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Taina Sfantului Botez- inceput nou al vietii prin unirea cu Hristos
(The Sacrament of Baptism- new beginning of life through union with Christ)

PhD. Stefan Florea
Faculty of Theology and Sciences of Education of the
Valahia University of Targoviste,
ROMANIA,
E-mail: pr_floreastefan@yahoo.com

ABSTRACT

English Abstract:This articles presents the The Holy Sacrament of Baptism- new
beginning of life through union with Christ. The sacraments were instituted by Christ
and were part of the Liturgical Tradition of the early Christian Church. Holy Baptism is
the first of seven Sacraments in the Orthodox Christian Church. The Lord Jesus who
instituted Baptism, said of the Disciples: ,,Go therefore and make disciples of all
nations, baptising them in the name of the Father and of the Son and of the Holy
Spirit...”(Matthew 28,19). Baptism is necessary for salvation (John 3,5), and man is
born a new life, new Christian is a child of God. Baptism is the basis of the whole
Christian life held in the Church.

Romanian Abstract: Acest articol trateaza despre Sfinta Taina a Botezului, ca inceput
nou de viatd, prin unirea cu Hristos. Tainele au fost instituite de Hristos si au facut
parte din traditia liturgica a Bisericii Crestine. Sfantul Botez este prima dintre cele
sapte Taine ale Bisericii Crestine Ortodoxe. Domnul lisus a instituit botezul, poruncind
ucenicilor Sai: ,,Drept aceea, mergdnd, invatati toate neamurile, botezdndu-le in
numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh...”(Matei 28,19). Botezul este necesar
pentru mantuire (loan 3,5), prin care omul se naste la o noua viata crestina, §i este fiu
al lui Dumnezeu. Botezul este baza intregii vieti crestine desfasurata in Biserica.

Keywords: Sacrament of Baptism, ecclesial, virtues, christian,

Introducere

Intreaga creatie, si in mod special omul, dupa repercusiunile structurale ale pacatului,
este supus trasfigurdrii si Tnnoirii date de jertfa si invierea lui Hristos. Acest fapt al schimbarii
este realizat de Hristos si actualizat de cadrul Bisericii, in Sfintele Taine. Prin Sfintele Taine
omul devine o fapturd noua, ce traieste in unire cu Hristos [1]. Unirea omului cu Dumnezeu prin
har in Sfintele Taine, este infaptuitd in vederea indumnezeirii.

Initierea in acest urcus spiritual de unire cu Hristos este realizatd in Biserica prin Botez
si Mirungere si Euharistie, continuandu-se pe parcursul intregii vieti. Aceastd renasterea a
omului recapituleazd in unirea cu Hristos, modul nasterii celei de la Inceputul lumii. Périntele
Dumitru Staniloae[2] arata ca intocmai creatiei dintdi cand Duhul Sfant care se purta pe deasupra
apelor (Facere 1,2) si Logosul divin face s se nasca viata noud prin unirea Duhului Sfant cu apa
de la Botez. Tn apa Botezului se afla materia lumii in chipul ei transfigurat, metamorfozat precum
si rationalitatea lumii pe care ipostatic o aduna in Sine Insusi Hristos Cuvantul Intrupat. Acesta
iconomie cu Duhul Sfant ca si in prima zi a creatiei face ca Botezul sa devind un mijloc de
nastere al unei realititi in care stipaneste de aceastd datd Hristos biruitorul mortii[3]. Tn Botez,
prin asumarea morfii omului vechi si prin imbracarea omului nou are loc procesul de restaurare a
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firii umane pe care haric Hristos il actuleaza personal in fiecare nou membru al Bisericii.
Referindu-se la efectele Tainei Sfantului Botez, Fericitul Augustin aratd ca fiecare dintre noi
trebuie si moara pacatului, precum Hristos Insusi a murit pacatului, si si renisca la viatd din
cristelnitd, precum El a inviat din mormant. ,,Botezul este dat ca sd murim si sd renastem
(Baptismus datur, ut moriamur, et reviviscamus)’[4]. Botezul ne face madulare ale trupului
tainic al lui Hristos- Biserica, Tncadrandu-ne haric ca membre in marea comunitate a poporului
lui Dumnezeu: ,,Caci dupa cum trupul unul este si are madulare multe si toate madularele unui
trup, desi sunt multe, sunt un trup, asa si Hristos. Pentru ca intr-un Duh ne-am botezat noi toti” (I
Cor. 11, 12-13).
1.De la rigoarea gruparilor religiose contemporane Méantuitorului la viata noua crestina
lisus Hristos, asa cum este prevestit de Sfantul Ioan Botezatorul, este, Trimisul lui
Dumnezeu, Invatditorul si Mantuitorul (Matei 23,8). Hristos in activitatea Sa pamanteasci a ales
apostoli, sau ucenici dintre oamenii simplii, a cdror aspiratic era dobandirea imparatiei lui
Dumnezeu si nu a lumii. Tocmai de aceea Mantuitorul nu a ales ucenici din randul carturarilor
timpului ,,a sinedristilor din Ierusalim, pentru cd toti acestia erau corupti si perversi in
mentalitatea lor, de aceea ucenicii si i-a ales din randul galileenilor, care traind departe de centrul
iudaismului, erau capabili a fi crescuti pentru idei noi si curate.”[5]

Grupdrile religioase din vremea Mantuitorului sunt caracterizate printr-un rigorism $i o
severitate extremd. In comunitatile evreiesti, cele mai cunoscute fiind grupurile de esenieni si
terapeuti. Perioada Noului Testament este contempoana cu ocupatia romana ( 63 1. Hr - 135 d.
Hr) a Palestinei. Pompei a devenit primul imparat roman care i-a sSUpus pe iudei si a pus
piciorul in templul lor in baza dreptului de cuceritor[6]. In toatd perioada dominatei romane
poporul iudeu, ca si in Vechiul Testamenteste putem spune, este obsedat de dorinta eliberarii, in
interiorul comunitatii existind dorinta de salvare dar si de unitate. lzvorul principal pentru
istoria acestei perioade si a institutiilor ei sociale, politice si religioase il constituie opera
autorului evreu losif Flaviu[7]. ludaismul pe care ni-l descrie losif Flaviu cuprindea trei
,partide” principale: farisei, saduchei, eseeni, pe care el le numeste (haireseis)[8], ,,partide
religioase”, sau secte. losif Flavius face o prezentare a iudaismului dandu-i o tenta filosofica,
incercan sa radiografieze modul de viata al fariseilor, saducheilor si esenienilor. In prezentarea
sa losif Flavius compara pe esenieni cu pitagoreicii[9], pe farisei cu stoicii. Primii au toate
bunurile Th comun si duc o viata simpla, dedicata celibatului[10]; ceilalti refuza luxul[11], fiind
consacrati cunosterii amanuntite a Legii lui Moise si a interpretarii traditiilor, a legilor nescrise ale
Torei[12].

Procuparile ascetice ale grupdrilor Intalnite in Noul Testament péstreaza traditiile iudaice
impamantenite din perioada marilor profeti. Astfel intdlnim oameni ,,care alegeau celibatul din
motive religioase, Tn special esenienii. Si nazireii practicau abstinenta, dar numai pentru o
perioada de timp”[13]. Fie ca vorbim de: fariseii care erau fie preoti sau laici, interpretii
consacrati ai legii, rigurosi fatd de prescriptile mozaice, dar lipsiti de fapte, sau de Saducheii,
aristocrati care urmau legea biblica insa nu ,traditiile” fariseice, sau de Esenienii, cei care
constituiau un partid de preoti si laici, toti au practicat un fals ascetim, considerandu-se cei alesi
si consacrati, sigurii indreptatitii sa cunoasca tainele divine. Rigiditatea credintei acestor partide
religioase a generat repulsia fatd de activitatea Mantuitorului.

Unii cercetatorii au incercat sd facd o corelatie intre viata pusnica a Sfantului loan
Botezatorul, sau a Mantuitorului, sau a primilor crestini vorbind despre o legatura cu eseienii.
Esenienii, sunt mentionati aproximativ din anul 150 1.d.Hs., ca fiind o societate de asceti ce
traiau 1n jurul Marii Moarte, retrasi din lume, incercand sa se desprindd de pacate si de rau.
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Insisi etimologia cuvantului, indica faptul ¢ esenienii sunt urmasii Hasiditilor (Hasidim) sau
Evlaviosilor, din textele ebraice, aramaicul hasayya', hasin, ,,piosii”, si in latina esseni[14].

O viatda mai austerda fatd de eseieni duceau terapeutii, organizati in pustiul Egiptui, in
preajma Lacului Mereotis, pe la inceputul ultimului secol 1.d.Hs. Ascetismul terapeutilor era dur,
retragerea din lume era totald, avand ca scop realizarea extazului si a celei mai Tnalte viziuni a lui
Dumnezeu. Potrivit lui Filo din Alexandria si lui losif Alexandrinul trdiau in case foarte simple,
doar pentru a fi feriti de arsita zilei si frigul noptii si se rugau de doua ori pe zi, dimineata pentru
0 zi de fericire adevarata.

Asceza pe care o realizeaza Mantuitorul este suprema pentu ca El este insusi finalitatea
ei. Inainte de marile momente ale Rascumpdririi, Hristos trece printr-o pregitire ascetica: post si
rugiciune, in pustiu sau in gradina Ghetimanii, tocmai pentru a arata care este calea ce dece la
desavarsire, care ne intareste pentru a ne elibera de patimi.
2.Referinte baptismale testamentare: Activitatea Sfantului Ioan Botezatorul si a

Mantuitorului lisus Hristos

Cuvantul grec folosit in Noul Testament pentru botez este (Bomtilewv), care exprima atat
actiunea de a cufunda cat si a scufunda. In Septuaginta, traducerea greaci a Vechiului Testament,
termenul baptizein (BantiCewv) apare doar de 4 ori. O singurd datd IV Regi 5,14 se referd la
scufundarea unui om in apa pentru o curatire rituald. losif Flaviu iIntrebuinfeaza termenul
baptismos (Pantiopdg) - Botez - in cadrul relatarii sale despre loan Botezatorul.

Cel mai semnificativ botez, mentionat in Noul Testament, este cel savarsit de Sfantul
Ioan, care a prmit din acest motiv si titlul de Botezatorul. Botezul efectuat de loan avea loc in
apa lordanului si presupunea o marturisire a pacatelor si o pocdintd interioara (Matei, 3,16;
Msrcu 1,4; Luca 3,3). Sfantul loan, Tnainte-mergétorul si Botezatorul Domnului a primit de la
insusi Domnul Hristos marturia ca el era cel mai mare dintre toti oamenii nascuti din femeie si
cel dintai intre Proroci. Pe cand inca se afla in pantecele maicii sale, Elisabeta, el a tresarit de
bucurie in preajma lui Mesia pe care il purta Prea Sfanta Maicd Domnului(Luca 1,39-54). La
maturitate potrivit traditiei crestine, el, s-a retras in pustiu, trdind ascetic, in post, acoperit cu o
haina din par de camild si incins cu o curea de piele (aceasta semnificand stdpénirea tuturor
pornirilor trupesti). Regasind, starea de armonie a firii noastre create pentru a se dedica numai lui
Dumnezeu, loan Botezatorul se hranea cu lacuste si miere salbatica, si isi {inea Tn contemplare
mintea netulburati de grijile acestei lumi. Tn anul 15 al domniei cezarului Tiberiu (anul 29), loan,
cand a auzit Cuvantul lui Dumnezeu in pustie, vine lordanului, pentru a predica pocdinta pentru
poporul ce il cauta. El ii boteza in apele lordanului in semn de curatire de pacatele lor, si pentru
a-1 pregati sa il primeascd pe Mantuitorul si 1i indruma la pocdinta, decat sa se laude cd sunt fiii
lui Avraam. Reludnd cuvintele prorocului Isaia, spunea: ,,Un glas striga: In pustiu gititi calea
Domnului, drepte faceti in loc neumblat cararile Dumnezeului nostru. Toata valea sa se umple si
tot muntele si dealul sa se plece; si sa fie cele strambe, drepte si cele colturoase, cai netede. Si se
va arata slava Domnului si tot trupul o va vedea caci gura Domnului a grait”(Isaia 40, 3-5).

1n jurul Sfantului Toan Botezatorul s-au adunat multi oameni doritori de pociinta, dintre
el unii devenind ucenicii lui, pe care se presupune cd ii Invata sa adopte un mod de viata
asemanitor cu al sau. Insusi Inaintemergatorul arati ci botezul siu este o prefigurare a botezului
crestin dar si o pregatire a primirii lui Hristos, de aceea el zice: ,,Eu botez cu apa, dar dupa mine
vine cel ce boteaza cu Duh Sfant si cu foc, caruia eu nu sunt vrednic sa-i dezleg incaltamintele”
(Luca 3,16; Matei 3,11; Marcu 1,8).

lisus Hristos, este botezat de loan in apele lordanului, pentu a implii ,,toata dreptatea”
(Matei 3,15), primind ca om pe Duhul Sfant, ce se pogoard in chip de porumbel asupra lui
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(Marcu 1,10), fiind descopeit lumii de catre Dumnezeu Tatal ca ,,Fiul lui Dumnezeu cel iubit in
care a binevoit”, mantuirea si sfintirea oamenilor (Marcu 1,11). Dar precizim in mod clar ca
botezul crestin nu este cel savarsit de Ioan Botezatorul, ci este cel intemeiat de Iisus Hristos. In
acest sens insusi Inaintemergitorul a declarat: ,,Eu botez cu apa, dar dupa mine vine cel ce
boteaza cu Duh Sfant si cu foc...” (Luca 3,16; Matei 3,11; Marcu 1,8). Botezul lui loan nu ierta
pacatele, ci numai 1i pregitea pe oameni pentru pocdintd. Din Faptele Apostolilor vedem ca
Sfantul Pavel a savarsit botezul lui lisus acelora care din ignorantd au primit numai botezul lui
Ioan: ,,Si a fost cand era Apolo in Corint, trecind Pavel prin partile cele mai de sus, a venit in
Efes si, afland pe unii ucenici, a zis catre ei: Ati primit Duhul Sfant dupa ce ati crezut? Iar ei au
zis: Inca nici n-am auzit daca este Duh Sfant. Si a zis catre ei: Dar cu ce botez v-ati botezat? lar
ei au zis: Cu botezul lui Ioan. Atunci Pavel a zis: loan a botezat cu botezul pocdintei, zicand sa
creada in cel ce vine dupa el, adica in lisus. Si auzind, s-au botezat in numele Domnului lisus”
(Fapte 19,1-5).

Botezul lui loan era asemanator spalarilor legale si ritualice ale evreilor, dar Botezul lui
lisus este al rascumpararii, al renasterii la viata harului, si al eliberarii de pacat si moarte. Prin
Patima si Invierea Sa, Hristos a impartdsi Intregii umanitafi asumate in El ca trup, viata ce
vesncd. Prin urmare, este o deosebire esentiald intre botezul lui Ioan si botezul crestin, facut in
numele Sfintei Treimi, ca actualizare harica a roadelor mantuitoare ale jertfei hristice.

In concordanti cu Sfanta Scripturd, precizam ca lisus Hristos a fost botezat de catre Ioan
nu pentru ca avea nevoie de pocainta, ci pentru a ,,implini toata dreptatea” (Matei 3,15), adica
pentru a asuma total conditia umana, pana la suferintd si moarte. In actul botezului la Iordan,
,Fiul lui Dumnezeu intrupat, lisus Hristos se infatiseaza oamenilor ca trimisul lui Dumnezeu prin
excelentd, Acela despre care au scris profetii, cu referire stricta la vestirea si scopul misiunii
profetilor” (Isaia 61,1).[15] In acelasi timp, prin botezul Siu, care preinchipuie moartea si
invierea Sa (Lua. 12, 50), Mantuitorul anticipeaza transformarea intregului univers, al carui
simbol este apa. ,,El S-a nascut si a fost botezat ca sa curdteasca apa prin patima Sa”, spune
Sfantul Ignatie. ,,in El si numai in El suntem eliberati de orice alienare si raticire, de robia fati
de puterea pacatului si a mortii.”’[16]

Taina Sfantului Botez este direct legata de manifestarea Bisericii in lume. Biserica a fost
intemeiatd in mod concret, istoric, In momentul cand Sfantul Duh s-a revarsat peste Sfintii
Apostoli care ,,erau toti Apostolii impreuna la un loc”(Fapte 2,1) si cand, ca urmare a credintei in
Hristos, s-au botezat ca la trei mii de oameni (Fapte 1, 14-41). ,,Iar Petru a zis catre ei: Pocaiti-va
si sd se boteze fiecare dintre voi in numele lui lisus Hristos, spre iertarea pacatelor voastre, si veti
primi darul Duhului Sfant. Caci voua este datd fagaduinta si copiilor vostri si tuturor celor de
departe, pe oricti 1i va chema Domnul Dumnezeul nostru” (Fapte. 2, 38-39). in aceastd zi de
nastere a Bisericii, lucrarea Sfantului Duh, ca element de unitate, se face vazuta si simtitd prin
puterea glosolaliei, ca exercitare a preotiei lui Hristos in mod concret (Fapte 2,4). In urmatoarele
pasaje, botezul cu Duhul Sfant era urmat de fiecare datd de momentul pocdintei. De asemenea
Scriptura aminteste pe diaconul Filip care intdlneste pe drumul ce ducea de la Ierusalim la Gaza
un prozelit famen mare dregator al reginei Candachia a Etiopiei, care se converteste si e botezat.
Astfel el s-a intors crestin in Etiopia, binevestind pe Hristos in tara care se afla dincolo de granita
cea mai sudicd a Imperiului roman. Diaconul Filip a plecat apoi la Cezareea Palestinei (Fapte 26-
40). Propoveduirea crestind a avut succes si printre iudeii si prozelitii din Cezareea Palestinei,
capitala politica a tarii, ridicatd de regele Irod cel Mare (39 1. Hr. - 4.d.Hr.), unde se afla
resedinta procuratorului si a garnizoanei romane. Un ofiter roman, Corneliu, centurion in cohorta
Italica, era prozelit ,,cucernic si temator de Dumnezeu cu toata casa lui” (Fapte 10,2), care facea
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rugaciuni i savarsea multe fapte bune. Prin botezul sutasului roman Corneliu si al familiei sale,
se castigd un principiu foarte important: primirea neamurilor in Biserica.

Propovaduirea Evangheliei lui Hristos la toate neamurile si botezarea lor in numele
Sfintei Treimi a devenit o vocatie eccleziald Apostolica, absolut necesara cresterii Trupul
Hristic- Biserica, asa cum o arata primele secole crestine. De aceea Botezul a devenit actul de
credinta si de cult prin care sporeste comunitatea bisericeasca.
3.Sfanta Taina a Botezului, semnificatii existential teologice

Sfantul Botez este Taina prin care omul primeste iertarea de pacatul stramosesc dar si
personal, fiind renascut la o viata noud, devenind membru al Bisericii. Botezul este inceputul
vietii spirituale a crestinului. El este numit: baia nasterii celei de a doua, usa de intrare in
crestinism si in Biserica, fiind in acelasi timp si prima condifia necesard pentru primirea
celorlalte Sfinte Taine. Prin Taina Botezului creste Trupul tainic al Domnului, se extinde taina
intruparii Cuvantului. Prin Botez Biserica primeste membri noi. Acesti membri sunt credinciosi
care poarta in fiinta lor imprimata lucrarea sacramentala a Botezului.

Sfanta Taina a Botezului a fost instituitda de Mantuitorul lisus Hristos dupa momentul
Invierii. Evanghelia Sfantului Matei cuprinde porunca de a propovaduii credinta crestina in toata
lumea, care reprezinti de fapt momentul intemeierii Tainei Sfantului Botez. Incununarea acestei
activitati fiind botezul in numele Sfintei Treimi: ,,Si apropiindu-Se lisus, le-a vorbit lor, zicand:
Datu-Mi-s-a toata puterea, in cer si pe pamant. Drept aceea, mergand, invatati toate neamurile,
botezandu-le in numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh, invatindu-le sa pazeasca toate
cate v-am poruncit voua, si iatd Eu cu voi sunt in toate zilele, pana la sfarsitul veacului. Amin”
(Matei 28,18-20).

Taina botezului instituitd de Mantuitorul, a fost prefigurata inca din Vechiul Testament
prin: circumciziunea fiilor lui Israel, ca semn al legamantului lor cu Dumnezeu (Deut, 30,6; Col.,
2, 11; Rom., 2, 28-29); de botezul lui loan (loanl,33) ca ritual pregatitor pentru primirea lui
Mesia de catre evrei si adeverirea lui fata de lume (Matei, 3, 11).

Taina Botezului std la inceputul vietii duhovnicesti, fiind ,,nastere din apa si din Duh”
sau nasterea cea duhovniceascd, ca innoire a Intregii fiinte umane, partea vazuta - trupul si partea
nevazuta -sufletul. ,,Au nu stiti ca toti cati in Hristos lisus ne-am botezat, ntru moartea Lui ne-
am botezat? Deci ne-am Tngropat cu El, Tn moarte, prin botez, pentru ca, precum Hristos a inviat
din morti, prin slava Tatdlui, asa sa umblam si noi intru mnoirea vietii; Caci daca am fost altoiti
pe El prin aseméanarea mortii Lui, atunci vom fi partasi si ai invierii Lui”(Rom 6, 3-5). Teologia
patristica consemneaza ca botezul, rezideste intreaga fiinta a omului cu puterea Duhului Sfant.
Stantul Vasile cel Mare zice: ,,Cel botezat este reinnoit fara a fi topit din nou, este recreat fard a
fi sfaramat, este tdimaduit fara a fi incercat prin durere, este rendscut fara mama si cel ce era
stricat si intinat de placerile vicleniei este plin de seva, a intinerit si a revenit la adevarata floare a
tineretii”’[17]. Un mare teolog tine sd precizeze faptul ca atunci ,,Cand iesim din apa Botezului
noi avem in suflet pe insusi Mantuitorul nostru si incd nu numai in suflet, ci si pe frunte, in ochi
ba si in madulare si In cel mai ascuns ungher al fiintei noastre. Si ii avem plin de marire, curat de
orice pacat si lipsit de orice slabiciune, asa cum a Inviat si cum S-a ardtat Apostolilor, precum era
cand S-a inaltat la cer si, in sfarsit cum va fi cand va veni iarasi ca sa ne ceara comoara pe care
ne-a incredintat-0’[18]. Ceea ce omul primeste la Botez este darul lui Dumnezeu fard sa aiba
vreun merit ,,caci dupd cum ne-a zidit fard voia noastra, tot asa ne invie fara si ceard ajutorul
nostru”[19]. La botez preotul este doar iconomul prin care Hristos lucreaza. Aceastd lucrare
innoitoare a harului divin izvordfte din sanul Sfintei Treimi, cu puterea carea este savarsit
botezul: ,,In numele Tau Doamne, Dumnezeul adevarului si al Unuia Nascut Fiului Tau si al
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Duhului Tau cel Sfant, pun mana mea pe robul Tau acesta (N) care s-a invrednicit a scapa catre
numele Tau cel Sfant si a se pazi sub acoperamantul aripilor Tale”[20]. Astfel botezul este lucare
treimica, in cadrul iconomiei eclesiale, asa cum se vede din cuprinsul formulei rituale din
momentul ntreitei aufundarii in apa sfintita: ,,Se boteaza robul lui Dumnezeu (N), in numele
Tatalui Amin, si al Fiului Amin, si al Duhului Sfant Amin”.

Datorita credintei, neofitul adera la realitatea mantuitoare intrand prin Botez intr-o noua
stare a sfintenie. Un botez savarsit cu respectarea conoanelor, dogmelor si cultului Bisericii
Ortodoxe are efecte multiple:,,curateste omul de pacatele personale, apoi il elibereaza de lanturile
pe care le-a pus neamului omenesc pacatul protoparintilor, dar mai mult il ipostaziaza pe om in
Hristos, moment care devine cauza tuturor celorlalte bunuri méntuitoare primite in cadrul
eclesial. Importanta Botezului reprezintd pentru om un eveniment ontologic deoarece 1i
remodeleaza si 1i reantregeste cu adevarat existenta creatd”[21]. Sfantul loan Gura de Aur
enumera nu mai putin de 10 aspecte ale lucrarii harului asupra omului in acrul Botezului: ,,Cei ce
pana ieri erau robiti, acum sunt liberi si cetateni ai Bisericii, cei ce erau mai inainte Intru rusinea
pacatelor acum sunt intru indrazneala si dreptate. Si nu numai liberi, ci si sfinti, nu numai sfini,
ci si drepti, nu numai drepti, ci si fii, nu numai fii, ci $i mostenitori, nu numai mostenitori, ci si
frati ai lui Hristos, nu numai frati ai lui Hristos, ci si impreuna mostenitori, nu numai impreuna
mostenitori, c¢i si madulare ale lui Hristos, nu numai madulare ale lui Hristos, ci si biserica, nu
numai biserica, ci si madulare ale Duhului... Multi cred ca singurul dar este iertarea pacatelor,
noi insa am numarat zece vrednicii, de aceea botezam pe copii, desi nu au pacatuit: ca sa li se
adauge sfintenia, dreptatea, Infierea, mostenirea, infratirea, sa fie madular al lui Hristos, sdlas al
Duhului”’[22]. Asadar Taina Sfantului Botez este momentul intrarii si trairii adevaratei vieti, cea
crestind, mereu ancorata in procesul desavarsirii, prin credinta si iubire.

Concluzii

Sfantul Botez este Taina prin care omul primeste iertare de pacatul straimosesc, si personal,
fiind rendsut haric spre o viatd noud si devenind membru al Bisericii. Botezul este Tnceputul
vietii spirituale a crestinului.

Ca Tincorporare in Hristos, botezul este, dupa invatatura Bisericii noastre Ortodoxe,
inceputul relatiei si comuniunii personale cu Hristos, care creste prin celelalte Taine, Mirungerea
si Euharistia. Botezul apare nu numai ca un dat, sau rezultat, ci si ca o misiune spre viata harica a
Duhului Sfant, pogorat continuu de Hristos, Capul Bisericii, asupra menbrilor Trupului Sau, cu
scopul mantuirii si sfintirii lor.
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ABSTRACT

English Abstract: This articles presents the creation of the world and of man, and
especially the relation between God and His creation. In the act of creation, God Shows
His love for man. The man is the companion of God and the continuer of creation.This
article presents the creation of man and alienation from God by sin and has the following
themes: The image of God and man's relationship with God, Man's ikeness to God. Man
was created as being different from the angels and animals, Man's fall into sin and the
consequences of sin. We can see the following aspects of the sin: origin, universality and
consequences of original sin: alteration of the image of God, which means the darkening
of the mind, weakening the will and hardning of feeling. The state of man as the slave of
sin and of passions has a sole consequence: death.

Romanian Abstract: Acest articol prezinta crearea lumii si a omului, si mai ales relatia
dintre Dumnezeu si creatie. In actul creatiei, Dumnezeu descoperd iubirea Lui fatd de
om. Omul este partener al lui Dumnezeu si continuator al creatiei. Acest articol prezintd
in continuare, crearea omului dar si instrainare de Dumnezeu prin caderea in pacat,
tratand urmatoarele teme: Chipul lui Dumnezeu si relatia omului cu Dumnezeu, Omul a
fost creat ca fiind diferit de ingeri si animale, caderea omului in pdcat consecintele
pacatului. De asemenea urmdtoarele aspecte ale pacatului: origine, universalitatea §i
consecintele pacatului stramogesc: alterarea chipul lui Dumnezeu, ceea ce inseamnd
intunecarea mintii, slabirea vointei si impitrirea sentimentelor, starea omului de rob al
pdcatului §i patimilor are drept consecinta: moartea.

Keywords: creation, hardness, passions, ikeness, image of God

Introducere

Sfanta Scripturd, de la primele versete ale cartii Facerii, reveleaza faptul ca Dumnezeu e
Creatorul lumii, atat celei vazute cat si celei nevazute. ,,La inceput a facut Dumnezeu cerul si
pamantul” (Facere 1,1). Prin crearea lumii apare manifestatd in istorie iubirea infinita a Tatalui
catre Fiul in Duhul Sfant care seactualizeza in mod concret 1n afara Sfintei Treimi (ad extra) prin
actul de vointa si iubire creatoare a Tatalui ceresc.

Lumea a fost gandita de Dumnezeu din veci. Sfatul cel vesnic al lui Dumnezeu, cuprinde
in sine crearea lumii si a omului, insa nu dintr-o necesitate, ci numai din iubire pentru ca: ,,la
Domnul vointa e in acelasi timp si putere, asa ca oricate fapturi au fost concepute de El a fi aduse
la viata, toate au fost chemate la existentd, asa cum au fost gandite; De aceea toate cate sunt in
Dumnezeu sunt cugetate 1n acelasi timp, stdnd la temelia crearii tuturor fapturilor, atat Vointa cat
si intelepciunea si puterea Domnului...”[1]. Din primul moment al actului creator al Lui
Dumnezeu lumea este o dovada a iubirii Lui revarsate in afara Fiintei Sale Treimice.
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1. Crearea lumii din nimic
Crearea lumii din nimic e rezultatul unui Creator Atotputernic, care nu e dependent de o
materie pe care s-0 prelucreze. Dintre argumentele scripturistice ce sustin facerea lumii din nimic
amintim:
» Macabei 7,88: ,,Uiti-te copile la cer si la pAmant ciutind si vizand toate cele ce sunt intr-
ansele, sa cunosti ca din cele ce n-au fost le-a facut pe ele Dumnezeu”
» Evrei 11,3: ,Prin credinta, intelegem ci s-au intemeiat veacurile, prin cuvantul lui

Dumnezeu si toate cele ce se vad s-au facut din nimic”.

Prin urmare conform revelatiei divine, lumea nu ¢ o emanatie din Fiinta divina si nici nu
e modelata dintr-0 materie preexistenta, asa cum sustinea Platon.

n conceptia panteista Dumnezeu se confunda cu lumea, divinitatea fiind, prin urmare,
conceputd in termeni impersonali. Daca Dumnezeu nu e o existenta persoanald, atunci nici omul
creat nu are acelasi statut de fiintd persoanald, ci poate fi ,,ceva” care Tn urma unui sir de
reancarndri, va atinge nirvana - contopirea in Marele Tot, ca in concetiile religioase asiatice.
Acest fapt se opune pe de o parte oricarui efort omenesc de a se ridica la Dumnezeu (de vreme
ce nevoit sau voit omul se reincarneaza, pentru ca in cele din urma sa atinga nirvana) iar pe de
alta exclude libertate lui de vreme ce e predestinat la contopire cu universul.

