trebuie să încolţească şi să crească din adîncurile 
fiinţei noastre, revărsîndu-se în mod firesc spre exterior prin dorinţi, cu
vinte, mişcări şi lucrări. O astfel de viaţă fiind • socotită paralelă cu· 3 în
gerilO'r urmează că noi monahii sîntem dator1 pe de o parte să formăm o 
unitate duhovnicească constînd din unitatea de gîndire, de simţire, de voinţă 
.şi de acţiune, acestea fi\ind trăsăturile de bază ale obştei duhovniceşti -, 
iJr pe de alta să fim pentru crieştinii mireni, exemple vii de sfinţenie, ară-,. 
tind prin aceasta că învăţătura MîntuHorului poate fi tradusă în fapte. 
Viaţa lăuntrică monahală arată pe adevăratul monah, i 3.r nu formele exte
rio3re şi obştea în cele duhovniceşti dă sens şi consistenţă obştei în cele 
pămînteşti. In actualul Regulament al mănăstirilor se 'insistă asupra esen
ţialului vieţii monahale, asupra obştei In cele duhovniceşti şi din acestea 
-creşte, c.:1 o consecinţă f.irească, adaptîndu-se condiţiilor istorice şi geo~ 
grafice, şi organizarea disciplinară, administrativă şi economică a obştei 
·văzute. 

. Ir:icheiem ~cest_ s_tudiu cu . constatarea_ că, ,pentru îmbogăţirea expe-
nen_ţe1 duhovrnceşt1 ş1 buna orientare în viaţa creştină. 3r fi necesară 0 
nouă traducere a Scării, cu un bogat aparat critic în care să se menUo
neze ceea ce ~ste valabil şi astăzi din învăţăturile Scării, ceea ce nu mai este, 
de ce nu mai :ste. O a:tf~l de l~crare _ar co~tr~bui la lămurirea unor pro
bleme de ordin ascebc-duhovmcesc ş1 la mlaturarea unor excese dău· 
nătoare. 
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