De asemenea teoria preexistentei materiei care limiteaza atotputernicia lui Dumnezeu,
este combatuta de revelatia divind. Daca Dumnezeu ar fi avut nevoie de o materie din care sa
creeze, El nu este atotputernic si liber ci slab si limitat.

Acceptarea teoriilor materialist-dualiste an care primeaza existenta a doud principii
(Dumnezeu si materia) e contradictorie si inadmisibila, pentru ca s-ar ajunge la o limitare
reciproca a celor doua realitati cu urmatoarele consecinge:

» Dumnezeu nu mai e infinit (supraspatial, supratemporal) si in consecinti undeva s-ar
sfarsi Dumnezeu si ar incepe materia
» materia ar fi absorbiti de Dumnezeu sau ar emana din EI (si atunci ne punem intrebarea
de ce nu e lumea perfecta?)
» Dumnezeu ar fi circumscris de materie (adici materia l-ar limita si inghiti pe Dumnezeu,
si, in consecintd, Dumnezeu ar fi materie)
DAR pe baza gadirii logice cu argumente scripturistice Dumnezeu este :
> Fiintd purd absolutd - nu se confundi cu materia, care prin energiile harice necreate este
transcendent si imanent
» Atotputernic - creeazi din nimic
» Supraspatial - nu poate aseza un infinit lang Sine, cici l-ar limita
» Supratemporal - nu pot exista doui realititi din vesnicie, cici s-ar limita reciproc
» Liber- nesupus nici unei constrangeri sau necesitati .
Biserica Ortodoxa afirma atat transcedenta lui Dumnezeu, cat si imanenta Sa, argumentand ca:

* Dumnezeu ¢ transcedent dupa Fiinta Sa, asa incat nu se poate ajunge la a confunda pe
Dumnezeu cu creatia ca in panteism;

* Dumnezeu e imanent, coborandu-Se in creatie prin energiile Sale divine necreate,
sustinand-o din interior si conducand-o in calitate de Proniator spre scopul pentru care a fost
adusa la existenta: starea vesnica- impardtia cereasca.
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2. Rationalitatea creatiei

Potrivit credintei noastre, lumea si omul se afla in starea de miscare, de transfigurare
pentru ca tind spre o tintd desavarsita pe care nu o au in ei. Faptul cd se misca inseamna ca inca
nu au ajuns la desavarsire. Sfantul Atanasie cel Mare in ,,Cuvant catre elini”[2] scoate in
evidentd ca datorita puterii de a se misca, creatia poate Tnainta spre telul ei final: desavarsirea.
Tot calitatea de a se putea misca a facut posibild cadereain pacat. E esentiala intelegerea faptului
ca la origine lumea nu e imuabila si statica, ci dinamica si vie.

In Apus, Origen, influentat de sistemele dualiste (materia si Dumnezeu), si de filosofia lui
Platon (preexistenta materiei), comite eroarea de a gandi o lume imuabila si statica la origine (o
lume eterna a intelectelor), ce a trecut spre existenta diversificatd si materiald ca o consecinta a
pacatului. Schema lui Origen ar fi urmatoarea:

» STAREA de MISCARE , MISCAREA , CREATIA .

Aducerea la existenta a lumii vazute nu e pentru Origen un ,, inceput” propriu-zis, ci doar
manifestarea Tn timp a unei existente eterne si statice.

Sfantul Maxim Marturisitorul inverseaza triada origenista facand-o si arate astfel:
CREATIE, MISCARE, STARE de STABILITATE. El afirma urmitoarele: ,,inceputul a toati
migcarea naturald e crearea fiintelor puse in miscare, iar inceputul facerii fiintelor care se misca e
Dumnezeu in calitatea Lui de Creator. Starea de stabilitate e scopul miscarii naturale a fiintelor
create. Dumnezeu e inceputul si sfarsitul a toatad facerea si a toatd migcarea fiintelor: de la El vin
si catre El se indreaptd si in El isi vor gasi odihna”[3]. Dupa Sfantul Maxim Marturisitorul
existenta reald a ratiunilor creatiei este exprimatd in diversitatea lor ce se actualizeaza in unitate,
unitate sustinutd n Hristos ca Logos: ,,...Ratiunea este multe ratiuni, si ratiunile cele multe sunt
o Ratiune...”[4]; astfel bunatatea divind este infuzatd prin har in ratiunea creatiei, dar cu toate
acestea creatia nu poate fi cu adevarat buna decat daca ratiunile sale (logoi), care au preexistat ca
ganduri sau voiri ale lui Dumnezeu, sunt stabilite in El si pastreaza legatura cu Logos-ul creator.
Asa cum aratd Sfantul Maxim, fapturile nu exista decat ca potente, iar existenta lor actuala se
face in timp, insd existenta lor temporala nu este autonoma, ci teonoma, el numeste pe cele din
urma, cele actualizate, logos, iar pe cele dintdi noemd, cele aflate in potenta: ,,...paradoxal,
fapturile sunt una in Logos-ul cel Unu, care, insa este suprafiintial si mai presus de participare.
Astfel ratiunile (logoi) nu sunt identice nici cu fiinta lui Dumnezeu, nici cu existenta lucrurilor
din lumea creata ...”[5].

Mantuitorul Iisus Hristos spune: ,Eu sunt Alfa si Omega, Inceputul si
Starsitul’(Apocalipsa 21,6). Adicd lumea vine de la Dumnezeu, e opera Lui de Creator, are in ea
imprimata migcarea spre scopul ei —desavarsirea, si se intoarce la Dumnezeu in calitate de ,,cer
nou si pamant nou”Apocalipsa 21,1). Asadar creatia intregd e opera iubirii divine.

Sfanta Treime e structura supremei iubiri. Iubirea se manifesta plenar la nivelul
Persoanelor Treimice. Dumnezeu nu creeaza lumea din necesitatea dea fi iubit sau pentru ca
faptura sa-L iubeascd si sa-L sldveascd, ci aceastd e o consecintaa faptului ca omul il descopera
pe Facatorul atoate cele bune si nu are cum sa nu-1 iubeasca atunci cand L-a descoperit.

Dumnezeu creeaza lumea din iubire pentru a Se bucura si alte fapturi create de toate ale
Sale, si in special omul care participa la atributele divine. Dumnezeu creeaza o lume in
diversitate, dar si in unitate. Diversitatea exprima bogatia lui Dumnezeu de aceea: nimic nu se
repeta, fiecare e unic. Unitatea arata ca toate ratiunile din lume isi au originea si se regasesc in
Ratiunea supremad: Logosul divin (Ioan 17: ,,Ma rog, Parinte, ca toti sd fie Una”).

Ca motiv unic si suprem al facerii lumii prezentat in Sfinta Scripturd este bunatatea si
iubirea lui Dumnezeu.
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3. Interpretarea referatului biblic al facerii lumii

Referatul biblic nu propune o cronologie, ci o perspectiva concentricd functionald, de
aceea cartea facerii nu trebuie privitd ca un manual de geologie sau cosmologie. Ordinea zilelor
creatiei e logicd, urmarind s afirme planul si implicarea directd a lui Dumnezeu in aducerea la
existenta si in organizarea creatiei.

Succesiunea zilelor indicate in Cartea Facerii capitolul 1, indicd dezvoltarea in timp sau
in istorie a creatiei, fiecare treapta constituindu-se in premisa necesara celei urmatoare, fiecare zi
fiind o etapa din procesul cratiei.

Lumea gandita de Dumnezeu, a fost facuta prin cuvant din nimic. Dumnezeu porunceste
prin Cuvantul, prin a carui putere creeaza. La sfarsit, Creatorul- Dumnezeu evalueaza opera Sa
ca fiind ,,buna foarte” si ,,frumoasa”. Fiecare creatie primeste un nume, adica i se arata sensul si
functia. Expresia ,,si a fost seara si a fost dimineata” sugereaza dinamica dezvoltarii universului
conform planului dumnezeiesc elaborat mai Tnainte de a fi lumea.

Ziua intai a creatiei (Facere 1,2-5) prezinta intocmirea pamantului ,,cdci pamantul era
netocmit si gol si Duhul lui Dumnezeu se purti pe deasupra apelor” (1, 2). In aceastd prima zi ni
se relateaza cum Creatorul pune in lucrare planul sau cel vesnic cu privire la lume, ea apare ca
actualizare a gandirii Lui: ,,...(Dumnezeu) in timp ce gandeste, creeaza, iar gandul se face lucru,
realizdndu-se prin Cuvant (Hristos) si desavarsindu-se prin Duh...”[6]. Faptul cd pamantul era
netocmit si gol, aratd ca era nevoie de un Creator intelept care sa-i dea frumusete si stralucire ca
reflectare a slavei Lui, care sa inldture adancimea apei si goliciunea, sd o umple cu bucuria Sa,
adica Duhul Sfant, de aceea:,,... Duhul este fin ca apa, pentru ca si apa e fina, Duhul peste ape
hranea apa..., (iar apa) patrunde si hraneste pamantul, 1i da puterea de germinare — asa cum
aratd Fericitul Augustin— Duhul peste ape nu se odihnea...”[7]. Prin El era purtatd pe deasupra
vointa nestricacioasa a Tatalui care da viata, asteptand lumina. Sfantul Vasile cel Mare, redand
acest citat in Hexaimeron-ul sau zice ca Duhul vivifica apele, sau facea ca cele din starea latenta,
potentiale s devind actuale. Sfantul Ioan Gura de Aur marturiseste de asemenea ci In apa era
prezenta: ,,0 energie plind de viatd; si nu era o simpla apa statitoare si nemiscatoare, caci ceea ce
¢ nemiscat este negresit nefolositor[8].

Tn acest adanc de ape, apare lumina ( Facere 1, 3,4), apare ziua si noaptea.

3.a. Crearea lumii nevazute

Dumnezeu a numit ziua ca sfarsit al noptii ca sa fie o ordine si un sir in cele vizute. In
legatura cu lumina ni se prezinta in intreaga Sfanta Scripturd, lumina nevazuta a ingerilor care
locuiesc in cer, sau in cerul cerurilor, cum spune David. Crearea lumii nevazute si implicit a
ingerilor a avut loc Tnainte de crearea lumii vazute materiale. Sfanta Scriptura prin cuvintele: ,,.La
inceput a facut Dumnezeu cerul...”(Facere 1,1) intdietatea in actele creatiei. Prin lumea cereasca
se intelege crearea ingerilor, lumea nevizuti.ingerii sunt fiinte spirituale si netrupesti in
comparatie cu firea noastra, ei indeplinesc pururea voia lui Dumnezeu si se bucurd vesnic de
lumina Lui: ,,...Ingerul are o fire rational, spirituala, libera si schimbatoare... nu este nemuritor
prin fire, ci prin har...”[9].

3.b. Crearea lumii vazute

Tn ziua a doua, Dumnezeu a ficut tiria, adica bolta cereasca, despiartind apele cele de sus
de cele de jos, prin care Tncepe organizarea materiei.

In ziua a treia Dumnezeu a despartit apele de uscat, ficind si apard oceanele, mirile,
fluviile si pamantul cu tot felul de plante dupa felul lor. ,,Nu s-a apus despre apa ca a facut-o
Dumnezeu; dar a spus ca pamantul era nevazut... nu pentru ca putea sa-l acopere focul sau aerul
— zice Sfantul Vasile cel Mare -, ci pentru cd materia lichida nu fusese incd la locul

15



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

sau...pamantul, avea insa dureri de nastere ,pentru nasterea tuturor, datorita puterii pusa in el de
Creator si astepta doar timpul randuit, ca, la porunca Lui, sd scoatd la lumind pe cele
zamislite...”[10].

Ziua a patra a creatiei ( Facere 1, 13 —19 ) prezintd facerea luminatorilor mari §i mici
(soare, luna stele ), si asezarea lor pe téria cerului, ca sa lumineze pamantul ziua si noaptea.

Tn ziua a cincia a creatiei, Dumnezeu a facut vietuitoarele din apa si pasarile din aer,
fiecare dupa felul lor, binecuvantandu-le spre crestere si inmultire (Facere 1, 20 —23).

Tn ziva a sasea, Dumnezeu a facut toate animalele mari, taratoarele, fiarele salbatice,
animalele domestice, toate dupa felul lor, iar la urma pe om ( Facere 1, 24-31).

Sfintii Parinti prin Tnvatatura lor au pus in evidenta superioritatea omului fata de celelalte
creatii pe care o rezumam astfel:

» omul e creat dupa chipul lui Dumnezeu

» omul are o demitate impariteasca: faptul ci omul a fost adus la existentd dupi ce toate
celelalte au fost create, precum unui fiu de imparat ii sunt pregatite mai dinainte toate,
pentru ca el sa domneasca peste ele.

» verticalitatea, omul e ,, antropos” , adici cel care priveste de sus, spre Dumnezeu

» spiritualitatea lui, omul este o fiinta psiho-fizica

Parte a Intregului si sinteza in mic a lumii (microcosmos), de aceeasi fire cu cele create,
omul e insd chemat sa le unifice pe toate in urcusul spre Dumnezeu. Omul nu poate fi conceput
in afara naturii si nici natura fara om, caci lumea a fost facuta pentru om si omul pentru
Dumnezeu.

ZIUA a VIl — a, ,,Dumnezeu s-a odihnit”.

Odihna lui Dumnezeu nu presupune incetarea lucrarii divine, ci doar faptul cd Dumnezeu
nu mai creeaza nimic. E un alt mod al prezentei active a lui Dumnezeu in lume. Dumnezeu se
manifesta prin energiile Sale necreate ca Pantocrator al lumii. Tn plus nu se poate concepe
absenta lui Dumnezeu atunci cand apare pe lume o noud viatd, cdci Dumnezeu e prezent
permanent in creatia Sa.

4. Lumea ca dar al Lui Dumnezeu pentru om

Crearea lumii este un act de iubire si vointa ce se poate cunoaste numai prin credinta,
prin harul Duhului Sfant, pentru ca: ,fard credintd este cu neputintd sd fim bine placuti lui
Dumnezeu”(Evrei 11,6).

Lumea ca act divin este concretizarea ,,sfatului cel vesnic” al lui Dumnezeu in timp si
spatiu ce o prezintd ca o creatie in stadiul de creatie, insd nu in sensul evolutionist ci in sensul
unei deveniri in Tnnoire, sau ca un lucru ,,bun foarte” ce tinde spre bunatatea absoluta — Sfintenia.

Potrivit credintei crestine, lumea a fost creatd de Dumnezeu ca dar pentru oameni. Fata
de darul primit omul devine responsabil §i se poartd cu grija, pretuind atat darul, cat si
Daruitorul. Cel mai mare dar pe care cineva il poate face lui Dumnezeu e darul vietii sale insasi,
dar nu prin anularea ei, ci prinjerfa, asemenea lui Hristos.,,Lumea apare pentru om ca un mijloc
de crestere spirituala realizatd prin relatia de comuniune si iubire, lumea nu reprezinta pentru om
un bun in sine la care trebuie sd se opreasca, ci ,,mediul” in care locuieste Dumnezeu, pentru ca
omul sa-L poatd contempla In mod imediat. Ratiunea divina se revarsa in afara Fiintei Sale
creand lumea din iubire, caci ratiunea perfectd dacd ramane inchisa in sine nu poate manifesta
iubirea, iar daca nu poate, inseamna ca nu este perfecta” [11].
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5. Referatul biblic al crearii omului

a. Trupul

Referatul biblic relateaza modul crearii omului: ,,Ludnd Domnul Dumnezeu tarana din
pamant a facut pe om si a suflat asupra lui suflare de viata si s-a facut omul fiinta vie”(Fac. 2,7).
Trupul lui Adam, Tnainte de cadere, nu era un trup grosier, ci unul de lumina, asemenea
Mantuitorului de dupa Inviere.

Piarintele Dumitru Stiniloae defineste trupul ca fiind si el ratiune divina plasticizata. In
trupul omenesc, afirma el, ,rationalifatea plasticizata isi atinge maxima complexitate[12], iar
aceasta stare deplind o reveleza trupul inviat, sfintit de Hristos prin jertfa Sa.Prin trup omul creat
de Dumnezeu este o cunund a intregii creatii, inrudit atat cu lumea materiala cat si cu cea
spirituala.

b. SUFLETUL

Sufletul e adus la existentd odata cu trupul. Sufletul e imaterial, dar e o imaterialitate
relativd, nu asemenea celei lui Dumnezeu si nici cele specifice ingerilor, pentru ca modul
existentei angelice e netrupesc, in timp ce sufletul uman e prin ratiune, in trup. Sufletul si trupul
alcatuiesc impreuna firea umana, omul ca persoana.

Sufletul este nemuritor. Nemurirea sufletului e datd de participarea la Dumnezeu si
motivatd de dragostea Lui, dragoste ce a creat persoana umand pentru relatia cu El in lume si-n
vesnicie. In acest sens, Sfantul Maxim Marturisitorul afirma ca sufletul nu e nemuritor prin sine,
ci e nemuritor numai intrucdt Dumnezeu il sustine 1n existenta prin energiile necreate.

Dihotomia structurii umane e o afirmatie Tmpotriva conceptiilor trihotomiste ( Platon, Plotin,
eretici apolinaristi) care impart omul in:

» Trup

> Suflet

» Spirit

In conceptia Sfintilor Parinti, sufletul omului e atat principiu de viatd, cat si principiu

noetic (rational). Chipul divin din om se Intemeiaza pe intreaga natura umana, fiind datul natural
care face ca sufletul rational prin libertate, discerndmant, vointa si actiune, sa imprime in trup
asemdnarea Creatorului. Demnitatea persoanei umane rezultd tocmai din faptul cd omul, prin
chip, conduce si sfinteste creatia: ,, pentru cad a fost facut de Dumnezeu din bundtatea Lui, din
suflet si trup, pentru ca sufletul raional si mintal dat lui, fiind dupa chipul celui care 1-a facut pe
el, prin dorinta... sd tinda... sd se indumnezeiasca prin asemanare; iar prin grija sufletul sa se
faca trupului ceea ce este Dumnezeu sufletului” [13]. Harul insuflat omului de catre Dumnezeu
prin ,,suflare de viatd” face din sufletul biologic un suflet viu. ,,Suflarea de viata” il face pe om
capabil de dialog cu Dumnezeu, un dialog menit sa dureze continuu.Sfantul Grigore de Nyssa
fundamenteaza rudenia omului cu Dumnezeu, pe afinitatea realizata intre chip si Model, pe
partdsia omului la viata divind in care se bucurd de infinitatea si luminarea simplitatii lui
Dumnezeu.

Partdsia cu Dumnezeu, implicd pe de o parte originea lui Dumnezeiasca, dar si
necesitatea fiingiala de a gusta din frumusetea si dragostea incomensurabild a Creatorului, care
realizeaza unirea desdvarsitd cu umanitatea prin persoana Fiului intrupat. Chipul omului fi
confera un statut special imparatesc: ,,faptul ca omul poartad in sine chipul celui care stapaneste
peste toate fapturile, nu vrea sd insemne altceva decat ca de la inceput firea omului a fost
destinata sa fie regina...fiind astfel ca un tablou viu, care are i1n comun cu modelul sdu atat
vrednicia cat si numele... . Omul Tmbracat in haina virtutii... se sprijind pe fericirea nemuririi
fiind un adevarat imparat ca unul ce se aseamana aidoma frumusetii modelului...”[14].

17



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

6. Crearea omului. invititura despre chip si aseminare in antropologia ortodoxi

Referatul biblic al facerii prezinta omul ca fiinta facuta de Dumnezeu dupa chipul Sau: ,,Si
a zis Dumnezeu Sa facem om dupa chipul si asemanarea Noastra... Si a facut Dumnezeu pe om
dupa chipul Sau” (Fac. 1, 26-27).

Parintele Dumitru Popescu afirma in acest sens ca de vreme ce omul e o icoana vie a lui
Dumnezeu, existenta lui reald nu e determinata de elementul creeat din care e facuta icoana, ci de
Arhetipul ei necreat. ,,A treia relatare a referatului biblic (Facere 2, 4-25), este mai putin
sistematicd si cronologica si este centratd asupra omului. Omul apare in istorie, printr-un act
expres al lui Dumnezeu, el este opera directd a divinitatii. La crearea sa participa intreaga Sfanta
Treime: ,, Si a zis Dumnezeu Sa Facem om dupa chipul si dupa asemanarea Noastra, ca sa
stdpaneasca pestii marii...si tot pamantul ( Facere 1, 27 ). Dintre toate fapturile, numai pe om 1l
creeaza Dumnezeu Tn mod special, el nu este rezultatul poruncii divine, caci pamantul nu era in
stare sd produca o fiintd inzestratd cu ratiune, libertate, constiintd si vointa, ci numai Dumnezeu,
prin marea Sa putere si iubire, credndu-1 dupa chipul Slavei Sale, dandu-i asemanarea la care
trebuie sa ajunga prin propria lucrare” [15].

Analizand textul scripturistic, observam distinctia dintre singular ,, si a zis” si pluralul ,,Sa
Facem”, om ( singular ) ,dupa chipul si asemanarea (singular) Noastrda (plural); si ajungem la
concluzia ca omul este un reflex al chipului treimic, sau mai bine zis poarta in sine pecetea Celui
ce ¢ Chipul ,,Dumnezeului neviazut” (Coloseni 1,15), fiind creat dupa chipul lui Hristos Intrupat.
Dumnezeu cel unul in Fiinta si intreit in Persoane (Sa Facem), creeaza intrega fire umana ca un
om, aratand adevaratul ei sens si ratiunea ei, ce trebuie s trdiasca in unitate, unitate primitd prin
unirea cu Hristos, Arhetipul dupa care a fost creat omul ( Galateni 3,28 ;2,20 ).

Traditia rasariteand, incercand sa defineasca adevarata fire a omului, porneste de la chipul
lui Dumnezeu dupa care a fost creat omul. Primul capitol al Epistolei cdtre Coloseni contine
structuratd aceasta idee paulina: ,,Acesta este chipul lui Dumnezeu celui nevazut, mai intai nascut
din toata faptura. Pentru ca intru El au fost facute toate, cele din ceruri si cele de pe pamant, cele
vazute si cele nevazute, fie tronuri, fie domnii, fie incepatorii, fie stapanii. Toate s-au facut prin
El si pentru El. El este mai inainte de toate si toate prin El sunt agezate. Si El este capul trupului,
al Bisericii, El este inceputul, Intaiul nascut din morti ca sa fie El cel dintai dintre toate (Col. I,
15-18).

Chipul nu poate fi redus la vreo parte a fiintei umane, cu toate ca, uneori, se atribuie
caracterul de chip al lui Dumnezeu demnitétii imparatesti a omului, superioritatii sale in lumea
sensibild (microcosmos= cel ce Tnsemneaza toate elementele creatiei); alteori, se vrea vazut in
firea sd duhovniceasca, in suflet, sau in partea principala si conducatoare a fiintei sale, in minte
(vovg), in ratiune (Aoyoc) sau in libertatea omului ca facultate de a se determina din interior, de a
decide asupra faptelor sale ; alteori chipul lui Dumnezeu e asimilat cu o calitate a sufletului —
simplitatea, nemurirea, puterea de cunoastere si participare la Dumnezeu.

7. Functiile chipului

Creat dupa chipul lui Dumnezeu, omul e o fiinta personala ce tinde spre Arhetipul Sau
divin. Functiile persoanei sunt diverse si se pot rezuma la :

1.RATIUNE

2.VOINTA

3.SENTIMENT

RATIUNEA e puterea cognitivda prin care omul se gandeste pe sine, lumea
inconjuratoare, sensul existentei. Sfantul Maxim Marturisitorul distinge doud nivele ale puterii
cognitive:
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a) logosul (ratiunea propriu-zisa): are functiune anlitica

b)nousul (mintea): are functie sintetica.

Ratiunea preia datele furnizate de simturi si le proceseaza;cercetandu-le, descriindu-le, le
transmite mintii care le intelege (actul intelectiv presupune raportarea acestor date la sensul lor;
orice intelegere are un rost, un sens).

In ceea ce priveste VOINTA, Sfantul Maxim Marturisitorul distinge intre vointa firii (
cea fizicd) si vointa gnomica.

Vointa firii e prin structura teocentrica si reprezinta vointa de a exista.

Vointa gnomica e libera - libertatea.
se spre Dumnezeu; 2. i se poate opune, refuzand comuniunea cu Dumnezeu.

Sfantul Ioan Gura de Aur, prezintd pe omul creat dupa chipul lui Dumnezeu imbracat in
purpurd de Tmparat, coroana creatiei, inel de legaturd intre Imanent §i transcendent: ,, ...omul e
mai de cinste decat toate fiintele create, pentru el au fost zidite toate...”[16], el fiind chipul Celui
care stapaneste toate in libertate.

Céderea omului 1n pacat produce conflict intre vointa firii si cea gnomica, omul tinzand de
cele mai multe ori cétre ceea ce e potrivnic firii.

AFECTIVITATEA e puterea de relatie.

Omul e creat de Dumnezeu ca persoand. Acest lucru presupune ca e deschis relatiei,
comuniunii. Aceastd putere a relatiei Tl scoate pe om din individualismul propriu, deschizandu-I
comuniunii. In starea paradisiaci, puterea cognitivd a omului se activa teocentric. Omul stia c
nu se poate cunoaste pe sine si nici lumea, decat in si perspectiva lui Dumnezeu. Aceasta
capacitate duhovniceasca se manifesta pentru ca omul era orientat spre Dumnezeu.

8. Omul in starea paradisiaca

In starea paradisiaci, omul trdia continuu epectasic, iesind iubitor din sine spre
Dumnezeu, spre celalalt (Eva), spre creatie, dorind sa fie cu toate si prin toate cu Dumnezeu.

Tnrudirea omului cu Dumnezeu prin chip 1l pune intr-o legitura apropiatd cu Arhetipul
sau, prin care se Impartaseste de toatd comuniunea divind. Faptul cd Adam intra in relatie directa
cu Creatorul sdu, vorbea cu El, auzea glasul Lui ( Facere 3, 8 ), arata starea de deplina
functionalitate a chipului, dacd el ar fi persistat in bine, Inmultirea sa ar fi fost ca Ingerilor si ar ,,
fi putut ajunge pana la limita randuitd de vointa Creatorului...Cel ce a chemat toate la viata si a
fost In masurda sd modeleze pe om cu totul In mod liber dupa un tipar sau calapod
dumnezeiesc...”[17]. Asa cum marturisesc Sfintii Parinti, inrudirea omului cu Dumnezeu este
datd de partea spirituald, raionald din om, nu de partea materiala: ,, cici inrudirea cu Dumnezeu
este firea rationala, care se poate sesiza numai cu mintea; iar lumea materiala este cu totul
departatd de El, pentru ca ea cade sub simturi” [18]. Starea lui Adam, creatd dupa chipul lui
Dumnezeu, prin ratiune si libertate avea in sine nepatimirea, nestricaciunea, fiind purd, inocenta,
fara grija: ,, nu pentru ca ar fi fost incapabil de pacatui, ci pentru cd nu avea in sine facultatea de
a pacatui, ci mai mult libertatea vointei era imaculat[19].

Sfantul Maxim Marturisitorul spune despre mintea - ratiunea lui Adam, cd nu era
patrunsa de inchipuire, ci chipul si asemanarea construiau un zid in jurul ei, neingdduindu-i sa se
alipeasca de cele lipsite de ratiune. Astfel libertatea umana isi exercitd adevarata ei stare, mintea
primului om fiind 1n stare de trezvie, caci el nu avea un gand duplicitar, cunoasterea era cea data
de har, caci traia invaluit de har, tinzand in mod fiintial spre aseméanarea cu Dumnezeu 1n virtute.
Daca omul s-ar fi daruit cu totul lui Dumnezeu, la randul sau si Dumnezeu s-ar fi daruit omului,
si ar fi avut prin har tot ce are Dumnezeu prin fiinta Sa .
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Starea lui Adam n rai, era o stare de pruncie, chipul fiind legat fiintial de asemanare, spre
care tinde a o realiza prin impartasirea din pomul vietii, avand de la inceput calea deschisa spre
Dumnezeu, pe care trebuie sa urce, mergand din slava in slava, centrandu-si Intreaga viatd in
contemplarea infinitd a divinitatii.

Asadar calitatea de ,,chip al lui Dumnezeu” implica tensiunea omului spre indumnezeire.
Omul are o sete dupa modelul sau absolut. El nu-si poate afla implinirea decat cd asemanarea
maximala cu Dumnezeu. Dar asemanarca nu trebuie inteleasa doar ca stare finala de
indumnzeire, ci reprezintd intreg drumul de dezvoltare a chipului prin vointa omului in
conlucrare cu harul divin.

9. Caderea omului in pacat

Omul s-a nascut liber, avand inca de la inceput puterea de a se supune sau nu voii lui
Dumnezeu. Creatorul a randuit fiintelor intelegatoare pe care le-a creat posibilitatea de a se
migca liber, pentru ca in felul acesta ele sa-si dobandeasca un bun cu adevarat propriu, bun pe
care sa-l pastreze prin vointa proprie. Dar nelucrarea si nepasarea fata de pastrarea binelui a dus
la caderea 1n rau pentru ca raul nu este altceva decat lipsirea de bine. Asa se Intdmpla ca in
masura in care cineva se indeparteaza de bine, in aceeasi masura se apropie de rau.

Tn Cartea Facerii, pacatul este conceput ca neascultare de Dumnezeu (Fac. 2,16; 3,11),
care se pedepseste in chip diferit (Fac. 4, 9-16;6, 5-7; 11-13).,,A dat apoi Domnul Dumnezeu
porunca lui Adam si a zis: Din toti pomii din rai poti s mananci, iar din pomul cunostintei
binelui si raului sd nu mananci, caci, in ziua in care vei manca din el vei muri” (Fac. 2, 16-17).

Omul primordial putea sd nu moara, dar pacatuind, a primit ca rasplatd moartea sufleteasca
si trupeasca: ,,Nu zicem ca Adam a pierdut totul, cad a murit si a disparut. El a murit fata de
Dumnezeu, dar traieste dupa firea sa”’[20].

Stantul Maxim Marturisitorul considera ca primul efect al pacatului este despartirea dintre
voia noastra gnomica (arbitrard) si voia lui Dumnezeu, ispitire a diavolului, ,,pe care sarpele cel
gandit I-a introdus, induplecand pe om prin ingelaciune sa calce porunca dumnezeiasca si sa
pretuiasca cele vremelnice decat cele vesnice[21].

Sfanta Scripturd prezinta ispitirea si caderea omului in pacat ( Facere 3, 1 —24 ), mai intai
femeia gustand din pomul oprit, apoi si barbatul; precum si izgonirea din Rai. Diavolul ii promite
omului ca va fi ca Dumnezeu, cunoscand binele si raul ( Facere 3, 5 ). Prin pacat centrul de
greutate stabilit in cele inteligibile, este mutat in cele sensibile. Gustarea din pomul oprit, trezeste
in trupul omului, simturile si placerea (Facere 3,6), prin deschiderea ochilor, ce aratd goliciunea
primilor oameni.

Sfintii Parinti considerd ca procesul psihologic de zdmislire al pacatului este acelasi
realizandu-se in mai multe etape sau momente[22]. Isihie Monahul numara patru: atacul,
insotirea, consimtirea, fapta sensibild, iar Sfintul loan Damaschin sapte etape: atacul, insotirea,
patima, lupta, robia, consimtirea, faptuirea.

10. Pomul cunostiintei binelui si raului

Esenta raului consta in ruperea de existentd de comuniunea cu Dumnezeu, caci raul este o
stare potrivnica virtutii, pentru ca exponenti lui s-au indepartat de Dumnezeu.

Forma de manifestare a raului imbracd forma binelui, este travestita in bine, de aceea si
rodul pomului oprit, provoacad placere ochiului si indupleca pe femeie, care gustd si simte cd e
bun, insd in dedesubtul acestei placeri se ascundea durerea.

Sfantul Grigore de Nyssa, vorbind despre pomul cunostintei binelui si raului zice : ,,
pomul din care culegem o cunoastere amestecatd, face parte din numirul pomilor opriti. In
schimb, rodul lui, al carui apdrator s-a facut sarpele, e un amestec de contradictii, poate ca din
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pricina ca, potrivit firii sale, raul nu ni se ofera direct si pe fatd. Caci daca intr-adevar, raul nu
lasa urme atat de nenorocite, n-ar fi fost impodobit cu eticheta bund, pentru ca sa trezeasca pofte
in cei pe care i-a ingelat. Asa se face ca, raul a fost infatisat in chip invaluit, dar... ascundea,
pieirea omului ... el poarta la aratare chipul binelui” [23].

Interpretarea pe care o da Sfantul Maxim, celor doi pomi din rai, pune in evidenta faptul
ca raul, o datd impropriat de firea umana, coboara atentia omului, spre cele materiale si sensibile:
,.intru-cat omul a venit in existenta, alcatuit din suflet mintal si din trup inzestrat cu simturi, dupa
un prim Inteles, pomul vietii este mintea sufletului, 1n care isi are scaun Intelepciunea, iar pomul
cunostintei binelui si raului este simtirea trupului, in care este vadit ca-si are imboldul miscarea
irationala...” [24]. Omul, célcand porunca Creatorului, isi pateaza sufletul sau curat, lucrand cele
irationale, fiind legat de placerea senzuala.

11. Urmarile caderii in pacat

Gravitatea §i urmadrile pacatului, se vad inca din prima clipa a célcarii poruncii divine,
care a Tnsemnat §i ruperea comuniunii cu Dumnezeu. Prin caderea in pacat primii oameni au
cunoscut cele ce tin de partea trupeasca, materiala: ,, atunci li s-au deschis ochii la amandoi si au
cunoscut ca erau goi, $i au cusut frunza de smochin si si-au facut acoperaminte” (Facere 3,7).

O altad consecinta directd a pacatului straimosesc, o constituie schimbarea vesmantului
luminos cu hainele sau tunicile de piele. Apoi a facut Dumnezeu lui Adam si femeii lui
imbracaminte de piele si i-a imbracat (Facere 3,21).

Hainele de piele, In conceptia Sfiitilor parinti, reprezintd stricdciunea ce a imbracat-0
firea prin pacat, si i-a facut pe primii oameni sa simtd goliciunea s§i ruginea nespusd ce i-a
cuprins, stricaciune prin care moartea a intrat in firea cea frumos impodobita.

Cea mai mare consecintd a pacatului este moartea caci: ,plata pacatului este
moartea”(Rom. 6,23), pentru ca prin pacat omul rupe relatia cu izvorul vieti-Dumnezeu ,
pierzand harul datator de viata, si astfel primeste stricaciunea ce altereaza stralucirea chipului.

Toate aceste consecinte constituie aspectul material al pacatului stramosesc. Pacatul
addugat la firea umana devine pentru om o a doua fire, de aceea este facut cu multa usurinta,
firea fiind aplecatd spre pacat, spre cele ce o duc la pieire i nonexistenta. Aspectul formal al
pacatului stramosesc si vina pentru pacat ageaza responsabilitatea umana in fata dreptatii divine.

Transmiterea pacatului stramosesc:

Problema transmiterii pacatului la urmasii lui Adam, constituie una din temele foarte
controversate ale dezbaterilor teologice, fapt pentru care s-au elaborat mai multe teorii, mai mult
sau mai putin satisfacatoare ca :

> teoria imputatiunii indirecte a pdcatului originar; ce se prezinti in firea umani
impartasitd de urmasii lui Adam, ca dispozitie spre pacat, insa acesta teorie inlaturd
congtiinta si libertatea umana.

» teoria imputatiuni externe; potrivit cireia urmasii lui Adam sunt vinovti prin simplul
fapt ca descind din el, insa este fara temei pentru ca pacatul nu este numai imputat ,ci
este real si personal.

» teoria naturalist; intemeiati pe textul de la (Romani 5,12), potrivit cireia Adam omul
universal concentreazd In sine Intreaga natura omeneascd, din toate timpurile, nsa
nici aceastd teorie nu poate fi acceptatd deoarece, pacatul tine de persoana care
ipostaziaza firea, si deci responsabilitatea pentru el revine fiecarei persoane.

» teoria picatului strimosesc, ci picat al naturii; sustine ci vina este cuprinsi in natura
mostenita, insa nici aceasta nu este intemeiata pentru ca din punct de vedere moral
responsabilitatea tine de constiinta si libertatea personala.
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» teoria aligatiunii- inventeazi o hotirare a Lui Dumnezeu prin care s-ar fi stabilit o
legatura morala intre pacatul lui Adam si vointa urmasilor sai, nsa nu este intemeiata
deoarece contrazice libertatea proprie fiecarei persoane umane .

Transmiterea pacatului stramosesc este legatd de modul venirii in existentd, a
descendentilor lui Adam. Céderea in pacat fiind cuprinsd in planul divin al creatiei, a ingaduit
omului, un alt mod de a impartasii chipul sustinator de existenta, adica nasterea.

12. Antropologia, scurta descriere interconfesionala

Biserica Romano-Catolica afirma ca pacatul originar consta in pierderea drepturilor
supranaturale ale dreptdtii originare, iar urmarile lui sunt: disgratia si pedeapsa, departarea
omului de Dumnezeu si moartea.

Prin caderea in pacat omul a pierdut darurile supaadaugate de Creator, acest lucru face ca
natura umand de dupa pacat sd ramana intactd, Tnsd asa cum observa or ce minte sanatoasa
opozitia dintre material si spiritual dovedeste ca natura umana poarta in sine alteritatea, care are
drept cosecinta logica si ontologica- moartea.

Biserica Romano-Catolica considera ca in om chipul lui Dumnezeu dupa caderea in pacat
nu s-a alterat, omul pierzand doar gratia creata, firea sa fiind insa cea originara.

Protestantismul se afla la polul opus catolicismului, dupa ei caderea omului in pacat este
radicald si provoaca consecinte fatale. Chipul lui Dumnezeu in om dupd cdderea in pacat este
distrus total iar reabilitarea omului este opera prestiintei divine.

Concluzii

Crearea lumii este opera iubirii lui Dumnezeu, iar ca opera a iubirii ea nu poate fi
conceputd decit ca un ,,dar”, impartasit celui pentru care a fost creata, adica omului. De la
inceput marea Intelepciune a Creatorului leagd ratiunea creatiei (modul ei de existentd) de
ratiunea umand, ceea ce face ca Intreaga cosmologie sd fie antropologicd, iar antropologia
cosmologica, realitate ce se manifesta teonomic, sau mai bine zis hristocentric, ea fiind o
reflectie a Ratiunii Logosului Fiului lui Dumnezeu Intrupat. Tn mod firesc omul e dator sa o
iubeasca pentru ca este darul lui Dumnezeu si sa o cinsteasca deoarece ¢ locul prezentei Lui, El
fiind Creatorul, Proniatorul si Mantuitorul ei.
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ABSTRACT
English Abstract: The supernatural divine revelation shows that the world is the work
of the love of God and is meant for deification. God has created the world out of
goodness, to also share His intra-Trinitarian love to the others. Receiving the world as
a gift, man is meant to get rich and get filled with light, and, through it, to enrich and to
fill with light the whole creation. On the one hand, man uses the creation; on the other
hand, the whole nature is waiting for man’s return towards God. The fate of nature has
always been closely related to man’s fate. Today, man needs a new conception on the
world and on the creation. The democratic freedom that any citizen of this planet enjoys
should be used more wisely. The human activity needs to be guided by that
responsibility which, although placing the person in the middle, is nevertheless related
to the past and with repercussions in the future.

Romanian Abstract: Revelatia supranaturald ne arata ca lumea este opera iubirii lui
Dumnezeu si are ca finalitate indumnezeirea. Dumnezeu a creat lumea din bunatate,
pentru a impartasi si altora iubirea Sa intratrinitara. Primind lumea ca dar, omul are
menirea de a se imbogati si de a se lumina, §i prin aceasta de a imbogati si lumina
intreaga creatie. Pe de o parte, omul se foloseste de creatie, pe de alta parte natura
intreaga asteapta intoarcerea omului spre Dumnezeu. Soarta naturii a fost strans legata
dintotdeauna de cea a omului. Astazi, oamenii au nevoie de o noud conceptie despre
lume si despre creatie. Libertatea democratica de care se bucura oricare cetdtean al
acestei planete trebuie folosita cu mai multd intelepciune. Activitatea umanda trebuie sa
fie calauzita de acea responsabilitate care, desi plaseaza persoana in centru, totusi este
legata de trecut si cu repercursiuni in viitor.

Key words: the creation, the intra-trinitarian love, the gift of God.

Introducere

Even since the earliest times, the mind of man was hunted by the problem of the world’s

appearance and origin, different answers being given, some which attribute God a role in the
creation, and some which do not. Many cosmological conceptions draw their inspiration from the
old philosophical trends that tried to explain the great mysteries of the world through the philter
of reason. Each of them had as a starting point a preexisting substance (water, fire, air, earth) or
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one or several supreme beings, which showed their greatness and almightiness through the
creation. Saint Jean Chrysostom states that “some do not allow this world to have a creator; others say
that this world and the things in the world came by themselves; and finally others say that everything was
made from a preexisting matter’.[1]

Staring from the quotation above, one can say that the diversity of the representations on
the world can be rendered by means of four main patterns, each one with important
consequences for spirituality and civilization, more precisely for man’s relation with the world.
They are: pantheistic cosmology, dualist cosmology, materialism and panentheistic cosmology.

The supernatural divine revelation, from whose source the Orthodox teaching draws its
sap, shows that the world is the work of God, created not from a matter existing from eternity
and coeternal with God, but out of nothing. This means that God Himself has created the
substance of the world, and from this substance, he created everything that exists. This truth was
supported and deepened by the Holy Fathers [2] who, although they did not have modern means
of studying nature at hand, relying on the truth of the Holy Scripture, answered the question:
What is the mystery of this world?

1. The world and man ‘s creation — the first manifestation of the divine love

God’s economy or plan concerning the creation consists in the world’s deification, which,
after the fall, also involves man’s salvation. The redemption and the deification suppose, as a
first divine act, the world’s creation.[3] God’s three manifestations (the world’s creation,
salvation and deification) have their source in the great intra-Trinitarian love.[4] So, the world is
the work of God’s love and is meant for deification.

According to the Christian faith, the world and man had a beginning and will have an
end. If they had had no beginning, they would not have been out of nothing, and so they would
not have been the exclusive work of God’s freedom and love. And they would not have been
meant for an existence in God’s completeness but, on the contrary, the world’s relative,
imperfect form would be the only fatal essence of reality. If God had created everything having
at hand a matter modeled by Him, then He would not be an Almighty God, but a powerless God.
Referring to the world’s creation out of nothing, Saint Athanasius says: “Some people, one of
them being Plato, who is great among the Greeks, assure that God made the universe starting
from a preexisting matter, a matter with no origin; that God could not have made anything unless
matter had not preexisted, just as wood preexists for the carpenter to process it. Those speaking
this way do not realize they are attributing God a weakness, as if He Himself is not the cause of
matter, but forms things starting from a basic matter, He will be considered weak, unable to work
something without matter, just like a carpenter who cannot make any necessary thing without wood”.[5]

God has created the world out of goodness, to have other beings share in His intra-
Trinitarian love. It is God’s love that gives answers to all the questions; it is God’s love that is
the cause of everything that exists. Love is the light that cannot be put under a bow! (Matthew 5:
14-15) but has shown itself giving life, because “life was the light of men” (John 1: 4). So, this
light could not have remained unseen, as its role is to light and lead those who follow it to the
Trinitarian source of irradiation.

In their works, the Holy Fathers highlight the fact that God created the world for man,
for man’s joy, and man has received the task to lead the world to the goal of complete
communion with the Supreme Creator. Synthesizing the patristic conception on the reason and
the purpose of creation, Fr. Prof. Dumitru Staniloae observes: “It is only man who can become
increasingly more the witness of God’s glory and goodness shown in the world; it is only man
that can consciously enjoy God’s love increasingly more, becoming His dialogue partner”.[6]
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Despite these complex explanations, however, the creation remains a mystery of the
Holy Trinity, still incompletely known, as “it is impossible for man to completely know God’s
creation.”[7]

2. The creation as a transparent environment of the encounter between man and God

The entire divine revelation shows that the world was created by God as a gift for men.
“That everyone may eat and drink, and find satisfaction in all his toil--this is the gift of God”
(Ecclesiastes 3: 13).

Characteristic for love and the mystery of this gift is the fact that what is given brings the
persons so close together that the object of the gift becomes common and a transparent means
for the communication between persons, its final goal being the complete knowledge of each
other of the two partners of dialogue. This happens when we talk about a dialogue between
persons having the same nature, having in common the same way of life, the same goal; yet,
when we refer to the dialogue between God and man, the more unaware about his meaning in
life man is, the more difficult his knowledge (of God) becomes.

God is calling man to reveal Himself to man and to show Himself to him, yet not in
person, because “No one has ever seen God” (John 1: 18), but through His visible works,
through the creation. The world appears as a book “showing and proclaiming its Master and
Creator through its order and harmony, as through letters”, facilitating the “acquaintance with
the Creator through the things of the creation.”[8] Just as the Holy Scripture itself confesses:
“The heavens declare the glory of God; the skies proclaim the work of his hands...” (Psalms 18
(19): 1-4). The Church calls this way of knowledge the “natural” or cosmic way of God’s
revelation. Trying to free themselves from the scholastic language and thinking, some of today’s
Orthodox theologians[9] say that the divine revelation is one, yet its ways of development are
two: the natural and the supernatural way.

Saint Maximus the Confessor, revealing the belief of the Church, shows that “both laws,
the natural and the written one, are equally praise-worthy and teach the same things, and neither
has more or less than the other”.[10] And also about the relation between these two ways, Father
Dumitru Staniloae writes that the world (the natural way) is an inbuilt Scripture, while the
Scripture (the “supernatural way”) is an uttered world, the relationship between them being of
mutual reinforcement: the “supernatural” one is anchored in the reality of creation, in the
“natural one”, and the latter is made actual or explained in the first.[11] Saint Maximus says that
“the written law is given in the cosmic law, and the cosmic in the written one”.[12]

The harmony and the beauty of the visible things help us know God. In everything, there
is a mystery of God. In every flower, in every tree or every leaf of grass is written that mystery
in which the loving soul feels, sees God’s presence, the creature is traversed by this
presence.”’[13] All of them talk about an “epiphany” (Romans 1: 20) and through all of them
God speaks because in everything are imprinted the reasons or the thoughts of the Word of God,
the Son of God.

This means that we have this power in ourselves, to enter in a dialogue with Him, not
just through prayer, but also by means of nature. So, the world becomes the environment of our
communion with the Creator of everything. To be a person is to be aware, to pass through the
philter of your thinking what you see and what you do, to participate to all that is. To know a
person is also to love that person. To meet God in His creation is to communicate with Him, is
to answer His call through our love, through our word and our praise. Because it is not just
heavens that “tell the glory of God”, but also “all the creation glorifies God” (Psalms 150: 6,
Psalms 148).
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3. The creation — the gift entrusted to man

The reasons of things are put into nature by God Himself as a ladder on which the human
mind ascends. Their contemplation is an act of reason but also an act of faith, “of faith of our
reason”’, we could say, which starts from the heart and tends towards the Supreme Love. Love is
the dialogue bridge between God and man; it is the call and the answer. Out of His great love,
God gives man the entire nature, and man, also out of love, according to his limited power,
offers his Creator all that he considers most valuable of all his possessions. In this continual
communion, God makes us partakers of His divine love, through grace, and, as in God
everything is a gift, our life needs to be a continual giving, being led by the reason of answering
the divine call.

The act of giving consequently appears as a communication with God. God’s gift to us
turns from us to God as an offering, as an expression of our thanksgiving and gratitude.[14] In
this way, the sacrifice reveals itself as the way of communicating with God through grace. | give
because He gives. The gift reveals in man something godly, something that was there in Him and
was waiting to be discovered, something that makes him discover himself, as he was created “in
the image of God”. Saint Maximus says that God “receives from us, as gifts, the things that he
gave to us, as if He had not given anything to us before, considering everything that we give
Him as coming from us”.[15] This statement shows man’s responsibility to the creation. God
offers man the world as His gift, yet He receives it back as man’s gift, as something coming and
belonging to man.[16]

Receiving the world as a gift, man is meant to get rich and get filled with light, and,
through it, to enrich and to fill with light the whole creation. On the one hand, man uses the
creation; on the other hand, the whole nature is waiting for man’s return towards God. The fate
of nature has always been closely related to man’s fate; corrupt because of man’s sin, nature
awaits for its healing also through man — “For the creation waits in eager expectation for the
children of God to be revealed” (Romans 8: 19), says the Holy Apostle Paul.

Yet, this condition cannot be reached without total selflessness, through sacrifice, on the
cross. The cross is the renunciation to all selfishness, to everything in favor of others. However,
it is not just a negative act, but also a positive one. It is love; it is giving yourself for the other,
for God and for God’s creation. God’s goods as gifts serve for the consolidation of the love
between persons. Given to the benefit of others, they destroy the walls separating people, and
make people more transparent, more open to one another.

4. Responsibility and human freedom towards the gifts received

The relation between man and God is realized in a permanent and free dialogue, the two
partners, man and God, being two persons showing their freedom through the desire to
communicate their love to one another. Characteristic for the person are freedom and
responsibility, namely freedom to choose what to receive and what to give, and responsibility
concerning the attitude towards the gift received and towards the gift offered.

As far as his relationship with the world is concerned, man has had the mission to rule
over the earth (Genesis 1: 28), but also to guard it and to keep it (Genesis 2: 15), and by virtue of
his freedom, he has had the possibility to do it or not. His responsibility towards this act can be
seen in the fact that man will answer for it in front of God and, to the extent to which he takes
into account this responsibility, God becomes more transparent and more impressive to him
through His authority.

Choosing the fruit of creation as a way of accomplishment and giving up on his direct
relationship with God, by disobeying God’s commandments, man, from a master of God’s
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creation, became its loyal servant, who no longer dared to take any more action without asking
for the creation’s consent or without sacrificing offerings to it, even out of his own fellows. In
time, due to the evolutions of civilization and to the discoveries that took place in history (the
appearance of fire and the discovery of metal), man’s conception on nature changed. From
considering it sacred, man moved on to an anthropocentric conception which gives back to man
his freedom towards it, at the same time isolating God somewhere in the transcendence. “The
exclusion of God from the creation leads not just to the separation between man and God, but
also to a separation in man’s being itself” says Fr. Prof. D. Popescu.[17] This has led to the
replacement of God on earth by man and to man’s desire to dominate the world in the Creator’s
name.

Some opinions justified this tendency making use of two biblical ideas: first, the one
according to which the human being carries the image of God, which has allowed man to replace
the Creator on Earth, and then the commandment God gave to man, namely to rule the Earth,
invoked in support of the dominion of man over the visible world. So, the Bible would be
responsible for the way the environment was treated and not man, a free being whose reason was
darkened by the sin of pride, thinking that he might be like God, tasting from the tree of the
knowledge of good and evil (Genesis 3: 5).

The thirst for knowledge and for scientific research, characteristic for the Renaissance
man, transformed the world into an object to be researched and the world was no longer
perceived as a part of a body. Nature was turned into a laboratory, in which the elements were
like Guinea pigs used to give answers to questions that satisfied the unquenchable lust for power
of the scientific man.

The Renaissance and its materialistic conception encourage man to see in nature just an
immense store full of resources that he is supposed to turn into useful material things. So, nature
becomes for him an “endless source of economic goods and the refined technology that he has
created helps him exploit it unsparingly”.[18]

In this way, man, proud of his scientific and technological conquests, of his rule over the
visible world, has lost his inner freedom and has become a slave of irrational forces, spirits and
sinful passions, which have turned his inner life into a nightmare.

The man of our modern civilization assures his welfare by pulling out by all means all
the limited resources of the Earth, disfiguring the harmony of the Universe and darkening the
beauty of Paradise. In the economic era, nature is nothing more but a huge economic reserve
meant to satisfy man’s material needs, which have become increasingly numerous, more and
more refined and proving a constantly increasing greed.

The aspirations of today’s society are far from the goal man should pursue: namely to
know God. The goal pursued today goes against the Creator and also against man, because the
latter has not just turned the environment into his enemy: he also made it toxic for his own life,
menacing his own existence. This sin is all the more serious as it has affected his fellows’ health
condition.

A big question mark has arisen as far as the future of this world is concerned. State
congresses, international conferences, different associations and foundations have looked for
answers and solutions. The only answer whose truth remains valid until the end of the centuries
has been given by our Redeemer Jesus Christ by means of a question: “For what shall it profit
a man, if he shall gain the whole world, and lose his own soul?” (Mark 8: 36). The modern man
will not be able to reestablish the order of nature and to make his attitude towards the world right
without changing the ethics of his relationships with his fellows. It is in vain that the western
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countries have been trying to adopt a new policy concerning their radioactive waste, as long as
this waste is being sent and deposited into developing countries. The fact that modern societies
do not consume their own forests but feed on the reserve of other countries, which have no other
possibility to prosper economically except by selling their own natural riches, does not mean
conserving the natural environment. Nature cannot really be preserved as long as the polluting
technologies and cars are dismantled from the industrialized countries and exported to countries
eager to become industrialized.

Man needs a new conception on the world and on the creation. The democratic freedom
that any citizen of this planet enjoys should be used more wisely. The human activity needs to be
guided by that responsibility which, although situating the person in the middle, is nevertheless
related to the past and with repercussions in the future. Between the generations of people there
is a much closer relation than one could imagine. We receive as heritage a certain moral
behavior and ethics from which we need to keep what is best, in order to have what to pass on, in
order to prepare for the people coming after us physical and spiritual health.

It is not the relative authority of an earthly group (society, family etc.) that should guide
our lives, but the conscience that we will answer to the Master of us all and we will be asked
about the way we have used our talent profitably. The care towards the creation needs to be
based on our faith in God, in the immortality of the soul and in our responsibility towards our
calling.

CONCLUSIONS

Being absolute completeness, God would have had the possibility not to create, yet the
characteristic feature of love is to share itself to give itself to others. The gift represents a means
of dialogue, between two people capable of this dialogue. On the level of creation, the world is
the area of communication between God and His reasonable beings, for who “He made
everything”. Moreover, we can make the claim that the whole creation is intended to be ,,the
mediatrix of the whole love of God”[19].

The world is the gift of God’s love; life is a gift of God and both the world and life can
become gifts of man. More accurately, the world gives man the possibility of renouncing to
something that, in man’s opinion, belongs to him, so that he may be able to live a life with a
status of gift.

The gift reveals in man something divine, something that makes him discover himself as
he was created — “in the image of God”. The world is a content of the dialogue between man and
the Trinitarian God, or, through the world, man grows in the understanding and the divine love
for our Creator. The Holy Trinity has given this world to man out of love, to have man by means
of it as a partner in a dialogue of understanding and love. Nevertheless, this does not allow man
to impose his own order and to destroy the harmony. Man’s role is to continue our Creator’s
work, being himself a “creator”, showing his power of creation and generosity.
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ABSTRACT

English Abstract: The knowledge of God as the sublime truth involves the entire human
being, body and soul. To get to know God nor the mind or feeling is enough, but only
their fusion may lead man to true knowledge. Every Christian knows God through the
communion with his Creator, with the others but also with himself. This communion can
be realized especially through love. Knowledge is neither purely rational nor simply
relational: it involves love.

Romanian Abstract: Cunoasterea lui Dumnezeu ca adevar sublim, implica intreaga
fiinta umand, trup si suflet. Pentru a cunoaste pe Dumnezeu nu este de ajuns niCi
ratiunea, nici simfirea, ci acestea impreund pot sa conducd pe om la adevarata
cunoagtere. Fiecare crestin cunoaste pe Dumnezeu, prin comuniunea cu Creatorul sau,
cu semenii, dar si cu el insusi. Aceasta comuniune se poate realiza mai ales prin iubire.
Cunoasterea nu este nici pur rationalda, dar nici simplu relationala: ea implica iubire.

Keywords: knowledge of God, cataphatic, apophatic, love, communion

Introducere

Cunoasterea lui Dumnezeu este o problema de spiritualitate teologica, o problema in
care se pune in discutie desavarsirea si transcendenta fapturii rationale sub razele infinite ale
dumnezeirii. Procesul cunoasterii, ca unire nemijlocitd intre Dumnezeu si subiectul omenesc prin
intermediul energiilor imanente este in fond procesul indumnezeirii noastre. Acest adevar a fost
precizat de Sfantul Grigorie Palama (1296-1359), insemnand o noud epoca in teologia ortodoxa.
El a descifrat structura experientelor tainice ale Bisericii descoperind realitatile divine care
intretin actul patrunderii Tn Dumnezeu sau al participarii.

Actul unirii, cununa experientei harice, este un act de cunoastere prin transcendere,
posibil datoritd unei insusiri a dumnezeirii. Aceastd imanentd divina, cdreia Sfantul Grigorie
Palama i-a dat coloraturd ontologica este de fapt temeiul cunoasterii dumnezeiesti, al
transcenderii noastre. Faptul ca omul este circumscris in relatia sa naturala, este o realitate ce
influenteaza si determind cunoasterea. in functie de acest lucru exista doud conditii in care se
poate efectua actul cunoasterii: conditia relatiei, a mijlocirii, stdnd 1n launtrul celor create si
conditia suprarelatiei, a nemijlocirii, stand in afara celor existente.

1. Modalitati ale cunoasterii lui Dumnezeu

Desigur ca faptul relatiei isi pune amprentele pe actul cugetarii noastre, din care cauza
Dumnezeu cel infinit si suprarelational devine imposibil de necunoscut. Cunoasterea Lui Incepe
dincolo de relatia naturala printr-un efort al cugetarii noastre de a evada din ea. Folosind

31



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

paralelismul dintre Creator si creaturd, Sfantul Maxim Marturisitorul scoate in evidenta
predicatele nedeterminate si absolute ale Subiectului dumnezeiesc cu scopul de a ardta ca fiinta
sa transcende orice relatie a existentei si deci, pentru a-L cunoaste, subiectul omenesc trebuie sa
depaseasca relatia sa naturald. Actul cunoasterii cu adevarat, inseamna sfarsitul miscarii si
relatiei naturale si intrarea in Dumnezeu cel nemiscat. Dumnezeu este necuprins, pentru c¢a nu
este inchis in vreo realitate, este inaccesibil, fiindca nu este in relatie cu altceva cu care se poate
cugeta. Astfel, autorul Teologiei mistice, indica cele doua cai bine cunoscute ale cunoasterii lui
Dumnezeu: a) calea afirmatiilor, sau teologia pozitiva sau catafatica, care consta in a atribui lui
Dumnezeu insusiri prin analogie cu ceea ce cunoastem din fapturi, si b) calea negatiilor, sau
teologia negativa sau apofatica, care consta in a nega orice afirmatie pe care o facem despre
Dumnezeu, aratand ca El este dincolo de tot ce putem cunoaste. Sfantul Maxim Marturisitorul
conclude antinomic, cd Dumnezeu are drept unica cunoastere, faptul de a nu fi cunoscut: El este
cel cunoscut in chip necunoscut si neinteles. Astfel din cele vazute, ca si din ratiunile acestora,
pe de o parte este necunoscut dupa ceea ce este, dupa Fiinta Sa. Cunoasterea existentei Sale se
determind pe insusi faptul existentei noastre pentru cd aceasta ne este datd de El. Cat priveste
cele doud moduri de cunoastere, Sfantul Maxim recomanda ca modul afirmativ — echivalent cu
metoda argumentelor rationale de care se ocupa Teologia Fundamentala, sa fie folosit pentru a
exprima existenta lui Dumnezeu, iar cel negativ pentru a indica natura Sa, ascunsul Sau fiintial,
adaugand totusi ca este necesara o unire intre ele: ,,Deci, negatiunile opunandu-se afirmatiunilor,
se conciliaza reciproc §i se substituie intre ele. Asa negatiunile indicand nu ce este Dumnezeu, ci
ceea ce nu este El, se unesc cu afirmatiunile in jurul faptului ca este ceva acel ce nu este aceasta,
iar afirmatiunile indicand numai ca este, dar nu si ce este acela, se unesc cu negatiunile in jurul
faptului ca nu e ceva anumit acel ce este aceasta, intreolaltd indicand contrastul prin opozitie, iar
n raport cu Dumnezeu familiaritatea prin coincidenta extremitatilor intreolalta — (Ambigua)” [1].

Putem spune ca din cele cauzate, sau cunoscute, stim despre existenta sau dumnezeirea
necauzatd sau necunoscutd, iar din existenta necunoscutd intelegem cele cauzate. Existd o
comunicare reciprocd intre cunoasterea catafaticd si cea apofatica, apofaticul fiind in parte
cunoscut prin catafatic si catafaticul fiind mai bine cunoscut prin apofatic. Apofaticul nu este cu
totul nestiut, iar catafaticul nu este nici el cu totul inteles avand ca origine apofaticul absolut. Tn
coroborarea unitatii dintre apofatic si catafatic, cu coabitarea naturald dintre «rationalitate si
mister» de-a lungul intregului spectru al existentei, unirea intre catafatic si apofatic, mai
mentiondm ca ea poate fi exprimata ca unire intre rationalitate si taind. Rationalul cuprinde si el
si tainicul si viceversa, atdt in Dumnezeu, cat si in lumea creatd. Rationalitatea reprezinta
mijlocul de a comunica libertatea nelimitata, iubirea si intentionalitatea catre celalalt si aceasta se
manifestd in comuniunea interpersonald [2], comuniune care se exprima prin iubire §i care se
bazeaza pe Adevarul suprem-Domnul nostru lisus Hristos.

Astfel, teologul rus Vladimir Lossky merge mai departe cu raportul indisolubil dintre
cele doua cai de cunoastere aratandu-ne ca dacd transpunem distinctia dintre teologia afirmativa
si cea negativa, stabilitd de Dionisie Areopagitul, pe planul dialecticii, ne aflam in fata unei
antinomii. Aceastd antinomie s-a cautat sa se rezolve prin incercarea de a face o sinteza a celor
doua cai opuse, reducandu-le la o singura metoda a cunoasterii de Dumnezeu. Astfel, Toma de
Aquino reduce cele doud cdi ale lui Dionisie la una singurd, facand din teologia negativa o
corectare a teologiei afirmative. Atribuind lui Dumnezeu perfectiunile ce le aflam in fiintele
create, trebuie s negam, dupd Toma, modul dupa care intelegem noi aceste afirmatii, dar putem
sa le afirmam in raport cu Dumnezeu, dupa un mod mai sublim, modo sublimiori... Ne putem
intreba in ce masurd acest ,.trouvaille” filosofic atat de ingenios corespunde cu cugetarea lui
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Dionisie. Astfel, pentru Dionisie, calea apofatica sau teologia mistica are ca obiect pe Dumnezeu
ca absolut incognoscibil [3], spre care tinde omul inca de la creatie, ca dat ontologic, tinta fiind
asemanarea cu Creatorul sau.

Lossky aratd ca apofatismul de care vorbeste Dionisie constituie o caracteristica a
spiritualitatii ortodoxe, aceasta fiind singura cale perfecta de a cunoaste pe Dumnezeu cel
necunostibil prin naturd. In esenta lui, apofatismul presupune un Dumnezeu cu o naturd
inaccesibild, dar care poate fi atins prin unire mistica intr-o ignorantd absolutd. Pe de o parte
depasirea sau iesirea din domeniul creaturii este singura conditie de a cunoaste pe Dumnezeu, iar
Dumnezeu. Din aceasta cauza se naste in sufletul nostru o dispozitie care exclude orice tendinta
de a adopta la cugetarea umana misterele intelepciunii lui Dumnezeu. In aceasta stare, sufletul
refuza orice concept asupra lui Dumnezeu si cu cat el urca spre Dumnezeu, cu atat aceasta stare
se intensificd. Asadar, apofatismul indicd o atitudine de ordin general pe care trebuie sd ne-0
insusim fatd de misterul divin. Incognoscibilitatea nu vrea sd spuna agnosticism sau refuza de a
cunoaste pe Dumnezeu. Totusi aceasta cunostintd se va efectua pe calea al cirei spirit nu este
cunostintd, ci indumnezeire. Ea nu va fi deci o teologie abstractd, operand cu concepte, Ci 0
teologie contemplativa, inaltand spiritul catre realitatile ce depasesc intelegerea [4].

Sfantul Grigorie de Nyssa consacrd un tratat special ,,Viefii lui Moise”, in care
preferabild primei intalniri a lui Moise cu Dumnezeu, cand i-a apdrut in rugul aprins. ,,Moise
cunoaste pe Dumnezeu intrucat 1si da seama ca nu-L poate cunoaste. Atunci Moise a vazut pe
Dumnezeu in lumind; acum, el intrd in tenebre; lasand in urma lui tot ce poate fi vazut si
cunoscut, nu mai ramane decat invizibilul si incognoscibilul, dar ceea ce este in tenebre este
Dumnezeu... Ascensiunea noastra spirituald nu face decat sa ne reveleze intr-o forma din ce in ce
mai evidenta incognoscibilitatea absoluta a naturii divine. Dorind-0 din ce in ce mai mult,
sufletul nu inceteaza de a creste, iese din el insusi, se depdseste si, depasindu-se, doreste mai
mult; astfel ascensiunea devine infinitd, si dorinta nesaturatd” [5], dorinta de a intra in
comuniune cu Dumnezeu, cu Adevarul, cu perfectiunea spre care omul tinde si spre care fost
creat.

Dumnezeu este vazut de Moise si de cel ce urca in trairea si cunoasterea lui, intr-un chip
sau in altul superior, caci chiar lumina virtugilor mereu mai inalte din el, sau starea lui mereu mai
induhovnicitd, se arata prin ele numai ca prin niste chipuri mereu mai nalte ale lui Hristos. Cel
ce urcd prin aceste virtuti se bucura de ele ca si chipuri ale lui Hristos, dar el doreste sa vada
ardtarea sau fata Lui descoperitd (tov Xopaktnpog tov apyetdmov) [6].

Cunoasterea lui Dumnezeu isi pastreza continuu un caracter paradoxal: pe masura ce se
inaltd cineva in cunoasterea Lui, se inaltd in intelegerea tainei Lui de neinteles. In aceasta sti
adevarata cunoastere a Celui cautat, in a cunoaste prin aceea ca nu cunoaste. Caci Cel cautat este
deasupra oricdrei cunoasteri, inconjurat din toate partile de neintelegere. Cand Moise a ajuns mai
mare n cunoastere, atunci marturiseste ca vede pe Dumnezeu 1n Intuneric, adica atunci cunoaste
ca Dumnezeu este prin fire ceea ce este mai presus de orice cunoastere si intelegere [7].

Cunoasterea este desigur, o insusire spirituald esengiala a omului, ca fiinta creata dupa
chipul si asemanarea cu Dumnezeu, caruia Acesta, din dragoste, i se descopera prin credinta si pe
masura trairii duhovnicesti, cu ajutorul harului divin. Aceasta constituie cunoasterea sub raportul
filocalic, adica al imbunatatirii vietii spirituale a crestinului pana la asemanarea cu Hristos [8],
cunoastere prin trdire, prin asceza, prin contemplatie, care este mai presus de comunicarea
verbala, fiind comuniune de viata cu Dumnezeu.
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2. Cunoasterea lui Dumnezeu prin iubire

Asadar, procesul cunoasterii este un act complex si are o intindere mare in care sufletul
este Tntr-o mobilitate continua. El angajeaza pe crestin intr-0 apropiere din ce in ce mai mare de
Dumnezeu si o departare cat mai intinsa de cele trupesti. Se intelege ca in tot acest drum puterea
care ne migcd este iubirea lui Dumnezeu. Ea curdt{d partea pasionala a sufletului, gétind
necontenit calea spre cunostintd. Ea purificd si intensifica legatura noastrd cu Dumnezeu.
Cunoagterea este o miscare in Dumnezeu, avand mintea pregititd si condusa prin iubire. Este
realizarea intruparii mistice a Logosului divin in noi prin iubire, o substituire prin har. Pentru a
crea Tnsa conditii acestei Intrupari este necesard o acomodare subiectiva la lucrarile iubirii divine
savarsite de Hristos n lume [9]. Crestinul trebuie sa urce prin iubire si adevar la Dumnezeu, asa
cum El a coborat la noi prin iubire. Dupa ce am strabatut orice cunostinta, se produce in noi o
concentrare spre Dumnezeu ca singurul si ultimul bun de dorit.

Iubirea nu se rezuma la sentiment. Si nu se lasd prinsd fara rest sub unghiul acestei
singure dimensiuni. Ci in concretizarea si implinirea ei, ,,iubirea isi soarbe puteri si din alte
straturi, se slujeste si de alte functii ale firii omenesti” [10], functia cunoasterii, a dezvaluirii
iubirii.

Mai presus de toate, lucrurile isi descopera sensul, relationalitatea lor este vazuta de om
ca avandu-si in mod unitar sursa in Dumnezeu cel personal, intrucat sunt vazute ca mijloc al
iubirii Tui Dumnezeu, deci al dialogului lui Dumnezeu cu noi si al dialogului intre noi, dialog
prin care Dumnezeu ne conduce spre o tot mai profunda cunoastere a gandirii si a iubirii Lui, st
la o crestere a gandirii §i a iubirii noastre proprii in relatia dintre noi $i Dumnezeu. Sensul
fundamental descoperit de noi in rationalizarea lumii este ca ea vine de la Persoana suprema si
este adresatd ca unei alte persoane, adica faptul importantei cu totul deosebite pe care o acorda
Dumnezeu persoanei umane. Potrivit parintelui Staniloae, ,,adevarata cunoastere recunoaste
Realitatea Personald a lui Dumnezeu ca fiind Realitatea ultima. Aceasta este cunoasterea
experimentala In participare si in comuniune, intr-un dialog de iubire cu divinul, cu alte fiinte
umane si cu intreaga creatie” [11]. Adevarata cunoastere este cunoastarea in comuniune de
iubire, bazata pe adevarul revelat. Ratiunea adevarata este totodata cuvant, este comunicare, este
participare la realitate, din care cea mai inaltd este cea personala.

Dar la baza comuniunii noastre cu Dumnezeu, dar si cu oamenii std comuniunea
desavarsita dintre Persoanele Sfintei Treimi, iar aceastd unitate si cunoastere treimica explica
bucuria lui Dumnezeu de a cunoaste si alte persoane, iubindu-le, si bucuria acestor alte persoane
de a cunoaste pe Dumnezeu si de a se cunoaste intre ele, prin unirea fara confuzie, prin extazul
lor, adica prin iesirea din ele. Daca n-ar fi iubirea treimica, n-ar fi cunoastere in Dumnezeu si n-
ar fi nici o posibilitate de cunoastere si de iubire catre El si persoanele create [12]. Nazuinta
cunoasterii vine din iubirea interpersonald, iar aceasta vine din Sfanta Treime. Referitor la
acestea, Sfanta Scriptura vorbeste de o cunoastere speciald a lui Dumnezeu privitoare la cei ce-L
iubesc, sau | se deschid Lui, sau se umplu de El. Sfantul Apostol Pavel spune: ,,Jar daca cineva
iubeste pe Dumnezeu, acela este cunoscut de el” (1 Corinteni 8, 3) sau: ,,Domnul cunoaste pe cei
ce sunt ai Lui” (2 Timotei 2, 19).

Asadar din cele expuse pana aici putem afirma ca, nu exista cunoastere deplina in afara
uniunii in iubire intre cel ce cunoaste si cel cunoscut si deci nici distanta de realitatile personale
cunoscute, nici singuratatea totald nu ofera putinfa unei cunoasteri depline. Dumnezeu are o
perfectd cunoastere de Sine Intrucat este intreit in Persoane. Cunoasterea deplind este Intotdeauna

34



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

si iubire §i ca atare este Indreptata spre alta persoana. Cunoasterea de sine a unei alte persoane
nu-i da bucuria iubirii pentru ceea ce ea cunoaste. Dumnezeu Tmplineste conditia cunoasterii
personale perfecte, prin Treimea Persoanelor divine deplin unite. Cunosterea este in ultima
analiza referirea iubitoare a unui subiect la un alt subiect [13], realizandu-de astfel comuniunea
de iubire care sta la baza relatiei dintre oameni.

Cunoasterea nu e nici pur rationald, dar nici simplu relationald: ea implica iubire. Nu
poate exista nici cunoastere de sine si nici cunoastere a celorlalti fara iubire. Cunoasterea deplina
este intotdeauna si iubire §i ca atare este indreptata spre altd persoana. Cunoasterea este in ultima
analiza referirea iubitoare a unui obiect la alt obiect. Chiar prin referirea la un obiect, subiectul
cunoscator se refera indirect la un alt subiect. Si numai 1n aceasta referire se realizeaza si
cunoasterea de sine. Numai prin aceasti referire se cunoaste pe sine. In opinia parintelui
Staniloae, ,,cunoasterea este un exercitiu participativ bazat pe relatia iubitoare dintre subiectul
cunoscator si alte subiecte, iar intr-un mod ultim, bazat pe relatia omului cu Subiectul suprem.
Mai mult, participarea in iubire aduce nu numai cunoasterea adevarata, ci si o identitate
personald adeviaratd. De aceea, substantialitatea umana, subiectivitatea adevarata, este urmarea
participdrii Tn comuniunea interpersonald guvernata de iubire” [14].

Referitor la cunoastera prin iubire, la raportul dintre Dumnezeu si om, Parintele
Dumitru Staniloae afirma: ,,Dumnezeu fiind persoand, intre El si noi se stabileste un raport de
iubire, care il mentine si pe El si pe noi ca persoane. Iubirea aceasta 0 experiem nu ca o infinitate
mereu identica, ci ca o infinitate cu perspectiva unei cotinue noutati. Mereu vom inainta in ea.
Din ce-L cunoastem pe Dumnezeu, din aceea dorim sa-L cunoastem si mai mult, din ce-L iubim
mai mult, ne stimuleaza la si mai multa iubire. Pentru ca Dumnezeu este persoana, cunoasterea
Lui prin experienta este si in functie de curatirea noastra de afectiunea patimasa si oarba fata de
lucrurile finite. Dar tocmai aceasta ne da sa intelegem ca, dincolo de bogétia mereu noua pe care
0 sesizam, existd un izvor al ei, care nu intrd in raza experientei noastre” [15]. Referitor la cele
doua cdi de cunoastere, cunoasterea apofatica este cunoastere prin iubire.

Lumina dumnezeiasca este totodatd cunoastere, iar lumina cunostintei este fructul
iubirii. Dar o lumina sau o cunoastere care rasare din iubire, care nu este decat o expresie a starii
de iubire, este Tn acelasi timp viatd. Stantul Maxim Marturisitorul zice: ,,Dacad viata mintii este
lumina cunostintei, iar pe aceasta o naste iubirea de Dumnezeu, bine s-a zis ca: nimic nu e mai
mare ca iubirea. Precum amintirea focului nu incélzeste trupul, la fel credinta fara iubire nu
lucreaza in suflet lumina cunostintei. Precum lumina soarelui atrage ochiul sandtos la sine, tot
asa cunostinta lui Dumnezeu atrage mintea noastra in mod firesc spre Sine, prin iubire” [16].

Cunoasterea inteleasa ca viata, ca viata in iubire, are asadar un caracter existential. Ea
nu mai e o parte a vietii, sau ceva strain si opus vietii, cum adeseori ne apare pe planul de aici, Ci
este insdsi viata. ,,Aceasta este viata vesnica: ca sd Te cunoasca pe Tine, Unul, Adevaratul
Dummnezeu” (Ioan 17, 3).

Sfantul loan Scararul zice: ,,Iubirea este cunoastere. Pe cat de nesfarsita este iubirea, pe
atat de nesfarsitd este cunoasterea ce o dd ea. Pentru ca iubirea este a persoanei. Persoana e
subiectul ei. Fara persoand nu se intelege iubirea. Si persoana este nesecatd in manifestarile
mereu noi $i mereu mai adanci ale iubirii. Daca iubirea nu este fara persoana, nici persoana nu se
intelege, 1n existenta ei sdndtoasa si In indefinitul ei, fara iubire” [17].

Sfantul Simeon Noul Teolog spune ca ,,mintea nu inainteazd in cunoasterea de
Dumnezeu decat daca e impinsa de o inima innoitd de iubire” [18]. Serafim Rose zice ca ,,in
inima 1i face Dumnezeu omului darul de a 1 Se descoperi, n inima iubitoare” [19].
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Astfel adevarata cale spre cunoastere, dupa invatatura ortodoxa, trece prin inima. Numai
atunci se ridicd insd la aceastd Indlf{ime a cunoasterii supranaturale, cind omul iubeste in
adancime, dumnezeieste, cand nu este decat iubire si se confunda in iubire, In iubirea absoluta.
Pe aceastd cale nu se priveste Dumnezeu, ci se traieste. Esti cu El, in El, El este in noi...:
cunoastere, iubire, triire. In cunoasterea intelectuald il cobordm pe Dumnezeu in tiparele mintii
noastre; in cunoasterea prin iubire ne urcam noi la El, cautand sa depasim marginirea noastra, si
trecand in nemarginit, idee accentuata de invatatura athonita [20]; cunoasterea Adevarului prin
iubire, prin urcusul catre indumnezeire, prin asecza, prin epectaza, adica agonisirea de har dupa
har.

Sfantul Maxim Marturisitorul zice: ,,Daca viata mintii este lumina cunos-tintei, iar
aceea este nascuta de dragostea catre Dumnezeu, bine s-a zis ca nimic nu este mai mare decat
dragostea dumnezeiasca” [21]. Si tot Sfantul Parinte spune: ,,Deoarece cunostinta ingdmfa, iar
iubirea zideste, Tmpreuna dragostea cu cunos-tinta si vei fi fara trufie si ziditor duhovnicesc,
zidindu-te atat pe tine, cat si pe toti cei ce se apropie de tine” [22].

Asadar, din iubire vine nasterea dumnezeiasca si cunostinta dumnezeiasca a omului;
fara iubire omul nu se naste din Dumnezeu, nici nu cunoaste pe Dumnezeu: nu este decat un
nestiutor de Dumnezeu, un fara-de-Dumnezeu [23].

Cuviosul Teognost zice: ,Nu te vei invrednici de dragostea lui Dumnezeu fara
cunostintd, nici de cunostintd, fard credintd” [24], pentru cd cunoasterea adevaratd vine prin
credinta, credintd izvorata din iubire, iubire fatd de Dumnezeu, de aproapele, dar si de sine.

Sfantul Siluan Athonitul spune ca ,,putem studia cat poftim, totusi nu vom ajunge sa
cunoastem pe Domnul cata vreme nu vom vietui dupa poruncile Lui, caci nu prin stiinta ci prin
Sfantul Duh se face cunoscut Domnul. Multi filosofi si savanti au ajuns la convingerea ca
Dumnezeu existd, dar n-au ajuns sa-L cunoascd pe Dumnezeu... A crede cd Dumnezeu exista
este un lucru, dar a-L cunoaste pe Dumnezeu este altceva” [25]; cunoasterea adevarului in
crestinism implica mult mai mult decat ratiunea; in primul rand implicd iubirea, apoi
comuniunea, $i apoi credinta curata.

Sfantul Simeon Metafrastul arata ca ,,frumusetile sufletului nostru si rodurile bune, sau
rugdciunea, dragostea, credinta, privegherea, postul si celelalte indeletniciri virtuoase, cand se
amestecd si se impartagsesc de Tmpartasirea Duhului Sfant, dau o bund mireasma bogata, ca o
tamaie pusa pe foc. Dar atunci ne este $i noud mai usor sd vietuim potrivit cu voia lui Dumnezeu.
Caci fara Duhul Sfant, nimanui nu-i este cu putintd sa inteleagd si sa cunoasca voia lui
Dumnezeu” [26].

Insa, trebuie accentuat faptul ci fiinta este superioara cunoasterii; iubirea este cea care
ne iIndumnezeieste. Tocmai pentru aceasta nici o asceza lipsita de iubire nu duce la Dumnezeu.
Curatit mai presus de orice rationament si de orice cugetare, omul va fi inundat de fiinta. ,,De la
gnoza fizica a fiintelor trecem la Teologie prin intermediul harului cunoasterii dumnezeiestii
(®eordyikn yapic). Dar cognoscibil prin contemplarea atributelor Sale, Dumnezeu este
necunoscut in fiinta Sa. Contemplarea trece la unirea cu Dumnezeu in necunoas-terea care
depdseste orice cunoastere. Extazul ne face sd iesim spre agape (iubirea generoasd) care are
intaietate fatd de cunoastere. La sfarsit, oamenii sunt chemati sa uneasca prin iubire natura creatd
Cu natura necreatd, facandu-i sa apara in unitate §i identitate prin primirea harului” [27].

Nu trebuie sa uitam a aminti perenitatea dragostei crestine. ,,Dragostea nu cade
niciodata” (1 Corinteni 13, 8). In plus aceasta di o cunoastere directa a realitatilor dumnezeiesti,
pe cand toate celelalte valori umane pe care le deprindem din tinerete si pand la senectute,
precum vorbirea in limbi, previziunile, stiinta de tot felul, nu ne confera decit o cunoastere
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partiala si analogica, redata de Sfantul Apostol Pavel prin expresia ,,prin oglinda in ghicitura” (1
Corinteni 13, 12), si care cunoastere nu ne va mai fi de nici un folos cind, trecand in Imparatia
lui Dumnezeu, vom vedea totul ,fata catre fata” [28], direct, nemijlocit, prin refacerea
comuniunii paradisiace, a omului cu Dumnezeu.

Sfantul Grigorie de Nyssa comentdnd Cantareca Cantarilor, vede casatoria mistica a
sufletului cu Dumnezeu. Iubita care isi urmareste iubitul este sufletul in cautarea Dumnezeului
sau. Tubitul se ridica si ii scapa, tot asa si Dumnezeu: cu cat sufletul il cunoaste mai mult, cu atét
El ii scapd, si cu atat sufletul il iubeste mai mult [29]. Deci, iubire fird o cunoastere temeinica si
serioasa nu este o iubire desavarsita, ci ceva aleatoriu, cunoasterea lui Dumnezeu stand de fapt la
baza iubirii crestine adevarate, fiind fundamentala acesteia.

Concluzii

Asadar, din cele prezentate se poate desprinde cu limpezime faptul cd nimeni nu se
poate apropia de cunoasterea lui Dumnezeu decat prin dragoste, care in conceptia gnoseologica a
Bisericii, are rol hotdrator. Cunoasterea lui Dumnezeu, ca Adevar sublim, implica intreaga fiinta
a omului, trup si suflet, nefiind de ajuns nici ratiunea, nici simtirea, ci acestea impreuna pot sa
conduca pe om la adevarata cunoastere. Cunoasterea personald a fiecarui crestin, trebuie sa fie
directionatd spre comuniune, cu Creatorul sdu, cu aproapele, dar si cu sine. Aceastd comuniune
se poate realiza in mod special pe iubire, avand ca model iubirea intratrinitara, iubire care se
desavarseste in mod continuu, aceastd comuniune fiind una vesnica. Asceza, rugaciunea inimii,
contemplatia, ridicd pe om in relatia de comuniune cu Dumnezeu, care prin trdire experiaza
iubirea intratrinitard. Prin urmare, cunoasterea constituie o intalnire vie intre cel care cunoaste si
Cel Care este cunoscut. Scopul unic al unei cunoasteri adevarate sau continutul ei unic nu este
decat faptul ca omul se poate intdlni intreg fatd catre fatd cu Adevarul Viu. Poate ajunge cu
sufletul, cu inima si cu cugetarea sa, in intregime, la inal{imea intalnirii personale cu Dumnezeu
Cel viu si adevarat in Hristos, care deja constituie o relatie simbiotica si o Intilnire vie. Este
inceputul unei noi vieti in unire cu Hristos, Care este cunoscut si totodatd ramane Acela Care
cunoaste, intrucat Dumnezeul Cel viu si adevarat niciodata nu se transforma in ,,obiect”. Ramane
intotdeauna Subiect, asa cum ramane, de altfel, si omul insusi.
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ABSTRACT

English Abstract: Proper understanding of the priesthood sacramentality begins with
carry on redemptive work of Jesus Christ in time and space by choosing the Apostles who
in turn shared redeeming grace for those who believe in Christ through the power of the
Holy Spirit. Christ and the Holy Spirit cooperates in an inseparable way. This follows from
the ordination prayer is made on the candidate for indicating that the Holy Spirit
descending upon him, and making one chosen vessel of the body of the Church, extended in
time and space for each member of this body Priesthood of Christ the salvific and
sanctifying.

Romanian Abstract: Infelegerea corectd a sacramentalititii preotiei incepe cu
transmiterea activitatii rascumparatoare a lui lisus Hristos in timp si spatiu, prin alegerea
apostolilor care, la randul lor au transmis harul mdntuitor celor credinciosi, prin puterea
Duhului Sfant. Hristos si Duhul Sfdant coopereaza in mod inseparabil. Aceasta reiese din
rugdciunea care se face la Hirotonie asupra candidatului din care rezulta ca Duhul Sfdnt,
pogorandu-se peste el, si facandu-1 vas ales al trupului Bisericii, prelungeste in timp §i
spatiu pentru fiecare madular al acestui trup Preotia lui Hristos cea mdntuitoare §i
Sfintitoare.

Keywords: Sacrament of priesthood, cheirotonia, ecclesial, apostles, Sacred Tradition,
Holy Spirit

Introducere

Preotia Bisericii, ca Preotie a lui Hristos, ce exista permanent in timp §i spatiu, este
totodatd si organul Duhului Sfant in iconomia harului divin. Hristos a intemeiat Biserica drept
organism teandric ale carui madulare participa sacramental la Trupul si Sangele Sau in Duhul
Sfant. De altfel, este binecunoscuta afirmatia Sfintilor Parinti conform careia orice lucrare
desavarsita pentru om in special si pentru lumea recapitulatd in el, se pogoara de sus, de la
Parintele luminilor, prin Fiul - Lumina Lumii, in Duhul Sfant, luminétorul intregii fapturi.

Pentru continuarea in timp si spatiu a operei sale mantuitoare, lisus Hristos a ales pe Sfintii
Apostoli ca sa fie slujitorii §i iconomii sdi care, la randul lor, prin puterea Sfantului Duh, a
impartasit harul rascumparator celor care au crezut in Hristos prin mijloacele lui Hristos:
Cuvantul si Tainele. Impartasirea aceasta a harului este marea iconomie a Sfantului Duh care
incepe la Cincizecime, prin Sfintii Apostoli. Acestia au transmis sarcinile lor apostolice §i au
inscris, la randul lor, in iconomia harului divin, prin Taina Hirotoniei, pe reprezentantii
comunitatilor crestine care au primit, numele de succesori ai lor. Slujirea preoteasca este o stare
care a primit, prin succesiunea apostolica in Hirotonie, puterea, autoritatea si responsabilitatea de
a savarsi In Duhul Sfant tot ceea ce tine de aceastd iconomie: vestirea Evangheliei, savarsirea
Sfintelor Taine si pastorirea comunitafii. La fel cum lisus Hristos e izvorul harului, tot astfel
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Biserica fiind Trupul Siu, este focarul prin care Duhul Sfant iradiazi in lume energiile Sale. In
Preotia Bisericii, reprezentarea Preotiei lui Hristos si iconomia Harului Duhului Sfant sunt
inseparabile. In Biserica, Hristos nu poate fi ficut prezent decat prin invocarea Duhului Sfant.
Astfel iconom al harului nu poate fi decat cel ce 1l reprezinta pe Hristos. Autoritatea preotului
este autoritatea celui care reprezintd Preotia lui Hristos si a celui care este iconom al harului
Duhului Sfant.

1. Iconomia lui Hristos si a Duhului Sfant temei al preotiei harice sacramentale

Ca o prima condifie pentru ca Preotia Bisericii sa fie cu adevarat reprezentare a Preotiei
lui Hristos si iconomia harului Duhului Sfant, este pastrarea in succesiunea apostolicd, deoarece
numai prin Apostoli, Preotia Bisericii se leaga de Preotia lui Hristos. Hirotonia este astfel actul
sacramental 1n care lisus Hristos, prin trimiterea Duhului Sfant, impartaseste celui hirotonit in
succesiunea Apostolilor sai, puterea si autoritatea de a fi iconom al harului in Biserica si pentru
Bisericd. Ca o a doud conditie mentionam fidelitatea fatd de Sfanta Traditie, ca expresie a
pastrarii plenitudinii harului. Cu alte cuvinte, preotul nu poate fi iconom al harului decat daca
pastreaza si transmite mai departe tezaurul Sfintei Traditii. La acestea trebuie sa se adauge
bineinteles si o viatd permanent conforma cu cele propovaduite, adicd o viatd de jertfa pentru
Hristos si pentru comunitatea peste care Duhul Sfant 1-a pus pastor pe acel preot.

Relatia dintre Fiul si Duhul Sfant, prezenta din vesnicie in comuniunea Sfintei Treimi, se
reflectd din abundenta si 1n relatia Sfintei Treimi cu fapturile in Biserica. Duhul cel purces din
Tatal straluceste prin Fiul nu numai Tatalui ci si oamenilor, in acest fel umple pe credinciosi de
afectiunea filiala a Fiului fatd de Tatal (prin indemnul de a striga Avva Parinte), asa cum El este
si manifestarea iubirii paterne fatd de lume. Duhul de care 1i umple Fiul pe credinciosi este
acelasi duh al Tatalui care se odihneste asupra Fiului si se intoarce de la Fiul spre Tatal.[1]

Biserica este Trupul tainic al lui Hristos dar poseda totodata si plinatatea Duhului Sfant
care pe toate le desavarseste. Astfel ,,Biserica are o constitutie teandrica. Continutul ei consta din
Hristos unit dupa firea dumnezeiasca, cu Tatal si cu Duhul, iar dupa firea omeneasca cu noi.”[2]
Ca atare, Biserica nu este o simpla institutie omeneasca ci, 1n virtutea faptului ca este intemeiata
de Hristos si are Sfintele Taine ca sacramente ale mantuirii, este o viatd noud organizata ierarhic
in cler si popor, este viata in Hristos si cu el, viatd duhovniceascd in comuniune haricd si
euharistica cu el. Asadar, putem spune pe drept cuvant, ca traieste dintr-o altd viatd decat cea a
omenirii actuale, desi aceasta nu este desfiintata, ci imprimata de Duhul Trupului Tndumnezeit al
lui Hristos, mai bine zis deschisa infinitatii dumnezeiesti din acest Trup si partasa la ea.[3]

Din perfecta intrepatrundere intre caracterul hristologic si pnevmatologic al Preotiei
Bisericii rezulta faptul ca ,,orice crestin este un madular al Trupului tainic; dar ca persoana el este
o fiinta care cuprinde si rezuma in sine Tnsusirile Bisericii. Privit din acest indoit punct de vedere
nu se poate face o despartire intre aspectul de hristofor si cel pnevmatofor al membrului Trupului
tainic; dimpotriva, o calitate o implica pe cealaltd.”[4] Duhul Sfant a fost trimis la Cincizecime
in numele Fiului, spre a lucra prin Cuvantul Evangheliei lui Hristos si in Tainele Bisericii,
facand din Bisericd un membru divin si de viata din care fiecare madular poate sorbi, ca dintr-un
izvor nesecat, din bogatia dumnezeiasca a Trupului lui Hristos, crescand in mediul divin pentru
ca in comuniune deplina cu ceilalti sa ajunga la varsta plinatatii lui Hristos.

Biserica este lucrarea Fiului si a Duhului Sfant trimisi in lume de catre Tatal. Taina
Cincizecimii este la fel de importanta ca §i aceea a rascumpararii intrucat opera rascumparatoare
a lui Hristos isi gaseste deplina continuare in opera indumnezeitoare a Duhului Sfant. Adevarata
ecleziologie nu se poate intemeia in chip unic numai pe intrupare, nici numai pe Cincizecime.
Exacerbarea rolului uneia dintre lucrarile persoanelor divine in iconomia mantuirii conduce la
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nesocotirea lucrarii celorlalte. Astfel, lucrarea Duhului Sfant este nedespartitd de aceea a
Domnului lisus Hristos, pastrandu-si specificul Duhului ca Duh al comuniunii si al unitatii in
diversitate. Toata viata Bisericii este patrunsa de aceasta dubla prezenta si de aceasta stralucire
reciprocd a lui Hristos si a Duhului Sfant. Hristos trimite pe Duhul Sfant iar Duhul conduce catre
Fiul si il manifesta pe acesta. Totusi, desi lucreaza nedespartit, intre cele doua persoane nu poate
fi facuta confuzie, ci fiecare isi pdstreaza specificul potrivit intercomuniunii trinitare in care
unitatea fiintei nu anuleaza specificitatea persoanelor, iar Treimea Persoanelor nu imparte
unitatea fiintei.

Prin viata sacramentald a Bisericii noi ne unim cu Hristos in Duhul Sfant care e fluid
relational intre persoanele treimice si intre Treime si umanitatea recapitulata in Hristos. Aceasta
deoarece Fiul vine in noi trupeste, unindu-se cu noi prin binecuvantarea Tainelor; si iarasi
duhovniceste cu Dumnezeu, prin lucrarea si harul Duhului Sau, recreAind Duhul din noi prin
innoirea vietii si facandu-ne partasi ai firii Lui dumnezeiesti.

2. Sacramentalitatea preotiei si lucrarea Duhului Sfant in Biserica

In orice act sfintitor din viata Bisericii si in special in Taina Preotiei, Hristos si Duhul
Sfant conlucreaza in mod nedespartit. Aceasta reiese din rugaciunea care se face la Hirotonie
asupra candidatului din care rezulta ca Duhul Sfant, pogorandu-se peste el, si facandu-1 vas ales
al trupului Bisericii, prelungeste in timp si spatiu pentru fiecare madular al acestui trup Preotia
lui Hristos cea mantuitoare si sfintitoare. De asemenea, aceastd conlucrare dintre Hristos si
Duhul Sfant in Preotia Bisericii se vede foarte clar in Taina Sfintei Euharistii care cuprinde atat
epicleza cat si prefacerea darurilor in Trupul si Sangele lui Hristos, ca o realitate deplina si
mantuitoare. Astfel putem spune ca prin caracterul pnevmatologic al Preotiei Bisericii se afirma
si conditia epicletica a Bisericii. ,,Epicleza semnificd Th mod ecclesiologic ca Biserica cere sa
primeasca de la Dumnezeu ceea ce a primit deja, istoric, in Hristos, ca si cum n-ar fi primit.
Aceasta include continuitatea cu Hristos sub toate formele. Include continuitatea si cu Apostolii
intocmai ca si pentru euharistie, unde cuvintele instituirii nu pot fi o garantie in ele insele fara
Dubhul. Iar in alta explicare: Apostolii primisera Duhul lui Hristos cel Inviat si fusesera Inviati in
El la Cincizecime si, cu toate acestea, atunci cand ii aleg pe cei sapte diaconi (Fapte VI, 1 - 6), 1l
invoca din nou...”[5]

In Biserica Ortodoxa preocuparea pentru Hristos a fost Tn perfect echilibru cu
preocuparea pentru Duhul Sfant, considerandu-se faptul ca nu se poate trai legatura cu Hristos
decat in Duhul Sfant, deoarece in Duhul Sfant nu se trdieste decat legatura cu Hristos. Astfel, cu
cat se cunoaste mai viu Hristos si se traieste mai mult in El, cu atat are loc o inaintare si in Duhul
Sfant. Reciproc, cu cat cineva are o viatd mai duhovniceasca, cu atat se face mai vizibil
atasamentul sau fatd de Hristos de care se bucurd nu numai el ci §i natura si persoana care
relationeaza cu el. Cu atat mai mult membrii ierarhiei sacramentale au posibilitatea de a spori in
aceastd ascensiune neantreruptd, contribund astfel nu numai prin harul permanent eficient care li
s-a dat prin Hirotonie, ci si prin exemplul personal in care se vede tot mai prezent nu individul
egoist, ci persoana deschisa comuniunii dupd chipul lui Hristos, astfel incét sa poata spune ca si
Sfantul Apostol Pavel ca ,,de acum nu mai traiesc eu, ci Hristos traieste in mine”’(Galateni 3, 20).

Referitor la caracterul trinitar al Bisericii, se poate vorbi despre doua iconomii: a Fiului si
a Duhului Sfant.[6] Dar acestea nu trebuie sa fie intelese intr-un sens cronologic - intruparea si
nvierea, evenimentele Fiului, succedate de Cincizecime, manifestarea Duhului Sfant. - ci intr-un
sens ontologic si sacramental. Echilibrul eccleziologiei ortodoxe provine din faptul cd ea a privit
intr-o viziune unitard Hristologia si Pnevmatologia si, ca urmare, aspectul institutional si cel
harismatic, adicd structura ontologicd si cea existentiald. Structura si mistica, desi aparent
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contradictorii, in realitate nu se exclud, sunt complementare, deci formeaza o unitate asemenea
trupului si sufletului care alcdtuiesc persoana umani. In acest sens Hristologia nu poate
nicidecum sa fie despartitd de Pnevmatologie, ele aparfin una alteia si de aceea o sinteza
corectd[7] intre Hristologie si Pnevmatologie, pe plan eclesiologic, ar fi de un mare interes
pentru intreaga crestinatate rasariteana si apuseana.

Biserica este, pe de o parte, un organism teandric, realitatea ontologica obiectiva a vietii
lui Hristos continuatd in mod sacramental in istorie. Hristos n-a intemeiat Biserica Sa pur si
simplu ca o institutie istorica sau ca o societate de crestini. Fiinta ei izvordste din umanitatea
transfigurata a lui Hristos, El insusi fiind Capul ei, dupa inviere, cand ridica intreaga umanitate la
dreapta Tatalui. De altfel, din multimea de imagini, simboluri §i denumiri ce s-au atribuit
Bisericii Tn perioada apostolica, expresia paulina Trupul lui Hristos (I Cor. XII, 27; Col. I, 18) a
retinut cel mai mult atentia Teologiei Ortodoxe, deoarece ea indicd cel mai bine continuitatea
sacramentala a vietii in Hristos, Biserica este purtitoare de Hristos, hristofora in sensul real al
cuvantului. Sfantul Chiril al Ierusalimului afirma cu curaj ca Biserica si Hristos devin, in actul
Euharistiei, concorporali si consanguini.[8] Centrul Ecleziologiei Ortodoxe sta, fara nici o
indoiald, tocmai in aceastd concorporalitate dintre Hristos si Biserica Sa prin Duhul Sfant,
Meritul Sfantului Chiril este acela de a fi indicat foarte clar ca ,,sensul notiunii de indumnezeire
corespunde integral cu sensul notiunii de concorporalitate si consanguinitate; Hristos,
Euharistia, Biserica - trupul fizic, trupul sacramental, trupul mistic - nu reprezinta trei entitati
diferite si separate ontologic, ci toate trei au o unitate de fiinta”’[9], in Taina Euharistiei ne
impartasim cu Trupul si Sangele lui Hristos si numai astfel crestem in starea eclesiastica prin
care am intrat la Botez si, impartasindu-ne din toate celelalte Sfinte Taine, devenim Biserica.
Tainele sunt ale Bisericii si aduc pe cei ce le primesc la Biserica, caci Hristos, incorporand in
Sine pe cei ce primesc Tainele, ii incorporeaza in Biserica Sa. Biserica este 0 comuniune prin
Taine, se Intemeiaza pe ele, este circumscrisa de Taine, dar ea este, de asemenea, savarsitorul lor.
Tainele apartin Bisericii ca acte ale ei, sau, mai exact, ca acte ale lui Hristos, Capul ei. ,,Tot ce se
produce in Biserica pleaca de la Capul ei, Hristos. Dar capul nu este singur, ci impreuna cu
Trupul Sau, Biserica si tot ceea ce El face se raporteaza la trupul Sau, Biserica. Fiind savarsite de
Hristos, prin Duhul Sau, Tainele sunt ale Bisericii. Dar ele sunt ale Bisericii §i pentru ca sunt
ocazionale si cerute de Bisericd.”[10]

Pe de alta parte, Biserica este ,,templul Duhului Sfant” (I Cor. VI, 19), un trup ,,purtitor
de Duh”, ,,pnevmatofor”. Acelasi Duh care a luat parte la intruparea si transfigurarea Fiului, a
luat parte si la intemeierea Bisericii. Dar rolul Duhului Sfant in Bisericd nu se poate limita la
ceea ce tine de intemeierea §i continuitatea istorico-institufionald a acesteia. Sfintii Parinti
interpreteaza trimiterea si continuitatea istorico-institutionald a acesteia, precum §i trimiterea
Duhului in lume, in sensul unui schimb ontologic ce s-a realizat intre lisus Hristos cel inviat si
umanitatea noastra; noi am dat Fiului trupul nostru, iar el ne-a dat Duhul Sau.

Biserica nu se plaseaza aici ca o realitate intermediara intre Dumnezeu si credinciosi, ci
este implicatd direct in acest transfer ontologic dintre umanitatea Tnviatd a lui Hristos si
umanitatea noastrd in Duhul Sfant. Biserica nu poate avea constiinta obiectivitatii si certitudinea
mantuirii in Hristos fard invocarea Duhului Sfant. In acest sens, caracterul obiectiv al
sacramentalitatii Bisericii si al structurilor eclesiale depinde de prezenta Duhului Sfant. Duhul
Sfant marturiseste adevarul in Bisericd (loan XIV, 26) si confirma slujirile, tainele,
propovaduirea si harismele acesteia (I Cor. XII, 4). El face aceasta in subiectivitatea persoanelor
care alcatuiesc comuniunea Bisericii. Prin Duhul Sfant, fiecare crestin 151 asuma umanitatea din
viata lui Hristos, dobandind astfel identitatea sa spirituala si libertatea sa personald. Din cele de
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mai sus reiese clar ca pentru gandirea ortodoxa Pnevmatologia este constitutiva Hristologiei si
Eclesiologiei. Ea reprezinta insasi conditia de existenta a lui Hristos si a Bisericii.

Esential este, dupa cum remarca Zizioulas, ,,ca doud aspecte ale Pnevmatologiei,
respectiv eshatologia si comuniunea, sd fie introduse in Fiinta lui Hristos si a Bisericii.”’[11]
Cand Biserica este constituitd tinand cont de eshatologie si comuniune, atunci notiunile
piramidale dispar din eclesiologie. Aceasta inseamna ca episcopul, in calitatea de cap al Bisericii
locale, este conditionat de existenta comunitatii sale si de restul slujirilor bisericesti, mai ales de
presbiteriu. In acest sens nu exista slujire bisericeasci care si nu aiba nevoie de alte slujiri, adica
sd nu fie in relatie complementara, deci sa creeze si sa pastreze comuniunea de slujire, intrucat
nu exista ,,nici o treapta de slujire (bisericeascd) care sa detina plinatatea, plenitudinea harica si
puterea fara o relatie cu celelalte.”[12] Deci nu exista episcopat in sine detasat de celelalte slujiri,
mai ales de presbiterat si de comunitatea credinciosilor, ci existd numai impreuna cu toate
slujirile In Biserica, pentru Bisericd si cu Biserica. Fericitul Augustin marturiseste: ,,Pentru voi
sunt eu episcop §i cu voi sunt crestin’[13]

Cele doud perspective - Hristologica si Pnevmatologica - cu consecintele lor: aspectul
institutional si cel harismatic, ontologic si existential, sunt complementare si ele nu trebuie sa fie
nici separate, nici confundate[14]. Din aceasta cauza, sunt de semnalat gresitele si gravele
consecinte ecleziologice ale doctrinei Filioque si ale penticostalismului.

O ecleziologie filiocvistda pune accent pe continuitatea istorica si obiectiva a structurilor, care
sunt garantate intacte si excluse de la pacat, pe cand una penticostalista reduce totul la
manifestarea subiectiva, personald a Duhului Sfant, fard constiinta unei realitati sacramentale.
Pentru cea dintai, Biserica este o marturie intacta, o imitatie a lui Hristos cel istoric; de aceea,
intre perioada apostolicd si cea postapostolicd, intre apostolat si episcopat nu este nici o
diferenta. Biserica imita pe Apostoli, papa imita pe Petru, ca vicarul lui Hristos. Pentru cea de-a
doua, Biserica este mai degraba o prefigurare a lui Hristos eshatologic; de aceea ea se complace
intr-un fel de dochetism si profetism. Desigur, aceastd analiza este o simplificare, dar ea arata ce
importantd are conceptia despre iconomia persoanelor Treimii in raport cu Biserica. De aceea
doctrina despre Bisericd este influentatd in mod direct de ceea ce teologia a formulat in legatura
Deus ad intra §i Deus ad extra. De pilda, pentru Teologia Ortodoxa, Duhul Sfant nu este simpla
legatura dintre Tatal si Duhul, ci are propria sa iconomie, constituind trupul lui Hristos Tn istoria
crestind, ca noul popor al lui Dumnezeu, eshatologic.

Concluzii

Biserica se misca intre istoria crestina - de unde aspectul ei eshatologic, dar traiectoria ei
istorie-eshatologie este patrunsd permanent de prezenta Duhului Sfant care tine impreuna
intreaga comuniune a sfintilor, Biserica cereasca si cea pamanteascd. Desigur, in aceasta schema
eclesiologica nici lisus Hristos, nici Duhul Sfant nu se identifica cu Biserica, fiind si deasupra ei.
Dumnezeu ramane liber in Biserica, cu toate ca El este fidel fata de tot ceea ce El insusi a
instituit, a daruit si promis Bisericii Sale (apostolat, slujiri, sacrament, harisme, mesaje etc),
pentru ca aceasta sa reziste in istorie, iar puterile iadului sa nu o biruiasca. Dar numai Duhul
Sfant umple de viata, de har si da sens acestor structuri. Din aceastd cauza invocarea Duhului
Sfant este esentiala pentru existenta si misiunea Bisericii, insdsi Preotia este opera Duhului Sfant
si sub judecata Acestuia.

Exacerbarea realitdtii institutionale, adicd certitudinea pe care o da simpla vizibilitate
exterioara a institutiilor ecleziastice prin care se asigurd continuitatea in timp si spatiu, a dus la
estomparea iconomiei Duhului Sfant in toatd dimensiunea ei. Duhul Sfant insa, este invocat nu
numai ca sa confirme aceste slujiri si structuri, ci si ca sa le judece, sa le innoiasca si sa le

43



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

transfigureze. Sfantul Vasile cel Mare a aratat in lucrarea sa ,,Despre Duhul Sfant” ca totul in
Biserica este ntr-un proces de innoire, de continuitate si discontinuitate, asa dupa cum Faptele
Apostolilor arata ca aspectul institutional - vezi Fapte I, 12-26 si II, 42 - si aspectul harismatic -
vezi Fapte 1, 17 - sunt complementare.
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ABSTRACT

English Abstract: This article deals with the ontological reality of Church, to the extent
that it may be discovered, because the Church is not a simple perceived reality rationally
defined, but it is rather a reality connected to inner mystical nature. The Church state is
the state of accessing all progressive steps to God, the "flight™ to life in communion with
God, which remains in itself a paradoxical Union of opposites. The passage of man to
God is whole and complete, it is not only a pass of the soul, it makes and the world rise
up in God too. The goal is an endless involvement into the Divine infinity, the persistence
of the human being, of the will and the work in this Union with God in Church in a
"mutual pincer ' of the human with the divine through Christ in the Holy Spirit. In this
regard, Church is spiritual in nature, her experience is one of Constantinople. That's why
the reality of the Church can be experienced by all and everywhere, regardless of the
place or the age where someone lived. The nature and the experience of the Church is a
cosmic one.

Romanian Abstract:Acest articol trateaza despre realitatea ontologicda a Bisericii, in
mdsura in care ea poate fi descoperita, caci Biserica nu este o simpla realitate vazuta,
putand fi definita rational, ci mai degraba ea este o realitate interioara de natura
mistica. Starea Bisericii este starea indumnezeirii, a "zborului” spre viata in comuniunea
cu Dumnezeu, ce ramane ea insasi o unire paradoxala a contrariilor.Trecerea omului la
Dumnezeu este o trecere intreaga si totald, nu este o trecere numai a sufletului, el face ca
si lumea sa se ridice in Dumnezeu. Scopul este participarea interminabila la infinitatea
divina, persistenta fiintei umane, a vointei §i a lucrarii ei in aceasta unire cu Dumnezeu
realizata in Biserica intr-o “invaluire reciproca” a umanului cu divinul prin Hristos in
Duhul Sfant. In acest sens Biserica este de naturd spirituald, experienta ei fiind una
ecumenicd. De aceea realitatea Bisericii poate fi trdita de catre toti si oriunde, orcare ar
fi locul sau epoca in care au trait, natura si experienta Bisericii fiind de altfel una
cosmicd.

Keywords: nature of Church, ecclesial, virtues, harice, unity in diversity

Introducere

Omul ca fiinta rationala este facut dupa chipul lui Dumnezeu, de aceea are ca finalitate
dobandirea vietii vesnice, aceasta implicand nsd un acord ontologic intre vointa umana, cea care
dupa cadere se manifesta intr-un dualism al optiunilor si voia lui Dumnezeu. Mantuirea fiecarui
om nu se poate obtine in afara acestei relatii, omul detasandu-se printr-o izolare egoista de tot ce
il incojoara si il defineste, ci in aceastd stare omul creste la imaltimea de cunoastere a lui
Dumnezeu. Persoana Mantuitorului lisus Hristos ca Logos Intrupat este fundamentul acestui tip
de cunoastere, deoarece participarea in acest proces este totald si totalizatoare: totala pentru ca
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asuma atat omenitatea cat si dumnezeirea, totalizatoare pentru cd integreaza si individualizeaza
in acelasi timp. Integreaza oferind cadrul adecvat al unei asemenea participari (Biserica) si
individualizeaza prin valorificarea experientei personale a fiecaruia in raport cu Logosul. Astfel
Biserica devine integrarea totald si totalizatoare, ea constituind intraga plenitudine a fiintei, a
vietii si omenirii. Biserica este “cosmosul increstinat, deoarece in cosmos a patruns Hristos, aici
a fost crucificat, in el a inviat si totul s-a schimbat si noit”[1].

1. Hristos si Biserica

Biserica este Tmparatia dragostei dumnezeiesti cobordtd peste Intreaga omenire prin
Mantuitorul Tisus Hristos si ficutd accesibild in chip nevizut prin Intrupare si Jertfa Sa de pe
Cruce iar in Chip vazut la Cinzecime cand prin pogorarea Duhului Sau cel Sfant se intemeiaza
Imparatia lui Dumnezeu pe pamant drept mijloc de salvare si ridicare a omului la starea
desavarsitd. Comuniunea universald realizatd prin actele rascumparatoare savarsite de Hristos
capatd prin Bisericd valentd subiectiva concretizatd prin relatia personald a omului cu Duhul
Sfant asezat peste fiecare In momentul cinzecimii cand ne ancoram activ si lucrdm impreuna cu
Hristos pentru a primi cununa sfinteniei[2]. Prin iconomia realizatd de Hristos se reveleaza taina
ascunsd de Dumnezeu in vesnicie ( Efeseni 3,9) pe care planul Creatorului a cuprins-0 ca
reconciliere si renastere a omului si a lumii. ,,Biserica se numeste institutia sfanta, care este
intemeiati de Cuvantul Cel Intrupat al lui Dumnezeu, spre mantuirea si sfintirea oamenilor” [3],
care lucreaza in lume cu mijloacele ei spirituale: Sfanta Scriptura, Sfanta Traditie, cultul liturgic
si Harul Sfintelor Taine. Ea prelungeste in istorie pana la sfarsitul veacurilor evenimentul
Intruparii Domnului, sau al ,,unirii ipostatice” a celor doua firi in Persoana Sa prin asumarea firii
omenesti in Insusi Ipostasul Sau dumnezeiesc. ,,Ca o comuniune a oamenilor cu Dumnezeu,
Biserica Tncepe de la Intrupare — fiind deci o prelungire a Intruparii, si este intemeiata obiectiv de
Hristos pe Cruce si in Invierea Sa din morti, iar ca 0 comunitate concretd, vazuti, a oamenilor cu
Dumnezeu, Biserica intra in istorie la cinzecime” [4].

Prefigurarea ,,zidirii” sau a intemeierii Bisericii se incepuse de mult de Dumnezeu in
Vechiul Testament, prin alegerea poporului ales al lui Israel, a templului si a randuielilor lui
cultice si prin vestirile proorocilor despre Mesia si cele ce aveau sa se Intdmple cu El. Dar
temelia Bisericii care se va naste este Hristos Insusi fiind in acelasi timp si Capul ei (Efeseni. 1,
22). El ,piatra din capul unghiului” (I Petru 2, 4, 6-7) pe care au zidit proorocii si Apostolii
(Efes. 2, 20). Biserica vazuta intemeiata la cinzecime agsa cum este descrisa de Sfanta Scriptura
apare printr-un act expres al relatiei lui Hristos cu Duhul Sfant, fiind intemeiata pe temelia pusa
de Hristos s1 Apostoli: ,,S1 cand a venit ziua cinzecimii erau tofi impreuna in acelasi loc. Si din
cer, fara de veste, s-a facut un vuiet, ca de suflare de vant ce vine repede, si a umplut toata casa
unde sedeau ei...S1 s-au umplut toti de Duhul Sfant si au inceput sa vorbeasca in limbi precum le
didea lor Duhul a grai.”( Fapte 2, 1-4). Intemeierea Bisericii vazute apare iatd printr-0 minune a
pogorarii Duhului Sfant urmata de harisma speciala a grairii in duh sau a glosolaliei si de predica
Sfantului Apostol Petru ce culmineaza cu botezul primilor crestini care formeazd intdia
comunitate a Bisericii, prima societate crestind. Apostolii si cei 70 de ucenici cu Maica
Domnului, cu femeile mironosite, cu asa zisii ,,frati ai Domnului” si cu ceilalti ca la 120 de frati
(Fapte 1, 13-15), poate si cei ,,ca la 500 de frati” (I Cor. 15, 6) carora li S-a aratat lisus dupa
Inviere (Luca 12, 32), alcatuiesc ,,mica turma” sau mica Bisericd, pe care o lasd Domnul inainte
de Iniltare.

Biserica este intemeiatd pe o indoitd iconomie dumnezeiasca: lucrarea lui Hristos si
lucrarea Duhului Sfant, care pune temelia imparatiei lui Dumnezeu pe pamant. Amandoua
lucrarile sunt necesare pentru noi ca sa putem ajunge la Dumnezeu. Daca Hristos este ,,Cap al
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bisericii- Trupul Sau extins in umanitate”, Sfantul Duh este ,, Cel ce plineste toate in toti” ,
potrivit textului de la (Efeseni 1, 23), prin el putem comunica cu Hristos si cu Dumnezeu Tatél
caci: ,,te invatd nedespartirea si deofiinfimea Sfintei Treimi si ca unde este Fiul, acolo este si
Tatal, si unde este Tatil, acolo e si Duhuln si unde e Duhul Sfant, acolo e intreaga dumnezeire
triipostatica...” [5]. Cincizecimea este scopul ultim al iconomieie dumnezeiesti pe pamant.
Hristos se 1naltd la Tatal pentru ca Duhul Sfant sa se pogoare : ,,Va este de folos ca sd ma duc
Eu. Caci daca nu ma voi duce, Mangaietorul nu va veni la voi, iar daca Ma voi duce Eu il voi
trimite la voi”( loan 16 , 7), astfel indltarea Mantuitorului la cer devine ,,pargd a mantuirii
noastre” pentru ca El se ,,infatiseaza cu noi si pentru noi inaintea lui Dumnezeu”(Evrei 9,24). La
Rusalii se arata accentuat prezenta si lucrarea Duhului Sfant pe care firea umana la primit prin
intruparea Lui Hristos, dar acesta nu inseamnd inlocuirea Lui Hristos cu Duhul Sfant. Hristos
este prezent vesnic pe pamant prin Biserica in cei ce cred Tn El locuind in duh Tn inimile lor
facandu-i prin Botez fii ai lui Dumnezeu dupa har: ,,caci faicandu-ne partasi ai Lui, prin Duhul
am fost pecetluiti spre asemanare si urcati la demnitatea cea mai presus de fire, nu vom fi intru-
totul si noi fii ai lui Dumnezeu ca El, ci asemenea cu El prin imitarea harului...”[6]. Persoanele
umane nu pot atinge desavarsirea in unitatea fiintei, decat prin Hristos si Biserica Sa, si astfel
Intruparea devine temelia comuniunii si unititii lumii si a omului cu divinitatea, iar
Cincizecimea, afirmarea multimii persoanelor in Bisericd. Pogorarea Duhului arata vointa lui
Hristos de a cuprinde in Bisericd, adica in iubirea lui, toti oamenii, toatd lumea unificata in
aceasta iubire ce purifica si izvoraste viata. Prin duhul lui Hristos am fost remodelati prin inviere
si Incorporati prin Bisericd in imparatia cerurilor: ,,Caci in voi este Hristos prin Duhul,
preschimband spre nestricaciune ceea ce e stricacios prin fire si mutand de la trebuinta de a murii
spre ceea ce nu este asa” [7]. In ziua cinzecimii harul iradiaza intreaga creatie din interiorul ei si
nu din afard prin Hristos Dumnezeu-Om care a mpartasit firii umane asumate si indumnezeite
prin har bunitatea Fiintei Treimice. ,,Cinzecimea restituie lumii prezenta interiorizata a lui
Hristos si Il reveleaza de acum nu inaintea, ci inlauntrul ucenicilor” [8].

Hristos patrunde in mod deplin in oameni pentru prima data prin Duhul, spre a-i uni cu
Sine si a intemeia Biserica. Duhul deci introduce puterea lui Hristos in madularele agezamantului
teandric al Bisericii, spre a le transforma, Tnnoii, mantui si indumnezei. Prima Tmpartasire a
Duhului Sfant a fost incredintatd Sfintilor Apostoli de catre Mantuitorul, sufland asupra lor si
zicandu-le: ,,Luati Duh Sfant, carora veti ierta pacatele vor fi iertate si carora le veti tine tinute
vor fi”’( loan 20, 19-20).

2.Biserica si imparitia lui Dumnezeu

Cinzecimea sau Biserica vazuta este actul istoric ce inaugureaza impdratia Lui Dumnezeu
pe pamant prin sfintirea harica realizatd obiectiv de Hristos care transcende timpul si spatiul
ancorand n vesnicie unde toate se prezinta in si prin Dumnezeu[9]. Mantuitorul foloseste mult
mai des expresiile ,,imparatia cerurilor” respectiv ,,imparitia lui Dumnezeu” si atat de rar
termenul de ,,Biserica”, acest lucru se explica prin atitudinea Sa fata de legalismul mozaic si fata
de aspectul pronuntat politic al mesianismului iudaic, insa in acceptiunea Sfintei Scripturi
Imparatia cerurilor sau a lui Dumnezeu si Biserica sunt expresii ce definesc aceiasi realitate
dependenta prin har de izvorul vietii[10].

Mantuitorul vorbeste despre Imparitia Sa ca despre o multime de credinciosi, care,
intocmai ca o cetate ziditd pe un loc inalt, poate fi vazuta si apreciata de oricine (Mat. 5, 14). Cu
alta ocazie, Domnul se numeste pe Sine Pastor, ,,Pastorul cel Bun”, care evident, isi are turma Sa
(loan 10, 14). Membrii Imparatiei Sale nu traiesc impristiati, izolati, in necunostinta unul de
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altul, ci vietuiesc strans uniti, ca fraii, calauzindu-se mai ales dupa legea iubirii dezinteresate
(loan 15, 9, 17).

Nu mai putin evident, este si caracterul comunitar al Bisericii[11]. Conceptul exkAnocio
folosit de Mantuitorul in cuvantarea cuprinsa in Evanghelia dupa Matei exprima tocmai acest
caracter comunitar al vietii celei noi pe care El o Intemeiaza in lume. Pe ucenicii Sai apropiati
sau mai Indepartati, Domnul i aduce, prin Sine in comunitate cu Dumnezeu, dar in acelasi timp
doreste ca si Intre dansii sa fie organizati ca o comunitate distincta.

Atat Impiardtia lui Dumnezeu, cdt si Biserica sunt realititi distincte, deosebite de
realitatea lumii de acum si de aici. Ele sunt marimi proprii in intelesul ca, desi pentru lume, nu
sunt totusi din lume. ,.Imparatia Mea nu este din lumea aceasta” (Ioan 18, 36). Adici nu-si are
originea in lume, nu e o imparatie de ordin politic; nu e instauratd de vreo putere pimanteasca si
in felul in care, in mod obisnuit, se instaureaza o stipanire politici. Imparatia nu este din lume,
dar e pentru lume. Este pentru lume, 1n asa chip ca nu se confunda cu aceasta, ci ramane distincta
de ea.

Biserica este Tmparatia lui Dumnezeu pe pamant pentru cd face posibild concilierea
umanului cu divinul, aratand intreaga omenire ca un singur trup-Hristos prin Duhul Sfant care
comunicd inepuizabil iubirea Tatdlui ce pogoard prin efluvii harice in inima si fiinta fiecarui
membru ce participd la jertfa Mantuitorului oficiatd in Sfantul Altar pana la sfarsitul lumi prin
care Hristos este prezent cu noi in noi primindu-1 prin Taina Trupului si Sangelui Sau.

3.Aspectul reconciliant si teandric al Bisericii

,unde este biserica, acolo este si Duhul lui Dumnezeu, si unde este Duhul, acolo este si
biserica, iar unde este Duhul, acolo este si harul, ceea ce face ca Biserica sa fie infailibila, sfanta”
[13]. Biserica cea una, Sfanta, soborniceasca si apostoleasca, lanseaza umanitatea prin ambianta
Duhului in imensitatea comuniunii si vietii depline impartasitd de Hristos Capul ei. In biserica
Dumnezeu se uneste vital cu umanitatea, dupa ce s-a unit personal cu ea in persoana Logosului
intrupat, se realizeaza o comuniune, a mai multor persoane ce Tmpartasesc aceeasi viata divina, si
au pe Hristos, ca mijlocitor si calauzitor, ce pregateste poporul Sdu spre adevarata viata[14],
pentru cd : ,, Acolo unde sunt doi sau trei, adunati Tn numele Meu, sunt si Eu Tn mijlocul lor —
zice Mantuitorul” ( Matei 18, 20 ).

Notiunea de Trup Tainic exprima o parte mai lduntrica a bisericii mai mistica pe cand
notiunea de Biserica una vazutd exteriorizatd concretizata in trei exponenti: locasul, institutia si
ierarhia. Prin Biserica se exprimd in lume imparatia lui Dumnezeu care a unit intreaga lume
Tncepand de la cinzecime cand s-a format prima comunitate crestind pana la sfarsitul lumii cand
vom avea un cer nou si un pamant nou. Cuvantul ,,Trup tainic al lui Hristos” cheamd mereu in
mintea noastrd taina infricosatei iconomii dumnezeiesti a Intruparii, a cirei prelungire este
,, Trupul Lui” [15]. El se leaga astfel la infinit, nu numai ca o organizatie pimanteasca vazuta, ca
punct prezent de intretdiere a celor doud vesnicii: trecut si viitor, ci ca o prelungire a trecutului
nesfarsit la Dumnezeu cel vesnic, cand se va afla in stare de paradigma si a viitorului ce nu va
avea sfarsit, dincolo de marginile vazute ale acestei lumi efemere.

Biserica, Trupul tainic extins in umanitate este sigura realitate prin care omenirea se
poate ridica din povara pacatului. In Trupul lui Hristos se exprima prin Duhul Sfant intreaga
omenire rdscumparatd, armonizata in iubirea lui Hristos cuprinzand in sine milioane i milioane
de ipostasuri, fiecare contribuind complementar la zidirea trupului spre lauda si marirea
Creatorului. Asadar notiunea de trup tainic, are inteles de suprafiresc, minunat. Cautand a-l
adanci si mai mult aflam ca are si pe acel ,,mistic” [16] si pe acel de ,,ascuns, secret”, pe Hristos
chipul Dumnezeului nevazut, ce se reveleaza in sfintenia de taina.
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Hristos este legat vesnic de umanitate pentru ca este Noul Adam in care ne nastem prin
botez, El este ,,Cale, Viata si Adevar’(loan 14, 6) celor ce il urmeaza in credinta. El fiind
Creator, intreaga creatura formeaza prin El o unitate perfectd. Aceasta invatatura o reda Sfantul
Apostol Pavel in Epistola catre Efeseni prin expresia: ,,avokepaiaiwcachor 1@ wavto &V To
Xprot®d” (1, 10), caci prin iconomia plinirii vremurilor s-a Thtemeiat Biserica Trupul conciliator
al cerului si al pamantului. Relatia Lui Hristos cu omenirea este asemenea relatiei dintre trup si
cap realizata Tn harul impartasit prin activitatea Sa restauratoare si reinnoire a omului §i a lumii,
de aceea: ,,cel ce priveste spre Biserica priveste spre Hristos, Care Se zideste si Se mareste pe
Sine insusi prin adaugirea celor ce se mantuiesc”[17].

Sfantul Apostol Pavel in epistolele sale defineste Biserica infatisata drept Trupul tainic al
Domnului. ,,Trupul lui Hristos”(Zopa Xpiotod) exprima unitatea oamenilor cu divinitate cat si
unitate comunitatii crestine prin analogie cu Biserica-Mireasa Lui. Epistola I catre Corinteni,
intemeiaza unitatea bisericii, pentru care s-a rugat Hristos ( loan 17, 21 ), pe diversitatea
darurilor Duhului Sfant, céci ,, pe unii i-a pus Dumnezeu... apostoli, ... prooroci... invatatori” ( I
Corinteni 12, 28 ), Sfantul Apostol Pavel isi exprima mirarea ca la Corint adunarea crestind se
impartise in mai multe partide, a lui Pavel, a lui Apolo, a lui Hristos. El aratd ca indiferent de
invatator, biserica este una singurd, si cd membrii ei sunt oameni trupesti sau prunci in Hristos,
ea nu se intemeiazad pe om, ci pe credinta in Hristos, concluzioneaza Sfantul Pavel:,, toti suntem
deci ai lui Hristos, pentru ca suntem ziditi pe temelia Lui... Biserica ca Templu al lui Dumnezeu
are pe Duhul Sfant salasluit in ea”(I Corinteni 3, 16-17 ; 3, 21-22), acest fapt face ca darurile
Duhului Sfant sa nu se inlature unul pe altul, ci sd se completeze contribuind la zidirea bisericii
(I Corinteni 12, 4-6): ,, biserica trup al lui Hristos, alcatuita din mai multe madulare, caci altfel n-
ar fi trup 1si are temeiul unitatii in comuniunea Persoanelor din Sfanta Treime. De aceea trebuie
afirmat ca biserica este chip al Prea Sfintei Treimi in lume” [18]. Argumentul suprem pentru
unitatea bisericii este nsa acela al participarii tuturor la Cina Domnului. Unitatea n diversitate
este datad de teologia ,, Trupului lui Hristos”(I Corinteni 11), prin impdrtasirea din acelasi potir ,,
caci voi sunteti trupul lui Hristos s1 mddulare (fiecare) in parte”(I Corinteni 22, 27), si din aceeasi
paine ,, ca o paine, un trup suntem cei multi; cci toti ne Impartdsim dintr-o paine”(I Corinteni
10, 17). Trupul Iui Hristos” in forma sa euharistica isi are originea chiar in cuvintele
Mantuitorului Hristos: ,,Luati, mancati Acesta este Trupul Meu”(I Cor. 11, 24), de care, inca de
la inceputurile Bisericii, este legatd ideea de comunitate: koivovia (cf. Fapte 2, 42) de stransa
unire a credinciosilor (I Cor. 10, 16-17).

Concluzii

Biserca este unire a tot ceea ce existd: Dumnezeu si creatie, ea este cufundatd in
necuprins si infinit, adevirata origine a ei fiind una mistica. insa Biserica nu este numai mistica
ci ea este vazuta si actualizata. ” Istoric Biserica se intrupeaza cum s-a intrupat Hristos,
intruparea este simbolizarea; Biserica vazutd este simbolizarea Bisericii nevazute; ierarhia
pamanteasca este cea a ierarhiei ceresti” [19].

Biserica este finalizarea actiunii mantuitoare Inceputd prin Intrupare, pogorarea Duhului
Sfant reprezentand trecerea de la lucrarea mantuitoare a Lui lisus Hristos Tn umanitatea Sa
personald la extinderea acestei lucrari in celelalte fiinte umane, astfel Biserica devenind un
proces creator continuu, ea avand un caracter dinamic. Sau asa cum spune Nikolai Berdiaev:
“Biserica este trupul Lui Hristos care cuprinde tot infinitul vietii cosmice, pentru cd Hristos
Insusi este Unul cosmic™ [20].
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ABSTRACT

English Abstract:

Romanian Abstract: Viata si activitatea Sfantului Impdrat Constantin cel Mare poate fi
privita sub doua aspecte: ca imparat roman, prin prisma istoriei, si ca primul
conducator crestin care impaca Statul cu Biserica, printr-o abordare eclesiastica.
Incepdnd cu domnia lui, Biserica dobdndeste o pozitie privilegiatd in stat. Crestinismul
devine o religie licita, egald in drepturi cu celelalte culte pagdne, ba chiar mai mult
privilegiata si sustinutd in plan canonic, dogmatic si cultic.

Keywords: Saint Constantine the Great, Christian religion, Roman emperor
Introducere

Sfintii Imparati Constantin si Elena sunt promotori si aparatori ai libertatii crestinilor, ai
unitatii Bisericii, ctitori de cetati crestine si lacasuri sfinte, dar mai ales ai filantropiei crestine.
Sfanta mparateasa Elena, prin credinta sa vie si lucratoare este model pentru viata crestina a
familie i a implicarii ei 1n societate.

Misiunea Sfintilor Impirati Constantin si Elena se inscrie in lucrarea providentei divine,
prin care s-a intarit si zidit, Trupul tainic al lui Hristos extins in umanitate peste veacuri si
anume: Biserica. Ei sunt pionierii libertafii sociale in care libertatea personald castigata de
Hristos pe Cruce pentru fiecare persoand umand se implineste ca actualizare a iubirii treimice, In
comuniunea $i comunitatea eclesiala. Aceastad posibilitate de exprimare a libertatii spirituale era
obscurizatd, era tinuta captiva intr-o lume a intrigilor pagine nutrite si manifestate de Tmparatii
romani care-si arogau dreptul de a fi semi-zei, si in consecintd generatori si administratori ai
vietii si ai mortii, ai libertatii si mai ales ai constringerii religioase materializata in persecutii.
1.Starea Imperiului Roman inaintea Edictului de la Milano din anul 313

In istoria sa milenard Imperiul Roman a cunoscut momente de puternica dezvoltare, dar
si numeroase crize. O astfel de crizd a inceput odatd cu incheierea domniei Tmparatului
Comodus, la 31 decembrie 192, care a insemnat si sfarsitul dinastiei Antoninilor, Intemeiata de
imparatul Traian (98-117), criza care a avut forme complexe de manifestare, devenind tot mai
evidentd 1n secolul al III-lea. Numeroasele conflicte interne, care luau deseori forma unor
razboaie civile (anarhia militard), problemele sociale si cultural-religioase, dificultatile
economice sau fiscalitatea excesivd au avut un impact deosebit asupra vietii de zi cu zi a
romanilor[ 1], toate acestea aveau o cauza astazi bine definita: problema succesiunii.

Aproape nici un impdrat roman care a domnit intre anii 192-284 nu a fost crutat de
asasinare, comploturi sau tridari. In acest joc politic si militar, legiunile romane si garda
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pretoriand au jucat cel mai important rol. Timp de 92 de ani, de la moartea lui Commodus din
anul 192 si pana la venirea la putere a lui Diocletian, in anul 284, tronul Imperiului Roman a fost
ocupat de 28 de impadrati, dintre care 22 au fost asasinati, ceea ce aratd grava instabilitate
politica, dar si militara, ce a afectat imperiul roman in secolul al I1I-lea.

Relansarea imperiului a realizat-o imparatul Diocletian (284-305) care a proclamat
originea divina a autoritatii imperiale, inaugurand un nou sistem de guvernamant, Dominatul,
bazat pe puterea absolutd a impdratului. Pentru o mai buna cunoastere a treburilor statului,
Diocletian prim august si imparat in Orient gi-a luat un coleg cu titlul de augustus pe Maximian,
caruia i-a repartizat pentru administrare Apusul. Asa a luat nastere sistemul de conducere in doi,
cunoscut sub numele de diarhie.

In anul 293, impératul Diocletian a procedat la instituirea unui nou sistem de conducere,
si anume tetrarhia (,,conducere in patru”). Imperiul Roman se gasea la apogeu ca intindere,
organizatie, putere si culturd, de aceea dar mai ales, din motive de ordin militar si fiscal,
Diocletian a incercat sd permanentizeze acest sistem de conducere. El s-a ocupat de conducerea
Egiptului, Siriei si Asiei Mici, iar Maximian, avand resedinta la Mediolanum de cea a Italiei si
Affricii, avind Tn subordine pe cei doi caesari, Galeriu si Constantius Chlorus.

La 1 mai 305, Tmplinindu-se 20 de ani de domnie comuna, cei doi augustus, la
Nicomidia, Diocletian si Maximian, in mod fortat s-au retras de la conducerea Imperiului. Apoi,
Diocletian I-a proclama augustus in locul sau pe Galeriu, in Orient, iar Maximian pe Constantius
Chlorus, in Occident. Tn timpul evenimentelor tulburi, care au urmat abdicarii lui Diocletian si
Maximian, Constantin cel Mare, pleaca din Nicomedia 1n apus la tatal sau, ,,dar Constantinus
Chlorus moare 1n anul 306... si armata il proclama augustus pe Constantin in ziua de 25 iulie
acelasi an. Acesta 1si va consolida pozitia in Occident, pe de o parte, prin victoriile obtinute in
Britania si Gallia, pe de altd parte, prin intirirea armatei sale. In anul 307 se casitoreste cu
Fausta, fiica lui Maximian, iar dupa moartea acestuia in 310 isi va extinde autoritatea si asupra
Spaniei” [2].

Dupa retragerea lui Diocletian in 305 sistemul de conducere tetrarhica functionat destul
de firav in anarhie si razboaiele civile care nu vor inceta decat in anul 312 odata cu victoria lui
Constantin cel Mare (306-337) de la Ponce Milvius (Podul Vulturului) [3]. Apoi datorita
incdlcarii Intelegerii religioase si politice in special, Constantin 1l atacd pe Licinius si 1l infrange
in 314 ,,...luand in stdpanire toatda Dardania, Moesia si Macedonia ocupind numeroase
provincii...” [4]. Din pacate relatiile dintre cei doi se vor deteriora din nou intre anii 319-320,
tensiunea atingand punctul maxim in 324, cand in lupta de la Chrysopolis, de langd Calcedon,
Licinius este Infrantsi detronat. Ramas singur impadrat, Constantin a instaurat monarhia ereditara,
luind sfarsit in acest fel sistemul tetrarhic de conducere.

Criza politica si morald a imperiului se reflecta in cautarile pe plan religios, in succesul
religiilor orientale. Filozofia timpului era reprezentata de trei sisteme mai insemnate:

- epicureismul, care avea ca principiu moral placerea, si promova indiferenta religioasa;

- scepticismul, care era totodata si imoral,

- stoicismul, care invata panteismul, socotind ca lumea este condusa de destin, sustinea
ca raul este necesar, recomanda Tn morala apatia.

In general, asa cum religia era sincretista [5], filozofia era eclectici: culegea de idei din
mai multe sisteme. Intr-o oarecare masuri, filozofia pregitea calea pentru propoviduirea ideilor
crestine, dar ea a constituit si unul din obstacolele puse in calea crestinismului. Reformatorul
,»spiritual” poate fi considerat Lucius Aurelian (214 — 275) care a ridicat la rangul de religie
oficiald pe tot cuprinsul imperiului, cultul sincretist al soarelui, Sol Invictus. Tn acest sens s-a
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exacerbat prin zeificare cultul imparatului roman si Diocletian a introdus portul coroanei,
obiceiul prosternarii (adoratio) si acela de a saruta poala mantiei imperiale (proskynesis) [6].

De fapt, aceasta epoca de criza morala si politicd poate fi caracterizatd prin pierderea
coerentei teritoriale si decaderea civilizatiei Romei, i implicit a Imperiului Roman.

2. Persecutarea crestinilor si suferinta Bisericii crestine si manifestari preconstaniene
de toleranta relativa fata de crestini

Tn primul secol al Bisericii, crestinii au fost respinsi de lumea pagini si prigoniti,
suferind moartea martirica, implinindu-se cuvintul Mintuitorului Hristos: ,,Daca va uraste pe voi
lumea, sa stiti cd pe Mine mai inainte decat pe voi M-a urat” (Ioan 15,18-19). Persecutiile
propriu-zise au fost cele indurate de crestini din partea multimii pagane si a autoritatilor romane.

Cauze persecutiilor sunt de natura religioasa, politica dar si moral-sociala.

Cauze religioase. Crestinismul era o lege noua, monoteista, morala, absoluta, pe cand
paganismul era o religie veche, politeistd, idolatra, decazuta.

Cauze politice. Combatind politeismul si idolatria crestinii erau acuzati cad au o
atitudine dusmanoasa fata de stat si societate. De asemenea, refuzul crestinilor de a participa la
cultul imparatului era socotit ca un act de ofensa a majestatii imperiale si divinitatii.

Cauze moral-sociale. Crestinii erau acuzati ca ucid copii la cultul lor si se hranesc cu
sangele si carnea lor, neintelegand ei Taina Sfintei Impartasanii. Ei mai erau socotiti imorali,
fiind acuzati de desfrau, incesturi.

In secolul I, crestinismul, ca religie illicita, putea fi urmarit pe baza unor decrete si legi
existente, cu aplicare generald si speciald. De la imparatul Traian (98-117) se aplicd de regula la
judecarea crestinilor rescripte imperiale. Rescriptul este o dispozitie oficiald, provizorie si
limitata, care se aplica intr-o cetate sau o provincie, nu in intregul imperiu.

Inainte de imparatul Deciu (249-251), persecutiile au fost incidentale si locale. Incepand
cu imparatul Deciu, ele au devenit sistematice si generale, adica se aplicau printr-un edict
imperial in tot Imperiul Roman. De la imparatul Deciu, crestinii sunt urmariti pe baze de edicte
speciale[7]. Edictul era o adevarata lege de stat, cu aplicare generala si obligatorie.

Diocletian (284/285 - 305) a fost cel mai aspru imparat persecutor. El a emis patru
decrete de persecutie sub sintagma- ,, Numele crestinilor sd fie nimicit”. In primavara lui 304
apare al IV-lea edict de persecutie, cel mai grav dat pana acum de imparatii romani, prin care se
declara razboi crestinismului. Au avut loc numeroase execufii. Martirii au fost numerosi, mai
ales Tn Orient, Italia, Africa, provinciile sud-dunirene.

Voi prezenta In continuare pe impdratii romani care au manifestat toleranta relativa fata
de crestinism, temperind sau chiar suspendind persecutarea crestinilor, desigur din motive care
tin de contextul politic, economic si mai ales militar.

impﬁratul Nerva (96-98 )este primul caremanifesta toleranta relativa fatd de crestini
nepersecutindu-i; el a dat istoriei statului roman un alt curs, inaugurand o noua linie in politica
caesarilor romani, politicd ce va fi urmata si desavarsita de fiul sau adoptiv, Traian (98-117).

Istoricul bisericesc Eusebiu din Cezareea are o atitudine favorabild fatd de politica
religioasa a lui Traian, consemnind, poate intr-un mod exagerat, intelegerea lui Pliniu cel Tanar
fata de crestini, care: ,,....nu savdarsesc nimic rau §i nici potrivnic legilor, ci doar ca se scoala de
la rasaritul soarelui ca sa aduca laude lui Dumnezeu; incolo, ei se feresc de desfranare, de
ucidere si de orice nelegiuire, supunandu-se intru toate legilor” [8]. ,,Fatd de aceasta instiintare,
Traian a poruncit ca neamul crestinilor sa nu fie urmarit, ci sa fie pedepsiti numai cei care
intamplator vor fi denuntati...” [9]. Asadar, imparatul Traian raspunde printr-un rescript,
considerat a fi prima reglementare legala a judecarii crestinilor.
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Dar, cu toate acestea, atitudinea Tmparatului Traian fatd de crestinism nu a fost una
prietenoasd, pentru ca in vremea domniei sale au fost martirizati Sfantul Ignatie al Antiohiei[10]
si Sfantul Simeon al Ierusalimului, precizam faptul ca martiriul nu s-a realizat in urma unor
ordine directe ale Tmparatului.

Alexandru Sever (222-235), provenea din Fenicia si de aceea avea o puternicd simpatie
fata de cultele orientale, iar Hristos apdrea ca un zeu alaturi de ceilalti zei. In camera unde se
inchina in fiecare dimineata se gaseau scris versetul de la Luca 7, 13 si Matei 7, 12 (,,Precum
voiti sd va facd voud oamenii, faceti-le si voi asemenea”). Pe de altd parte Alexandru Sever avea
ca mama pe Iulia Mammaea, care dialoga cu Sfintul Ipolit si cu Origen.

Filip Arabul (244-249), succesorul lui Maximian Tracul imparat perscutor, a ingaduit
crestinismul tolerindu-l, acest fapt s-a poate fi dovedit din corespondenta purtatd cu marele
teolog alexandrin, Origen. Sarbatorirea unui mileniu de la fundarea Romei, la 21aprilie 247, sub
scutul protector al zeilor pagani si fard participarea crestinilor, a provocat insa izbucnirea unui
nou val de persecutii anticrestine. Aceste persecutii s-au extins sub imparatul Deciu (249-251),
urmdrind nu pedepsirea crestinilor, ci apostazierea lor. Pentru aducerea de jertfe zeilor,
crestinilor se eliberau un certificat (libellus) [11], care era obtinut de la magistrati,fiind astfel
declarati cetateni loiali. Cei care faceau acest lucru apostaziau, fiind numiti ,,lapsi”. Unii dintre ei
cumpadrau acest titlu, fara sa apostazieze, fiind numiti ,,libelatici.

In 260, Valerian care prin edictul siu din august 257 a pornit un rizboi neindurat
impotriva Bisericii, a fost luat prizonier in razboiul cu persii si a murit in captivitate. In anarhia
militard care ameninta cu ruperea unitatii Imperiului, Gallienus (260-268), fiul si urmasul lui
Valerian acorda pace crestinilor. El a dat un rescript de toleranti, comunicat prin scrisori si
episcopilor. Era primul imparat care facea aceasta. Conform rescriptului, crestinii erau liberi sa
se adune pentru cult, iar Biserica primea bunurile confiscate.

De asemenea trebuie sa precizam faptul ca in Orient grav bolnav imparatul Galeriu
(305 - 311) pe 30 aprilie 311 emite la Sardica,un edict de toleranta pentru crestini, in acord cu
Constantin si Liciniu, care prevedea ,,sa existe din nou crestini si-sa tina adunarile lor” [12] dar
si ,.,grabnica refacere a bisericilor.. sd-si reia datinile lor, si sa inalte rugdciuni pentru el”
[13].Edictul era surprinzator dar caracteristic pentru starea sufleteascad a lui Galeriu care era grav
bolnav, murind la 5 mai 311. Textul edictului s-a pastrat in traducerea lui Lactantiu, dar fara
semnatura lui Galeriu, de aceea pare a fi redactat anterior mortii lui, si in consecintd o intelegere
intre Constantin si Liciniu, pregatindu-se astfel edictul de la Milano din 313.

Pentru a scdpa de persecutii, crestinii prigoniti au fugit catre catacombe savirsind aici
tainicele slujbe de rugaciune, retragi de lumea pagina, urmand, pe Hristos Mintuitorul.

Marele avant misionar al Bisericii din primele secole era impulsionat de marea forta a
martiriului. In Sfinta Scripturd jertfa martirilor pentru Hristos este si o marturie a jertfei si
invierii Lui. Marturia indica actul de a marturisi credinta in Hristos, chiar dacd acest fapt se
sfargeste prin jertfa pentru Hristos[ 14]. Martirii nu sunt doar martiri ai lui Hristos, ci martori ai
invierii, biruitori mortii[ 15]. Curajul martirilor in fata mortii a facut pe multi pagani sa treaca la
crestinism, astfel ,,Semen est sanguis christianorum - sangele crestinilor este o sdmantd a
crestinismului”, asa cum afirma Tertulian[16].

Din timpul persecutiilor, a luat nastere cultul Sfintilor si al moastelor, al trupurilor pline
de sfintenia lui Hristos. Prima marturie despre cultul moastelor ne-o istoriseste Eusebiu al
Cezareei care zice: ,trupurile Sfintilor Apostoli au fost cinstite in chip deosebit de Biserica” [17].
De asemenea in Martiriul Sfantului Policarp, capitolul 18, gasim scris: ,,Noi am dobandit in urma
osemintele lui, mai cinstite decdt pietrele pretioase §i mai scumpe decdt aurul, si le-am asezat la
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un loc cuvios. Dea Domnul sa ne adunam si noi, dupa putintd, cu bucurie §i veselie, ca sa
sarbatorim ziua martiriului lui, ca zi a nasterii” [18].

Persecutarea crestinilor si suferinta Bisericii crestine s-a inscris in biruinta jertfei
hristice pe care martirii au asumat-o deplin, de aceea martirul este jertfa personala adusa lui
Dumnezeu, ca realitate a credintei lucratoare. Sfantul Vasile aminteste de o rugaciune a Sfintilor
40 de mucenici, care, aflandu-se in fata mortii, doresc sa devina jertfa bine primita inaintea lui
Dumnezeu: ,,Pentru ca trebuie negresit sa murim, sa murim ca sa traim. Fie, Doamne, jertfa
noastra inaintea Ta. Sa fim primiti ca o jertfa vie, bine placuta Tie. Mistuiti prin gerul acesta, sa
fim o jertfa frumoasa, o ardere de tot noud, mistuita nu prin foc, ci prin ger” [19].

3. Actiuni concrete ale Sfintului Constantin cel Mare generatoare de libertate religioasa

In anul 312, Maxentiu nu a mai vrut si impartd conducerea cu Constantin si a pornit
razboi impotriva acestuia. Constantin s-a rugat Dumnezeului celui adevarat sa il ajute in lupta.
Ca raspuns al rugaciunii, Constantin a vazut ziua in amiaza-mare o cruce luminoasa stralucind pe
cer, pe care scria cu litere alcdtuite din stele: Prin acest semn vei invinge. Constantin cel Mare nu
a inteles din primul moment ce inseamna aceasta viziune, pentru ca Crucea era i un element de
torturd a celor rastigniti. Dar noaptea i s-a aratat Hristos Insusi, in vis, spunandu-i si-si puna pe
steagul de lupta semnul Crucii, caci asa il va birui pe Maxentiu.

Cu o armata de patruzeci de mii de ostasi, in mare parte mercenari germani si bretoni,
fiul lui Chlorus trecu Alpii fara a fi impiedicat. Maxentius dispunea de o armata cel putin dubla
ca efectiv, dar nu indraznea sa paraseasca Roma si trimise spre Alpi pe Ruricius Pompeianus,
prefectul pretoriului. Cavaleria din armata lui Constantin ficu minuni de vitejie, obtinand
victoriile de la Brescia, Aquileia, Verona si Modena, impotriva lui Pompeianus. Marea batalie s-
a dat pe 23 octombrie 312, pe valea stramta a Tibrului, langa podul de piatra numit Milvius, care
fusese dublat cu unul de lemn. Constantin a atacat furtunos in fruntea cavaleriei sale,
inghesuindu-1 pe inamic pe cele doua poduri. Cel din lemn s-a rupt din cauza greutitii si s-a
inecat Insusi Maxentius.

Din nefericire, Valeriu Liciniu (308-324), la inceput pe deplin asociat la politica
religioasd a Tmparatului Constantin, s-a departat de aceasta, devenind din anul 316 reprezentantul
declarat al paganismului in Orient, unde erau multi crestini, i a Inceput persecutarea lor intre
anii 320-323. Tn urma infrangerii suferite de Liciniu in batilia cu Constantin din 18 septembrie
324, la Chrysopolis, langd Calcedon, pe coasta apuseana a Asiei Mici, in fata Constantinopolului,
si a unor uneltiri impotriva lui Constantin, Liciniu este condamnat la moarte si executat la
Tesalonic Tn anul 324. Acum, Constantin ramane singurul imparat al vastului Imperiu Roman,
pana la moartea sa In 22 mai anul 337. Ramas singurul stapanitor, Constantin cel Mare adopta
fatd de Crestinism o atitudine binevoitoare, fara a jigni insd paganismul greco-roman, care are
numeroase si puternice radacini. imparatul insusi pastreaza, in aproape tot timpul domniei sale,
demnitatea supremd pdgand de Pontifex Maximus si nu se leapadd de paginism decat prin
Botezul savarsit cu cateva zile Tnainte de moarte, in luna mai anul 337.

Trebuie sd recunoastem ca pastrarea titlului pagan de Pontifex Maximus 1i da dreptul,
capacitatea §i posibilitatea de a supraveghea si tine in frdu paganismul, in interesul
Crestinismului insusi. Daca imparatul ar fi renuntat atunci la el, si-ar fi ridicat un rival periculos,
care ar fi putut sa restabileasca situatia de mai inainte a paganismului, Inca puternic prin numarul
credinciosilor lui, prin influenta si situatia Tnaltd a senatorilor, aristocratilor si functionarilor
superiori. Ca ecou al acestei victorii, imparatul Constantin cel Mare a luat o serie de masuri
importante din punct de vedere politic dar mai ales religios, dintre care amintim:

Edictul de la Milan (313) —
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Prin acest edict asigura libertatea si victoria crestinismului Tn Imperiu. Din tolerant fata
de toate religiile, Constantin devine protector al crestinismului. Imparatul acorda crestinismului o
serie de masuri favorabile: scuteste pe clericii crestini de obligatia grea si costisitoare a
functiunilor municipale, acorda subventii importante pentru intretinerea clerului, inlatura din
legile penale dispozitii si pedepse contrare spiritului crestinismului: rastignirea, zdrobirea
picioarelor, stigmatizarea (arderea cu fierul rosu). Constantin cel Mare a generalizat, ca zi de
repaus In Imperiu, in 321, Duminica, sarbatoarea saptamanala a crestinilor.

Imediat dupa edictul din anul 313, Tmparatul scuteste pe clericii crestini de obligatia
grea si costisitoare a functiunilor municipale. Scuteste Biserica de dari, drept de care nu se
bucurau templele pagane, si ii returneaza tot ceea ce 1i fusese confiscat, acordandu-i si dreptul de
a primi legate si donatii. Totodata, el acorda ca ajutor episcopilor sume importante din tezaurul
statului, pentru ridicarea de biserici si intretinerea clerului. El acordd Bisericii dreptul de
eliberare a sclavilor si confera episcopilor dreptul sa judece pe cei ce n-ar voi sa fie judecati dupa
legile statului.

Dupa victoria finala asupra lui Liciniu in 323, emblemele pagane incep sa dispara si se
inmultesc masurile favorabile crestinismului. Constantin tolereaza cultul pagan, restrangandu-I
insd treptat prin anumite masuri. Cultul imparatului a pierdut sensul lui religios, pastrand mai
mult semnificatia lui politica: cinstirea autoritatii imparatului ca exponent al puterii Imperiului
roman. Impiaratul si mama sa Elena, dideau episcopilor indemnuri si mijloace materiale ca si
repare bisericile sau sa ridice altele mai mari. Cultul crestin a luat o mare dezvoltare, pelerinajul
la Locurile Sfinte a luat un mare avant. In unele locuri, unde crestinii erau in majoritate, ei au
luat templele pagane, le-au transformat in biserici, le-au inchis sau chiar le-au daramat.

Alegerea unei noi capitale —

Roma nu mai era capitala unica a Imperiului roman, de la Diocletian, care 0 mutase la
Nicomidia. Constantin s-a hotarat sa paraseasca definitiv (Roma pagéana si sa ridice un alt oras de
resedintd. Acesta a fost Bizantul, pe Bosfor, care a primit numele de Constantinopol - orasul lui
Constantin, inaugurat la 11 mai 330. Constantin face din Bizan{ o capitala de Imperiu crestin,
care trebuia sa arate aceasta, prin bisericile, monumentele, atmosfera sa.

Sfanta Elena, mama evlavioasa a Sfantului Constantin, este cea care s-a nvrednicit de
gasirea lemnului Crucii pe care a fost rastignit Hristos, cea Ingropata in dealul Golgotei (sau al
Capatanii), alaturi de crucile celor doi talhari rastignifi. Cu mare greutate a aflat sfanta Crucea,
iar pentru a o deosebi de celelalte doua cruci a fost nevoie de o minune de la Dumnezeu, care a
facut ca Crucea Sa sa invieze un mort. Tot Sfanta Elena e cea care a zidit foarte multe biserici in
Ierusalim si in alte parti ale imperiului.

Convocarea Sinodului I ecumenic de la Niceea din 325 —

Convocarea Sinodului I Ecumenic de la Niceea din anul 325 constituie unul din meritele
deosebite ale Imparatului Constantin. Vazand tulburarea crescandi promovati de erezia lui Arie
din Alexandria, Constatin s-a decis sa convoace pe episcopii Imperiului intr-un Sinod general sau
Ecumenic spre a defini impreund adevarurile de credintd si a asigura unitatea crestinismului. Ca
un om de stat experimentat, Constatin si-a dat seama cad unitatea crestinismului si pacea si
linistea Bisericii constituie elementul de viati si de rezistenta al Imperiului Roman universal. In
locul pluralitatii zeilor pagani era preferatd existenta unei singure credinte in Imperiu, cea
crestind, caci ea asigura si unitatea lui politica.

Constantin a primit botezul de la episcopul semiarian Eusebiu de Nicomidia si alti
clerici, cu cateva zile Tnainte de Rusalii, in luna mai 337. El a murit curand dupa aceea, la 22
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mai, acelasi an, in Duminica Rusaliilor si a fost ingropat in Biserica Sfintii Apostoli din
Constantinopol, ctitoria sa, cu mare fast.

CONCLUZII

Viata imparatului Constantin cel Mare, miscat de miile de crestini martirizati la
Nicomedia, pe cind avea rangul de tribun si participa la razboaie, dar mai ales crescut in duhul
bunatdtii de mama sa Elena, este caracterizatd de urmatoarele fapte majore pentru istoria si
credinta Bisericii crestine:

1. Prin Edictul de la Milan (din anul 313) asigura libertatea si victoria crestinismului
in Imperiu. Din tolerant fata de toate religiile, devine protector al crestinismului.

2. Dupa anul 317, Constantin a inceput a bate monede cu monogramul crestin.

3. Constantin cel Mare a generalizat, ca zi de odihna in Imperiu, in 321, Duminica,
sarbatoarea saptamanala a crestinilor.

4, Dupa victoria finald asupra lui Liciniu 1n 323, insemnele pagane incep sa dispara

si se inmultesc masurile favorabile crestinismului. Imparatul si mama si Elena, sustineau
repararea bisericilor sau construirea altelor mai mari. Cultul crestin a luat o mare dezvoltare,
pelerinajul la Locurile Sfinte a luat un mare avant, fapt marcat si de descoperirea Sfintei Cruci de
catre impariteasa Elene in anul 326, pe care Episcopul Macarie al Ierusalimului a inaltat-0 in
fata mulgimilor 1n ziua de 14 septembrie 335, moment cinstit si de noi 1n fiecare an.

5.  Alegerea unei noi capitale pe Bosfor, unica a Imperiului roman care devine
crestin, ce a primit numele de Constantinopol - orasul lui Constantin, inaugurat la 11 mai 330.

6.  Convocarea Sinodului I ecumenic de la Niceea din anul 325 —in vederea asigurarii
si promovarii adevarului de credinta care sta la temelia Bisericii.

Toate acestea pe langa alte masuri de interes bisericesc, dovedesc dorinta lui Constantin
cel Mare de a ridica si de a ajuta Biserica, de a asigura unitatea crestinismului si a face din
aceasta unitate elementul de viata si de rezistenta al Imperiului.

Pentru menitele sale si mai ales pentru privilegiul de da crestinismului libertate de
manifestare, Biserica I-a cinstit in chip deosebit, trecandu-1 in randul Sfintilor, alaturi de masa sa
Elena (numindu-i ,, intocmai cu Apostolii”), in ziua de 21 mai.
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ABSTRACT

English Abstract: This articles presents the Sacrament of Confession and the effects that
it has both on the ecclesial community in general and for each believer in particular. The
role of the Sacrament of Confession is: the elimination, cleansing and expiation of sins.
The pages of Scripture we have revealed that the most important part of repentance is
regaining the harice state before sin. The inner transformation of man through
repentance is extremely important;God urges man to reject sin and return to Truth. All
along the Scripture, repentance was presented and understood as the highest virtue, not
only because it is a virtue in itself but because it creates a state of inner tension that
continuously urges man to return to God.

Romanian Abstract: Acest articol trateaza despre Taina Spovedaniei si efectele pe care
aceasta le are atdt asupra comunitatii eclesiale, cdt si pentru fiecare credincios in parte.
Rolul Tainei Mdrturisirii este: eliminarea, purificarea si iertarea pdcatelor. In sfinta
Scriptura importanta pocdintei este data de recapatarea starii harice avuta inainte de
comiterea pdcat. De asemenea, este de o valoare extrem de mare este faptul ca prin
pocainta are loc transformarea launtrica a omului, prin care Dumnezeu ne indemnad sa
respingem pdcatul si sa revenim la adevar. De aceea pocaintain toata Scriptura a fost
prezentata si intelesa ca cea mai mare calitate, nu ca este o virtute in sine, ci pentru ca
prin tensiunea interioara urgenteaza continuuintoarcerea omului la Dumnezeu.

Keywords: Sacrament of Confession, repentance, ecclesial, virtues, harice

Introducere

Sfintele Taine sunt mijloacele reale prin care membrii Bisericii se impartasesc de harul
mantuitor si sfintitor ce izvordste din jertfa si invierea hristica, de aceea reprezentd hrana cea
spirituald a crestinilor. Ca lucrari sfinte tainele actualizeazd si permanentizeaza in chip vazut,
harul nevazut pe care Hristos prin Duhul Sfant il pogoara asupra credinciosilor si intregii
Biserici. ,,Biserica e intruchipatd in ele ca madularele in inima... Biserica se preface in ele,
deoarece cele mai tari biruiesc, precum si fierul varat in foc se preface in foc, nu focul in fier”

[1].

Sfintele Taine au fost instituite de Hristos si Incredintate Bisericii pentru ca prin ele
omul sa primeascd harul Duhului Sfant, sd dobandeascastatutul de crestin incepand de la botez
pentru a trai in comuniune cu Hristos. Aratand cine este intemeietorul tainelor Sfantul Ambrozie
intreaba retoric, zicand: ,,Cine este autorul Sacramentelor daca nu Domnul Iisus?...” [2]. Prin
Sfintele Taine Arhiereul nostru cel Mare, Mantuitorul Iisus Hristos, care a strabatut cerurile
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(Evrei 4,14)este prezent si lucrdtor, prin preotia speciald de succesiune apostolica, cu toti cei ce
cred si sunt uniti cu El ca stare harica a preotiei imparatesti, obstesti (I Petru 2,9), vrednicie care
presupune puritate si deci pocainta.

Dat fiind faptul ca viata omului in trup, chiar si dupa botez, dupa purificarea de pacat
(stramosesc si personal), este supusa senzualitdtii si aplecatd spre pacat, Hristos a intemeiat
Taina Pocadintei sau a Spovedaniei, prin care oamenii sa fie restabiliti in har, iertatide pacate, de
bolile spirituale, pentru a fi apti unirii cu Biseirca, si ridicari ,,la masura varstei deplinatati Lui”
(Efes. 4,13).

1. Taina Sfintei Spovedanii din punct de vedere biblic si dogmatic

Stanta Scripturdprezintd pocdinta drept o necesitate a vietii omului, care dupa caderea in
picat a simtit nevoia de a se apropia de Dumnezeu. In intreg Vechiul Testament vedem cum
Dumnezeu cheama neincetat pe oameni sa se apropie de El, sa intre in comuniune cu El pentru a
avea astfel viata vesnica si pentru a seimpartasi de darurile sale (Osea 4,6; 6,1; 11,7; Amos 5,4;
Sofonie 2,3; 3,13; leremia 3,7,14,22; Iezechiel 18,31). Dar in sine pocdinta este un dar al lui
Dumnezeu care raspunde efortului omenesc depus in vederea eliberarii de pacat si de patimi.
Tema pocaintei este apmlutratata in psalmi, care pleaca de la drama omului indepartat de
Dumnezeudatorita pacatelor sale: ,,pana cand, Doamne, ma vei uita pana in sfarsit? Pana cand
veiintoarce fata Ta de la mine?” (12,1). De aici si structura lui sufleteasca care este tulburata
denumeroase si puternice conflicte de constiintd (Ps.50), dar care il indreapta catre Creator ,,cand
Te-am chemat, m-ai auzit, Dumnezeul dreptatii mele! Intru necaz m-ai desfatat! Milostiveste-Te
spre mine si ascultirugaciunea mea” (Ps. 4,1).

In Noul Testament pociinta este conditia prima a intrarii in imparatia lui Dumnezeu
propovaduita si intemeiatd de Mantuitorul lisus Hristos, prezentata sub trei aspecte. In primul
rand se vorbeste de o Tmparatie ce se realizeaza in launtrul omului (Luca 17,21), adica in
congtiinta lui, In care pocdinta este cea care o initiazd. Apoi de ceaa comuniunii cu ceilalti
credinciosi, in cadrul sacramental bisericesc(Matei 6,33; 21,43; Marcu 12,34). lar in al treilea
rand Impiritia lui Dumnezeu este prezentata ca fiind si cea din Ceruri, cea viitoare, imparatie din
care vor face parte toti cei buni care au dobandit iubirea vesnica (Luca 16,16; 18,17; Matei
21,43), definiti dogmatic prin Biserica triumfdtoare. Biserica din lume cea luptitoare are ca
mijloace necesare dobandirii imparatiei ceresti Sfintele Taine, prin care omul credincios intrd in
comuniune cu Hristos, pregustand bucuria vesniciei.

Taina Sfintei Spovedanii, prin care Hristos savarsitorul ei nevazut ofera harul iertarii
pacatelor marturisite cu cainta in fata episcopului sau preotului, a fost instituitd odata cu suflarea
Duhului asupra Apostolilor, in prima zi a invierii: ,,Luati Duh Sfant, cdrora veti ierta pacatele le
vor fi iertate, si carora le veti tine vor fi tinute”(Ioan 20, 22-23). Mitropolitul Antonie Bloom,
vorbind despre actul pocaintei zice: ,,Cand ne gandim la pocdintd, vedem mereu imaginea
obscurd sau cenusie a durerii, a unei inimi stranse, a lacrimilor, a unei tanguiri fara capat pentru
trecutul nostru, atat de intunecat si de nevrednic. Nevrednic de Dumnezeu, de noi, de viata care
ne-a fost datd. Aceasta este doar o parte a pocaintei, mai bine zis trebuie sa fie doar o clipa a ei.
Pocainta trebuie sd creasca in bucurie si lucrare. Fard acestea, pocdinta este neroditoare, fara
acestea, ceea ce putea deveni pocdinta se transforma in regret, regret steril care de cele mai multe
ori omoara forta de viatd in loc sda o trezeascd, sa o innoiascd” [3]. Pocdinta este de fapt o
metanoia (Metdvoua, ag, 1} se traduce pocdinta, schimbarea gandului, convertire)o schimbare a
mintii de la rau catre bine.

Prin Taina Pocaintei, credinciosul primeste iertarea de pacate, prin marturisirea lor
sincerd si cainta fierbinte, facuta in fata preotului sau a episcopului, reprezentantii vazuti ai lui
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Hristos investiti haric in preotia de succesiune apostolicad. ,,A fi iertat inseamna ca cineva te
iubeste intr-atat de mult, incat este capabil sa preia asupra sa pacatul tau si sa-I curme in sine”[4].
In asentimentul parintilor induhovniciti, sub aspectul convertirii personale: ,pocdinta este
cotitura vietii, rasturnarea gandurilor, schimbarea inimii ce ne intoarce cu fata ciatre Dumnezeu
intr-o nadejde plina de bucurie si freamat, in increderea ca, chiar dacad nu meritim mila lui
Dumnezeu, Hristos a venit pe pamant nu ca sa judece, ci ca sd mantuiascd, a venit nu la cei
drepti, ci la cei pacatosi.... Pana nu ne vom accepta viata pana la capat, fard a lasa ceva din
intregul ei, pand nu o vom accepta ca din mana lui Dumnezeu, nu ne vom putea elibera de
nelinistea interioara, de captivitatea interioara si de protestul interior” [5].

In scrierile Noului Testament Pocdinta ocupa un loc central. Sfantul loan Botezatorul si
insusi Mantuitorul, isi incep propovaduirea lor prin vestirea pocdintei: ,,Pocditi-va, cd s-a
apropiat impdaratia cerurilor”(Matei 3,2; 4,17), ,,Pocaiti-va si credeti in Evanghelie”(Marcu 1,15).
Iar Mantuitorul trimite pe ucenicii Sai sd propovaduiasca lumii ,,pocdinta spre iertarea pacatelor”
(Luca 24,47 ; 3,3).

Locurile clasice care se refera la pocdinta sunt cele prezentate de Sfantul Apostol Pavel,
care dupa convertirea sa de pe drumul Damascului, propoviduieste pe Hristos cu mult zel. In fata
paganilor din areopagul Atenei, el rosteste o predicd miscatoare axatd pe pocdinta:,,Dar
Dumnezeu, trecand cu vederea veacurile nestiintei, vesteste acum oamenilor ca toti de
pretutindeni sa se pocaiasca”(Fapte 17,30). Apoi, cheama preotii Bisericii din Efes pe care ii
invatd despre necesitatea pocdintei astfel: ,,n-am ascuns nimic din cele folositoare, ca sa nu vi le
vestesc si sd nu va invag, fie naintea poporului, fie prin case, marturisind si iudeilor si elinilor
intoarcerea la Dumnezeu prin pocainta si credinta in Domnul nostru lisus Hristos (Fapte 20, 21).

De asemenea, Sfantul Apostol Pavel scrie romanilor ca pocdinta este darul bunatatii lui
Dumnezeu: ,,Sau dispretuiesti tu bogatia bunatatii Lui si a ingdduintei si a indelungii Lui rdbdari,
nestiind ca bunatatea lui Dumnezeu te indeamna la pocdinta?” (Rom 2,4). Inima impietrita si
nepocaita isi agoniseste manie in fata judecatii cand se va rasplati fiecaruia dupd faptele lui.
»Acum ma bucur, nu pentru cd v-ati intristat, ci pentru c@ v-ati intristat spre pocdinta. Caci v-ati
intristat dupa Dumnezeu, ca sa nu fiti Intru nimic pagubiti de catre noi. Caci Intristarea cea dupa
Dumnezeu aduce pocaintd spre mantuire, fard pdarere de rau; iar Intristarea lumii aduce
moarte”(2Cor 7,9-10).Un alt eveniment de importanta capitald din viata Sfantului Apostol Pavel
il intalnim 1n activitatea lui la Efes legat de cei sapte fii ai lui Scheva biruiti de duhul cel rau pe
care au vrut sd-1 scoata dintr-un om(Fapte 19,11-18), emiment inspdimantator in urma caruia:
,multi dintre cei ce crezuserd veneau ca sd se marturiseasca si sa spuna faptele lor”(Fpte 19,18).

La Sfantul Ioan Evanghelistul gasim alte referinte le pocaintd care sunt strict legate de
invatatura despre pacat: ,,Dacad zicem ca pacat nu avem, ne amagim pe noi ingine si adevarul nu
este intru noi. Dacd marturisim pacatele noastre, El este credincios si drept, ca sd ne ierte
pacatele si sd ne curateasca pe noi de toatd nedreptatea”(l Ioan 1,8-10). Datoritd universalitatii
pacatului pocdinta este o stare permanentd a celor ce formeaza comunitatea Bisericii, aflati atét
in progres dar si regres spiritual. Acest fapt il aratd ucenicul iubit de Domnul prin Bisericile din
Apocalipsd chemate la pocdinta de Ingerul trimis lor, in Efes: ,,Dar am impotriva ta faptul ca ai
parasit dragostea ta cea dintdi. Drept aceea, adu-ti aminte de unde ai cazut si te pocdieste si fa
faptele de mai Tnainte” (Apocalipsa 2,4-5). Ingerului Bisericii din Sardes 1i scrie: ,,Stiu faptele
tale, ca ai nume, ca traiesti, dar esti mort. Privegheaza si intareste ce a mai rdmas si era sa moara.
Caci n-am gasit faptele tale depline inaintea Dumnezeului Meu. Drept aceea, adu-ti aminte cum
ai primit si ai auzit si pastreaza si te pocaieste” (Apocalipsa 3,1-3).
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Tinidnd seama de marturiile biblice si patristice, pacatul are doud consecinte principale:
pe de 0 parte altereaza firea omeneascd iar pe de altd parte rupe comuniunea omului cu
Dumnezeu. Asadar obiectul pocdintei este tamdduirea firii umane si refacerea comuniunii cu
Dumnezeu.

Pe baza temeiurilor scripturistice putem observa urmaitoarele aspecte principale ale
pocaintei pe care gandirea patristica si teologica le-a sintetizat astfel[6]:

- convertirea,

- hotararea,

- cainta continua si

- marturisirea pacatelor.

,In practica bisericeascd, marturisirea are insemnitatea de a curati constiinta in scop de
a se face vrednic pentru cuminicare cu Santele Taine. Daca insa dohovnicul presimte asupra
constiintei penitentului oarecare pacate grele, si putina cainta, apoi poate sa-i amane pe un timp
invoirea de a se impartasi; dar in asemenea caz dohovnicul trebue a cere instructiuni de la
Episcopul seu. Dohovnicul singur de sine pote sd dea penitentului canon secret constatator din
post, rugaciune si alte esercitii pioase, fara sa-1 lipseasca de cuminicare...” [7].

Pilda fiului risipitor este exemplul cel mai elecvent al convertirii, ea reprezinta o scoala
a pocaintei. Primul pas al intoarcerii la Dumnezeu este vinerea in fire (Fapte 17, 30), iar pentru a
dobandii darul Duhului Sfant si iertarea pacatelor, potrivit Sfintei Scripturi omul, trebuie sa se
converteasca si sd se boteze (Fapte 2, 37-38). Scripturistic pocdinta este asociata fie botezului, fie
credintei (Fapte 20,21) ca Tmpacare cu Dumnezeu (2 Cor 5,10).Aceasta stare este prezentata si de
Canonul cel Mare al Sfantului Andrei Criteanul, ca imn al pocdintei, care descoperdstatutul
omulindepartat de Dumnezeu, pacatul experiat la nivel personal. Canonul cel Mare al Sfantului
Andrei Criteanul deplange incidenta pacatului in om care vatama firea: ,,am primit”, ,,am fost
amagit”, ,,am cazut”, ,,am calcat porunca”, ,,m-am ntunecat”, ,,m-am innegrit”, ,,m-am intinat”,
,»m-am cufundat in noroi, bogatia sufletului cheltuind cu ratacirile mele”. Chemarea la pocainta
este o lucrare a Duhului Sfant, plinita in cadrul Bisericii prin Sfintele Taine: ,,Biserica primeste
corb si scoate porumbita..., fiindcd atunci cand intrd-n ea un rapitor si lacom, si aude
dumnezeiestile cuvinte ale Tnvataturii ce schimba la cuget si din lup se face oaie” [8].

Biserica este prin scramentalitatea ei, scdldatoarea Siloamului, sau Vitezda la care
Hristos ne trimite in permanentd. Prin prezenta continud a Lui Hristos, ea are puterea iertari si
vindecari, de aceea Sfantul Simeon Noul Teolog zice: ,,Sa cautdm prin urmare pe Hristos, in care
imbracati fiind prin dumnezeiescul Botez (Gal 3, 27) ne-am dezbracat de faptele rele, céci
fiind,mai sfintiti In chip nesimtit, pe cand eram inca prunci si cu gandul si cu varsta, ne-am
intinat 1n tinerete pe noi insine”’[9].Sub toate aspectele sale, pocainta vizeaza imbunatatirea
intregii firi umane, Innoirea mintii noastre (Rom 12,2), imbracarea omului nou in harul mantuitor
st sfintitor, spre deplina crestere in cunoastere si asemanare cu chipul dumnezeiesc (Col 3,10).
Sfanta Tainaa Spovedaniei din punct de vedere liturgic

Prin Sfintele Taine omul,purificat, ca madular al Trupului lui Hristos, primeste arvuna
vietii vesnice §i toatd puterea de care are nevoie pentru a creste si a se desavarsi in noua sa viata
pe care a inceput-o de la botez.

Sfinta Taind a Spovedaniei, numitd si Marturisire sau Pocdinta, este una din cele sapte
Sfinte Taine ale Bisericii instituite de Hristos. Spovedania se mai numeste si al doilea Botez,
pentru caracterul ei reintegrator Tn comuniunea bisericeasca. Prin Taina Sfantului Botezul omul
primeste iertarea atat de pacatul stramosesc, cat si de toate pacatele facute de la nastere pind in
clipa savirsirii lui, iar prin Taina Marturisirii primeste dezleagare si iartare de toate pdcatele
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facute de la Botez, si de la ultima spovedanie. De aceea Pocdinta este Taina renasterii
duhovnicesti, a reinvierii, este al doilea Botez prin care se reface comuniunea cu Dumnezeu
intrerupta prin caderea in pacat, prin incalcarea voii lui Dumnezeu cuprinsa in Legea morala.

Revelatia dumnezeiasca, precum si constiinta morald aclama universaliatea pacatului
savarsit de oameni.,,Nu este om drept pe pamant care sa faca binele §i sa nu pacatuiasca”
(Ecclesiast 7,20); ,,daca zicem cd pacat nu avem, ne amagim pe noi insine si adevarul nu este
intru noi” (I Ioan 1,8). Mantuitorul Hristos a inceput lucrarea Sa in lume rostind cuvintele:
,,Pocdifi-va caci s-a apropiat imparatia cerurilor” (Matei 4,17).

Spre deosebire de pocainta in sens general Taina Pocaintei este dedicatd celor ce se
pregitesc pentru a primi Sfinta Impartasanie, asa cum arati Sfantului Apostol Pavel: ,.Sa se
cerceteze omul pe sine si numai asa sd manance din aceasta paine si sa bea din acest pahar” (I
Cor. 11, 27-30). Aceasta cercetare de sine se refera stict la Taina Pocaintei, la Spovedanie, care
premerge primirea Lui Hristos prin Sfanta Euharistie.

Mantuitorul Hristos a instituit Taina Spovedaniei sau a Marturisirii dupd momentul
invierii Sale din morti cand a dat Sfintilor Apostoli puterea iertarii pacatelor prin rostirea
cuvintelor: ,,Pace voua; precum M-a trimis pe Mine Tatal si Eu va trimit pe voi”. Si zicand
aceasta a suflat asupra lor si a zis: ,,Luati Duh Sfant; carora le veti ierta pacatele le vor fi iertate
si carora le veti tine, vor fi tinute”(Ioan 20, 21-25).

Preotia sacramentald de succesiune apostolica este investitd cu harul iertarii pacatelor,
pentru credinciosiicare se apropie cu frica si credintd de Hristos printr-o marturisire sincera.
Aceasta stare este atestatd n chip anticipativ de psalmistul David care simtind povara pacatului I-
a marturisit. ,,Marturisi-voi faradelegea mea Domnului; si Tu ai iertat nelegiuirea pacatului meu”
(Psalmul 31, 6).

La Inceputurile Bisericii crestine preotii sau episcopii puteau savarsii taina spovediei in
baza hirotoniei harice, dar intrucét s-a constatat ca duhovnicul trebuie sa aiba accepul oficial si
garantia canonicda Bisericii, s-astabilit o noud ierurgie-hirotesia intru duhovnic (savarsita de
episcop). Precizdm ca aceastd randuiald bisericeasca ofera doar dreptul si dezlegarea de a
spovedii, nu si puterea harici pe care o are preotul sau episcopulde la hirotonie. In caz de
exceptie din absoluta necesitate preotul in baza hirotoniei poate spovediichir daca nu este
hirotesit duhovnic.

Elementele constitutive ale tainei pocaintei sunt: marturisirea pacatelor, cainta pentru
ele si dezlegarea pacatelor, urmata dupd caz sau nu de epitimie sau canon[10]. Dezlegarea de
pacate este esenta tainei marturisirii, caci acum are loc Tmpartagirea harului iertdrii; in mod
nevazut, prin mana episcopului si a preotului lucreaza Hristos iertand pe cel ce si-a marturisit cu
zdrobire de inima pacatele savarsite[11]. Sfantul loan Gura de Aur invatand despre iertarea
pacatelor realizatd in Taina Pocaintei zice: ,,De fiecare datd cand tu cazi inaintea adunarii
(Biserica n.n.) ridica-te. Astfel, de fiecare datd cand tu pacatuiesti, pocaieste-te de pacatul tdu; nu
deznaddjduii de tine Tnsuti, chir dacd tu pacatuiesti a doua oard, pocdieste-te a doua oard” [12].
Dupa ce penitentul a marturisit sincer pacatele, preotul rosteste rugaciunea de iertare: ,,Domnul si
Dumnezeul nostru lisus Hristos, cu harul si cu indurarile iubirii Sale de oameni, sa te ierte pe
tine, fiule (N), si sa-ti lase tie toate pacatele[13].

Dupa invatatura Bisericii Ortodoxe adevaratul savarsitor al Tainei Spovedaniei este
Mantuitorul lisus Hristos, iar preotul este un martor dar si iconomul Tainelor Sfinte (I, Cor. 4,1):
,»latd, fiule, Hristos std nevazut, primind marturisirea ta cea cu umilinta... Si eu sunt numai un
martor, ca sa marturisesc inaintea Lui toate cate imi vei spune mie”. Preotul, in virtutea harului
preotiei si a duhovniciei, impartaseste harul iertdrii pacatelor prin dezlegarea ce o face
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penitentului. De aceea penitentul simte totdeauna o mare usurare si mangaiere dupa Spovedanie,
o vindecare de bolile spirituale cauzate de pacat[14].

Potrivit invataturii de credintd ortodoxa marturisirea pacatelor inaintea duhovnicului
trebuie sa fie:

a) Completd, adica sa cuprinda toate pacatele savarsite dupa botez sau, mai exact, de la
ultima spovedanie, si sd nu ascunda nimic din cele faptuite;

b) Sincera si de bunavoie;

¢) Secreta (facuta in taina);

d) Cu umilinta si cu zdrobire de inima, adicd cu parere de rdu pentru pacatele savarsite
si cu dorinta sincera de a nu le mai face.

Asadar, momentul haric principal al Sfintei Spovedanii este dezlegdrea pacatelor si
iertare lor de Hristos, prin molifta pe care o face duhovnicul, zicand: ,,...si eu nevrednicul preot si
duhovnic, cu puterea ce-mi este data, te iert si te dezleg de toate pacatele, in numele Tatalui si al
Fiului si al Sfintului Duh. Amin”. Prin Pocainta crestinul care se caieste de pacatele facute si le
marturiseste Tnaintea preotului, primeste de la Dumnezeu iertarea lor, fiind reagezat in starea
harica din care a cazut datoritd acestora. De aceea Pocainta este Taina Tnsanatosirii sufletesti a
crestinului, si a refacerii comuniunii eclesiale, desigur trdita la nivel personal.

Pocainta ca Taina a restabilirii vieti crestinilor, sta alaturi de Taina Sfantului Maslu care
restabileste pentru binele personal si al Bisericii viata credinciosului, vindecandu-l de bolile
trupului si sufletului: ,,De este cineva bolnav intre voi sd cheme preotii Biserici si sd se roage
pentru el, ungdndu-1 cu untdelemn, in numele Domnului. $i rugidciunea credintei va mantui pe
cel bolnav si Domnul il va ridica si de va fi facut pacate se cor ierta lui”( Iacov 5, 14 si 15).

3. Dimensiunea eclesiologica a Tainei Sfintei Spovedanii

Biserica este comunitatea si institutia teandrica avand: “0 misiune teocratica spirituala si
nu poate renunta la acesta fard sa-si tradeze propria-i natura.” [15].

lisus Hristos,intemeitorul Sfintelor Taine - este adevaratul lor savarsitor, cici harul
impartasit Tn mod nevazut prinSfintele Taine reprezintd prezenta Sa iconomica in societatea
fiecarui timp. Prin Sfintele Taine,lisus Hristos continud lucrarea mantuitoare in Biserica, prin
Duhul Sfant. Caracterul eclesiologic al Sfintelor Taine implica nu numai structura sacramentald a
Bisericii, ci §i exclusivitatea Bisericii de a le savarsii prin slujitorii ei, adica prin episcopi si
preoti. Numai SfintilorApostoli si urmasilor lor, episcopilor si preotilor, Mantuitorul le-a dat
puterea dea invita, de a sfinti si de a conduce pe credinciosi la mantuire (Ioan 20,21-23; Matei
28,18-20; Marcu 16,15-16) si i-a investit cu puterea Duhului Sfantpentru slujirea de iconomi ai
Tainelor lui Dumnezeu (I Cor. 4, 1).

Dintre Sfintele Taine, Spovedania, sau marturisirea pacatelor, prezinta o importanta
deosebita din punctul de vedere al lucrarii moralizatoare, cu un pronuntat caracte eclesial. Ea este
mijlocul prin care preotul pdtrunde direct in tainele sufletului credinciosului, ca sfatuitor,
mangaietor, invatator dar si medic si judecator.

Primirea demnitatii sacerdotale Inseamna si cea mai inaltd raspundere moral-spirituala,
de care trebuie sa fie pe deplin congstient fiecare slujitor al sfantului altar: ,,Nu fi nepasator fata de
harul care este in tine, care ti s-a dat prin proorocire, cu punerea mainilor preotiei”( I Timotei:
IV, 15). Duhovnicul trebuie sa se roage sa-l lumineze Dumnezeu (Can. 18 Teofil al Al.).
Duhovnicul este pdrintele spiritual al ucenicilor care nu trebuie sa uite niciodatd cd raspunde
pentru ei. Printele Dumitru Staniloae referindu-se la duhovnic citeaza din Evhologhion: ,,cel ce ia
asupra sa sarcina cea grea a duhovnicului dator este sa se facd chip si pilda tuturor cu infranarea,
cu smerenia, cu lucrarea a tot felul de fapte bune, rugandu-se in tot ceasul lui Dumnezeu ca sa i
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se dea lui cuvantul intelegerii si al cunostintei ca sd poatd indrepta pe cei ce nazuiesc citre el.
Mai intai de toate dator este sd posteascd miercurea si vinerea peste tot anul ca pe temeiul
faptelor bune sa poatd porunci si altora sa le faca” [16].

Tot marele nostru teolog Parintele Profesor Dumitru Staniloae spunea ca in duhovnic se
intalnesc trei persoane: prietenul- te iubeste; judecatorul-care vede lucrurile drept; medicul care
vrea sd te insdnatosesti. Duhovnicul trebuie sd aibd o viatd curatd si o credintd dreaptd si
nestramutata. O alta calitate morala pe care trebuie sd o aiba duhovnicul este dragostea fata de
Dumnezeu si fatd de oameni (I lona, 16). Pe langa bunitatea izvoratd din iubire, duhovnicul
trebuie sa aiba smerenie, dar el trebuie sd aiba si indulgenta, fara ca prin aceasta sa genereze
exceptii de la normele religios-morale ale credintei ortodoxe.

Comuniunea cu Dumnezeu, in Hristos, prin Sfintele Taine, confera credinciosului
cunoasterea tainelor divine, intarindu-1 in lupta cu pacatele personale. In acest sens, Tertulian
zice: ,,asadar, nimeni sa nu se amageasca pe sine ca se numara printre auditorii novici, ca si cum
in aceasta situatie si-ar fi incd permis sa gresesti; de indata ce L-ai cunoscut pe Domnul, teme-te;
de indatd de ai ajuns in fata Lui, respecta-L” [17]. Primirea Sfintelor Taine ajutd crestinului sa
creasca 1n har, sa se intareasca in duh si sa dobandeasca viata cea vesnica.

Crestinii prin intermediul sfintelor Taine pot sporii neincetat in virtute, ca sarguitori ai
faptelor bune. Viata crestind e o continud lupta prin care crestinul nu trebuie sa se lase biruit de
rau, ci sa biruie raul prin bine (Rom 12, 21).

Omul post-modern, dupa milenarele sale tampondri cu istoria, a devenit o fiinta
autonoma, secularizata. Nu cautd motive, nu scorneste n principii, nu are timp de principii, nu se
preocupa de semeni, care la randul lor, il ignord, nu isi pune prea multe intrebari pentru cd are
senzatia ca detine raspunsurile care 1i pot fi utile.

Stanta Taind a Spovedaniei este liantul care aduce omului contemporan impécarea cu
sine insusi prin revenire in fire, la normalitate, ca rezultat direct al impacarii cu Dumnezeu si al
iertdrii de pacate. Dar mai mult decat atat spovedania reprezintifactorul de stabilitate reitegrator
in marea comuniune $i comunitate a Bisericii, al regasirii paradisului pierdut in urma caderii in
fariseism, ignorantd, autosuficienta si egoism date de pacat.

Concluzii

Sfanta Taind a Spovedaniei sau a Marturisirii §i iertdrii pacatelor este o lucrare sfanta
de refacere a legaturi de iubire si de comuniune dintre omul credincios si Dumnezeu pe de o
parte, si dintre credincios $i semenii sai, pe de altd parte. Prin Sfanta Taind a Spovedaniei, sau a
impacari cu Dumnezeu si cu Biserica, credinciosul, care regretd pacatul, 1l marturiseste si se
straduieste sd nu-1 mai sdvarseasca. Spovedania este experienta iertdrii, eliberdri si a vindecari
sufletului ca inceput nou si bun al vietiiin Hristos.

Taina Sfintei Spovedani este, asadar, o realitate a Tnhnoirii vietii spirituale si a cresterii
duhovnicesti 1n legatura de iubire fatd de Dumnezeu si fatd de semeni.
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ABSTRACT

Definying illness is not an easy process, nor from medical perspective nor from theological one
or individual perspective. However, the most important and truely significant seems to be the
latter; how the contemporary man defines illnesses and how he uses this process to redefine his
true being. Nowadays we face an obvious spiritual crisis meant to urge each of us to start a new
process of redefining our spiritual identity. This paper is intented to remind us of the essence of
our being on the one hand and of the Christian duty to fight against illness on the other hand, to
bear permanently with us the model of Jesus, of the Holly Parents, who were subject to deseases
also out of reasons that are related to God’s iconomy. The limits of medicine are visible there
where miracles start to reveal themselves and the healing of the body symbolizes and announces
the healing of the entire Being.

Keywords: illness, spirituality, theological perspective, psychological perspective,
healing, therapy

Introduction

Although medicine has reached high scientific standards nowadays, doctors lost the core
means of communicaions with the patients. More and more doctors are now focussed on the
illness in itself rather than the patient. Treating the patient somehow from the outside, they
deprive the patient of the means that may help him face the illness successfully.

The dominant values of the Western civilisation favour such an attitude. If the patient
suffers from a type of cancer, the doctor is more preoccupied of submitting the patient to
different types of treatments, transforming him into an experimental element deliberately
ignoring the psychological and spiritual meaning of the desease he suffers from.

In an interview published by ,,The Watch” magazine, doctor Pavel Chirila mentioned the
theology of illness as a discipline of study that he is determined to teach to young Romanians: ,,I
teach a discipline-called the theology of illness-which encompasses bioethics, a modern
discipline that is now taught abroad and included in higher education, because almost anything
can no longer be, epistamologically speaking, without an ethical approach of the respective
field”.[1]

In the interviews he offers on this theme, he emphasizes the importance of developping a
Christian bioethics based on the Holy Scripture, on the love experience of the Church and
patristic learning [.....].According to him, Christian bioethics is a part of general biothics, based
on four specific principles: firstly, the Christian bioethic man must believe that the material
universe, the biological reign is a divine creation, that is was made before man and for man and
that is why man has been created in the last day of creation; so that a universe shall be made for
him; man has become a coronation of divine creation; man is a being created by God and the
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anatomic and spiritual integrity of human being is sacred. Chritian bioethic cannot function
without this axiom.

In the present work we try to align our efforts to those of Dr. Pavel Chirila by resizing
and repositioning the significance of illness in the Christian life.

In other words, we remind the Christian theology bases of illness in general and of
suffering in particular, of the modes of healing, using the current specialized literature, the
founding teachings of the Holy Scriptures and of the Holy Fathers.

1.Reference literature in the field of Theology of IlIness

The most cited writings in literature draw our attention back to translations of Jean-
Claude Larchet, Theology of Iliness [2] and The Christian in front of the illness, suffering and
death,[3] Ruediger Dahlke's book, The Healing Power of Iliness: Understanding What Your
Symptoms Are Telling You[4] . They both cite Scripture and the writings of the Church Fathers
that we will also invoke there where we want to bring the theological arguments concerning the
significance of illness. Also we mention the writings and interviews of Dr. Pavel Chirila or the
actor Dan Puric, both the promoters of two fundamental theological principles proposed here: the
first principle is that "the person contains in it the image of God, the" divine spark ", which is
indestructible,” and if we believe this, then "community in orthodoxy is not just a community,
but is the Church itself." The second principle relates to the fact that Sacred Scripture and the
teachings of the Holly Fathers stand for the deontological code of Christian bioethics. Christian
Bioethics is drawn from here "it is here where it comes back and returns to whenever it is needed
to deliver a moral norm or give a piece of advice to a Christian, so that he should be protected
from their sins."[5]

2. Theological perspective on the illness

The year 2012 was declared by the Holy Synod of the Romanian Orthodox Church, "the
year of the Holy Mystery of Unction reverential and patient care” in the Romanian Patriarchate.
All dioceses and parishes, through their servants, were called to deepen this Holy Mystery from
theological perspective and develop, in practice, means the Church, of healing and assist persons
in distress.

"All illnesses are cause of suffering for us, as they reveal, cruelly sometimes, the fragility
of our being, they remind us that health and life are not biological goods we possess on a long
term, that our body, in this life, is destined to weaken, to degrade and ultimately to die".[6]

The teaching of the Bible interpreted by the Holy Fathers of the Church "link the illness,
suffering and death of ancestral sin™. [7]

They show that "the origin of the illness, incapacities, sufferings, degradation and death,
and all evil currently affecting human nature, must be sought in the Act of will of the first man,
in the wrong way in which he used his free will, in which he committed sin in heaven. [8]

If illness is a consequence of the fall of man, if it is linked to sin and not of human nature
and, as such, is not ' natural ' that man shall get ill, it means that, in fact, it is un-natural to us, is
"contrary to nature."” Now passions appear understood as illnesss of the soul, for the soul is
healthy when it has no passions, and the health of the soul, says St. Basil, it is virtue: "Every evil
is a illness of the soul, while virtue is the health in itself”. [9]

The soul is "naturally not tarnished by passions“[10] and passions constitute the illness
of the soul, and the passionate state is a movement against nature.[11] However, the very nature
can transcend that trend-not by its limited powers, but only through Union with eternal and
everlasting God. Transcending this corruptible, convertible state, intrinsic to human being, was
given to man as "reason" as the final destination, whose touch was given to man as a free
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individual: the first man as a free person was summoned directly to nature, either by himself or
beyond his-self, by God. Adam- the first man , freely chose the first two [to make return nature
to itself]. So illness out of natural possibility, has become a natural reality. It is no longer
possible for human nature not to get ill; illness became a ' natural ' phenomenon somehow
acquired as the price of obtaining human freedom.

He, the man who is called by God from non-existence into existence, from "non-being to
being"”, often forgets the meaning of his life, forgets about the cry of conscience, which is the
voice of the creator in man. The reason of the incarnation of the son of God from Virgin Mary is
to heal humanity from sin and give them eternal life. [ John 17, 3]. Christian Church considers
Jesus Christ Savior "Doctor of our bodies and souls,” who came to heal man completely, with
body and soul. His name in Juish means "God saves", in other words "heals". Saviour Christ is
the "one who heals"”, "Save" and "liberate™ human being from sickness and sin.

Christ refers often to the sins of the people at odds with the scribes and Pharisees, thereby
showing that he wants to heal these wounds caused by sin: "Healthy ones don't need the doctor,
but the sick. I've come to call the righteous, but sinners to repentance "[2.17 Marcus]. In the
crowd of healing of the Savior Jesus Christ committed on people, we observe that he is
considering both physical-bodily illnesses, as well as the emotional-spiritual [mental] [lIsaiah
53,5], asking on behalf of patients or their fellow faith and repentance.

"In terms of the relationship between illness and Sin and of people’s responsibility in the
emergence and development of illnesses which affect them, one sees that this relationship and
this liability shall be immediately at home, because, as we have seen, the illness, even in the
demonic side working through it, is a consequence of personal sin of Adam and Eve, which,
otherwise, the Holy Parents often present, along with other evils resulting from this sin, as a
punishment. [12]

Theological perspective presents us the illness as a try first of all. Reading about Job, |
couldn't help doing the parallel with Job’s situation. He is tempted by the devil to curse God, or
to separate, to move away from Him. Through heavy tests he has undergone, God wanted to give
him the opportunity to prove his faith, the power of the love of God, but also to achieve, as a
result of efforts to face big challenges, virtues meant to get him closer to God.

Every human illness provide the respective person similar conflicting situations. We live
in a world in which speed is the key word whn it comes to finding answers to our illnesses or
problems. But here another key question arises: If we accept this theological explanation,
however, how is it that the many of us find it difficult to adopt the attitude of waiting, subsequent
to accepting the illness and its causes, how is it that many end up abandoning the prayer and get
to despair while awaiting divine aid?The answer may be found also in the book of Job: because
we don't have the patience and the faith he had. Because we haven’t yet have learned, in fact, the
deep roots of the illness from which we suffer, the hidden message of the illness, because many
of us do not have the opening for such responsiveness.

Modern man wants the answer here and now and is no longer willing to wait. Though he
displays an interogative attitude towards his illness, it is more directed toward God than to
himself. The Holy fathers come through their writings with a psychological perspective on the
illness, crossing most of the explanations offered in times their books with integrative therapies.

According to St. Maximus the Confessor, the quintessence of illness and mortality can be
found in self-love. Self-love is not a simple passion; is the cause of all the passions: "Do you
want to be free from passions? Then throw out the mother of all passion, love of the self ".[13]
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In his book, Theology of illness, Jean-Claude Larchet invokes St. John Chrysostomos as
the answer to the question: Why does God allow the Saints to be grasped in so many ways?He
gives eight answers: "firstly to prevent the sublime virtues and deeds of the Saints to inspire
pride” [ Il Cor., 12.7]. "Secondly, out of fear that they may be worshipped more than men should
be and thus not to be treated as gods, and not just as mere mortals. Thirdly, because the power of
God to shine more "[I1 Cor 12: 9].

Fourthly, so that the patience of Saints to emerge with even more brilliance and to see
that they do not serve God out of interest, but out of love, so that it would be clear that in the
midst of troubles they are always equally devoted to God [...] In the fifth, to make us to meditate
on the resurrection of the dead; because when we see a saint with so many virtues leaving this
life only after he suffered an infinity of evil, we think about the future judgment, which will
manifest to him the Justice of God. "In the sixth line, because those who suffer oppositions to
feel a sense of relief and caress, seeing that many saints have suffered the same, and even more.
In the seventh line, because the [...] sublime of their actions will not make you believe that they
were of a different nature than you, and it is impossible for you to imitate them [IAC 5, 17; Int
Sol 7.1]. " Finally, in the eighth line, in order to learn what is happiness and misery really are",
the true happiness being the Union with God through a virtuous life, and the only real misfortune
shall be to be separated from Him. [14]

3.Psychological perspective on the illness

If we accept the cause of the illness from this perspective, the theological self-love, it's
easy to extract the psychological perspective. Self-love which replaced the love for Christ-gave
birth to hedonism; but because pleasure was mixed with pain, the man was caught in an endless
and desperate attempt to keep the pleasure and banish suffering. Hence the modernisation of
means of livelihood, of alleviating suffering easily and quickly [mental and physical] by
medication and/or alternative therapies. Terminological differences of the two domains do not
prevent us from achieving the anatomy and etiology of the illness that mankind experiences. In
psychology we speak of mental health and even the most perceptive therapists consider mental
health as sufficient for a harmonious personality. In reality, it is found that the mental health
without spiritual health gives the the safety of a harmonious integration into society, but not into
the universe. In psychology it is solely spoken about mental illness and not spiritual illness.

The reality is that mental illness is not an illness like other illnesss. " Unlike other
physical illness where physical realities are treated, "illness" is entirely a mental question of
values, expressing what is right or wrong. In a period of time, homosexuality seemed so strange
and hard to be understood that it was necessary to invoke the concept of mental illness to explain
it. After the gays have made a large enough show and displayed their "numerical strength”
claiming a certain social acceptance, it was no longer necessary and has not seemed appropriate
to explain homosexuality as a illness.

4.The spiritual significance of illness

In our opinion, both psychologists, psychiatrists and priests must approach illness starting
from the individual perspective, that is the way that person relates to his own illness. Although
all have a chance for spiritualization of their own illnesses, not all people have access to the
spiritual meaning of the illness. That is why for those of us who do not believe in the existence
and soul's salvation, psychologists are needed to help us to overcome existential crisis caused by
sickness, doctors are needed for relieving the suffering caused by mental and physical
manifestation of the illness. But for the Christian who wishes to find out the spiritual meaning of
their own illnesses, he can continue his psychological journey being assisted the priest confessor.
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Theological perspective on healing the illness starts from the healing of passions. The
only therapy can be found in the removal of self-love, which is the root of all these passions.
Considering that suffering is an inseparable element of the human condition after the fall, it is
not removed by removing them, but by hugging them. Therapy comes with invitation to
suffering and the experience of the latter. Of course, it often happens that the suffering be
unbearable, and its experiencing may be exhausting. Therefore, each therapeutic treatment
should be adjusted through a tailored pedagogy. The difference between psychological and
theological perspective is essential in at least one point of view. Theological psychotherapy
claims that under no circumstances should the therapist look at patient as cured only because it is
"refreshed” psychologically and does not suffer. The tragedy of existence lies in the cross of
Christ and no therapy can shorten the ,,crossing”. We often forget that hedonism is not fleshly,
but only psychologically. By extracting the pain, therapy may give rise to hedonism, which
constitutes an escape from reality and in the midst of true therapy. Psychotherapy practiced by
psychologists and psychiatrists seek psychological balance. Communicating the diagnosis,
informing and educating the patient suffering from illness, psychological assessment, emotional
rebalancing, assisting the patient in search of a sense for what lives and regaining cognitive
control of the situation, all these are important objectives pursued during the sessions of
psychological counseling. In Psychology/Psychiatry the latter is considered as the most
widespread therapeutic method,; it is based on the therapeutic relationship that is established in a
safe and reassuring environment for the patient.

C.G. Jung refers to the process of individuation when talking about the psychic
equilibrium, hence the Union of opposites. Thus, following analitical psychology with its
guidelines which has the greatest resemblance to Orthodox therapy we can consider that mental
harmony and self-realization are the two major goals of therapy psychologists. Note that self is
approached from the perspective of analitical psychology here [the self exists as a mental reality,
just like God, as a fundamental factor of human experience can be shown on the psychological
plane.] The resulting mental harmony always produces an improvement in relations with his
fellows, a better relationship with family members, the community at large. Jung cites hundreds
of cases that reveal the process of individuation. Therefore, both therapies have in common,
however, an important premise, namely that it is important for a person to understand and
integrate his own illness from the philosophy of illness, from taking into consideration what the
illness reveals about his condition. It is not about a simple psychosomatization, although this is
an important step in the analysis of the illness, but about the prospect of endowing illness with a
spiritual sense. Theological perspective on the illness exceeds therefore the psychological
comfort somehow obtained by humanistic psychotherapists. Obtaining mental health is not
enough and in no case is it equivalent to healing. In orthodox theology, a superior stage of
analysis comes from understanding that Providence works within this condition of suffering from
an illness; the next step is to discover God's plans and intentions with respect to us ; this is a step
toward descovering the hidden message behind illness. The illness gets to be seen at some point
as endowment of some sort and not a catastrophic, condition no matter if it's about cancer or
about depression. The Holy Parents frequently stress the fact that the illness manifests spiritual
pedagogy.

In conclusion, true theologians [Father Professor loannis Romanis’ studies bear witness
to that effect], as well as true psychologists know that there is nothing exaggerated or nothing
untrue in presenting Christianity as a rigorous therapeutic discipline for the treatment and healing
of illnesss of the human soul.
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5. Stages of healing

In order to heal the soul, it is critical to realize that we are sick. Up here, everything is
common with the first step of any psychotherapy. The distinction appears in the next phase,
because in Orthodox psychotherapy "self notification™ appears related to this awareness and is
always accompanied by humility. Furthermore, it is recommended that this process be guided by
the priest confessor, who directs the sick person on the way of Orthodox piety. In terms of
asceticism, it is considered that since the man has five senses, there shall be five ascetic
practices: vigilence, prayer, study, restrain, silence [isihia-the Greek term]. The ascetic must
combine the five senses with these practices: the sight with the vigilence, hearing with study,
smell with prayer, taste with restraint, touch with silence. Practicing asceticism is tantamount to
applying the law of God and his commandments [see, for example, the Beatitudes from the
Bible]. Therefore, a second very important recommendation is the fulfillment of the
commandments; asceticism is, mainly, encompassed in the commandments of God. The basic
commands that enable spiritual healing are: fasting, vigilencce/watching and prayer.
Contemplation is a therapeutic process that helps us to purify and heal our passions. The prayer
is accompanied by watch. Silence is of two kinds: silence of the body [withdrawal to isolated
places, minimizing the outside world representations or images of this world, perceived by the
senses and passed on the soul] and of the soul [mind’s ability and strength of not accepting
temptations, of focusing on the heart, through the vigilence and humility. The human mind or
energy converges towards the heart or the essence, and accompanied by the latter gains partial
or full knowledge of God. Behavioral aspects of the Orthodox psychotherapy are reflected by
going to the Church, good deeds of mercy, confession etc.

Theological vision is the vision of the ill man who has a chance of healing within the
Church. Gaining full health takes place within the Church of Christ. Our incorporation into the
Mystic Body of Christ and our Union with him takes place in the Holy Mysteries. Receiving the
Sacraments, first of all we are cleansed; this purpose, which sits in first place in the case of
Confession, with a "repairment” function is affirmed in all the other Sacraments. Thus,
Sacraments, to varying degrees, are regarded by the Church as a means of healing.

Conclusions

Psychology can act as a painkiller for people who, intentionally, have no connection with
the Church, so as not to get into an unrecoverable condition, but we do not seek, as spiritual
beings, only psychological balance but the fulfillment of life, that is the last stage of the cycle of
healing.

In conclusion, for the troubled man who does not get into any contact with the Divine, the
humanistic psychology is the first recommended to restore the patient’s peace of mind. It
possesses much simpler tools, more available to the sick person, who is invited to make use of
them under the guidance of the therapist. Let’s take into consideration the fact that that there are
many people who have different religions, different cultures and others who have no knowledge
of God. But the great Fathers of the Church are right to assert that for those people who have
knowledge about God and want to go beyond the stage of knowledge, following the limited path
of the rationality, none of these therapies may be useful. Spiritual life lived intensely and
authentically may be the binder for anyone who begins to develop his personality fully aware of
the spiritual dimension of the self. Therapeutic path ends where the mind turns into the Temple
of the Holy Spirit.

Church has the Spiritual Fathers, the sacrament of repentance and the communion. If man
is to to be cured of individualism, he must go further, by linking with others, in any form, even
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the negative one. Our love between us is not perfect, because the units of the Being between us is
not perfect. We are called to grow in perfect love between us, through God's grace and increasing
the unity of our human Being through therapeutic dialogue. First of all, the communion "exists"
and it's coexistent to God. As a result, the great call that resides before us for a real therapy is
moving from human existence to coexistence;

The road is not easy, however, as Holy Fathers state. The difference between Divine
wisdom and human wisdom is as great as the difference between the psychotherapy performed
by the psychologist or psychiatrist and the Orthodox psychotherapy, which belongs to the
Church, along with the father confessor. The unifying power for the completion of any type of
therapy, with all its stages, however, belongs to a single therapist who could successfully lead the
way: to God.
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ABSTRACT

English Abstract: The notion of spirituality Orthodoxy acquires the meaning of life
lived in communion with the Holy Trinity, who was discovered by Jesus Christ
according to the teachings contained in the Gospel. The Orthodox spirituality can have
the valence of transparency of the Christ for man and transparency of the man for
Christ, achieved through the work of the Holy Spirit in the Church.The final target of
the entire Orthodox spirituality is the perfection of the believer in Christ, achievable
only through personal participation in His divine-human life, cleansing our passions
and acquiring virtues. The means by which we can come to Christ living in us are
asceticism, which concerns our personal efforts to acquire divine grace and mystique,
which involves receiving divine grace given to us to live and to know the spiritual state
of the union with God.

Romanian Abstract: In ortodoxie notiunea de spiritualitate capata infelesul de viata
traita in comuniune cu Sfanta Treime, cea Care a fost descoperita de catre lisus Hristos
§i In conformitate cu invataturile cuprinse in Evanghelie. Spiritualitatea ortodoxad poate
avea valenta unei transparente a lui Hristos pentru om §i a transparentei omului pentru
Hristos, realizata prin intermediul lucrarii Duhului Sfdnt in Biserica.Tinta finald a
intregii spiritualitati ortodoxe este desavdrsirea credinciosului in Hristos, lucru
realizabil numai prin participarea personald la viata Sa divino-umand, curatindu-ne de
patimi si dobandind virtutile. Mijloacele prin care noi putem ajunge la trdirea lui
Hristos in noi sunt asceza, care priveste eforturile noastre personale in vederea
dobandirii harului divin, si mistica, care presupune primirea harului divin care ni se
daruieste pentru a viefui §i a cunoaste starea spirituala a unirii cu Dumnezeu.

Keywords: spirituality, orthodoxy, perfection, the ascetical, the mystical.

I. Sensurile cuvantului ,,spiritualitate”
Putem spune despre termenul de ,,spiritualitate” faptul ca este echivoc si asta datorita
intelesurilor multiple pe care le poseda.
Sensurile cuvantului ,,spiritualitate” pot fi impartite In trei categorii:
1. viata interioara;
2. cultura;
3. viata duhovniceasca.[1]
1. Daca avem in vedere primul sens, spiritualitatea Inseamna acea ,,trdire intensd a
clipei, indiferent de valoarea calitativd a continutului sufletesc trait, adicd ... activitate,
fraimantare, entuziasm, lirism, inflacarare, tragism; si pentru aceasta: sinceritate, depasire
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necontenitd si aspiratie la integralitate. (...) Spiritual, in acest sens, e omul «viu», «nou» si
«autenticy. Caracterele dominante ale acestui inteles sunt: imediatismul, activismul,
psihologismul (interioritatea) si biologismul.”[2]

2. Tn cel de-al doilea sens, termenul de ,,spiritualitate” presupune o forma de vietuire ce
are in vedere un sens, lupta pentru un ideal sau pentru o valoare. De aceea, ,,nu orice traire e
spirituala in acest sens, ci numai trdirea valabila, adica orientata axiologic — caracterul spiritual
nedatorandu-se faptului sufletesc al trairii, ci faptului dependentei acestei trairi de lumea
valorilor ideale. «Spiritual» e, in aceastd acceptie, «omul de geniuy, creatorul si Infaptuitorul de
valori. Caracterul obiectiv si cel normativ al lumii valorilor deosebesc aceasta pozifie de cea
dintai, care nu admite nici o iesire din constiinta, nici criteriu de conformare. Caracterul ideal si
cel imanent al valorilor o deosebesc de cea din urma”[3].

Acest sens 11 permite spiritualitafii sd posede forme diferite in functie de diversele trairi
sufletesti si de grupurile sociale unde se manifesta.

3. Al treilea sens al spiritualitatii inseamna ,,viatd vesnica, trdire in universalitatea
absolutd, in Duhul Sfint; ascezd si viati misticd”’[4]. In acest sens ,spiritual” este numai
,sfantul”, adica acela care se bucura de viata in comuniune cu Dumnezeu luptand impotriva a tot
ceea ce este rau.

Acest sens al spiritualitatii se apropie de cel dintai prin caracterul intern si realist dar,
este deosebit de el prin caracterul eteronom al trairii deoarece sfantul nu-si este siesi lege si
masura. Deosebirea fatd de al doilea sens al spiritualitatii constd in faptul cd in viata
duhovniceasca initiativa o are Dumnezeu, omul raspunzand chemarii divine, pe cand in viata
culturalda omul are initiativa si raspunderea pentru aceasta. Viata duhovniceasca are un caracter
receptiv, in schimb, viata culturala are un caracter creator.

I1. Definirea termenului

Cuvantul ,,spiritualitate” nu a fost utilizat in traditia filosofico-religioasa si nici in cea
biblico-teologica mai veche. El deriva din latinescul ,,spiritus”, ,,spiritualis”, fiind intalnit
sporadic in secolele al V-lea si al VI-lea in Apus, referindu-se la esenta existentei crestine.
Intrebuintarea acestui cuvant a inceput si fie mai deasi incepand cu secolele al XII-lea si al XIII-
lea, ca mai apoi, in secolul al XVIlI-lea, prin intrebuintarea frantuzescului ,,spiritualité” sa capete
intelesul de legatura personald a omului cu Dumnezeu. Astdzi se poate vorbi despre 0
spiritualitate crestind deoarece viata in Hristos este singura vocatie fundamentala a crestinului.[5]

In inteles general, prin cuvantul ,.spiritualitate” se intelege ceva care are legituri cu
spiritul, cu fiinta si manifestirile lui. In consecinta, spiritualitatea se poate referi la activitati ale
spiritului uman, precum: gandirea, cunoasterea, exprimarea, creatia etc.

In sensul acesta, spiritualitatea poate si cuprindd aspecte diverse ale vietii umane,
precum orice manifestare sau experienta morala, filosofica, religioasa, literara, estetica etc.

Se poate vorbi astfel despre spiritualitatea unui popor, a unei epoci, a unui grup socio-
istoric sau a unei persoane. In acest caz, spiritualitatea se confunda intr-o oarecare masuri cu
ceea ce se intelege prin cuvantul ,,cultura”.

In inteles restrans, din perspectiva teologiei, spiritualitatea in forma ei fundamentala si
de o mare profunzime poate fi intdlnita in spiritualitatea religioasa, adica in religie care este
,legatura vie intre om si Dumnezeu, ca complexitate de relatii vii intre spiritul uman si realitatea
spirituald divind. Acesta este domeniul prin excelentd al spiritualitatii. In intelesul acesta se
vorbeste de spiritualitate crestind, iudaica, islamica etc. Sensul religios al spiritualitatii este mult
mai popular decat sensul general, mentionat mai sus.”[6]
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Crestinismul conferd notiunii de spiritualitate Intelesul de viata traitd In comuniune cu
Sfanta Treime, cea Care a fost descoperita de catre lisus Hristos si In conformitate cu invataturile
cuprinse in Evanghelie. Comuniunea cu Hristos si cu Sfanta Treime este posibila datorita
conlucrarii cu Duhul Sfant, in Biserica. Fundamentul acestei comuniuni este Sfantul Botez.

Spiritualitatea poate avea valenta unei transparente a lui Hristos pentru om si a
transparentei omului pentru Hristos, ,,care se realizeazd numai prin lucrarea Duhului Sfant in
Biserica, Care face prezent si inteles pe Hristos in cuvantul Scripturii si Il impartaseste pe Hristos
prin Tainele Bisericii si in mod plenar prin Sfanta Euharistie, ca Jertfa si Taind in acelasi timp. in
transparenta pentru Hristos pe care ne-o da Duhul Sfant este libertatea de a ne darui lui Hristos si
oamenilor cu care Hristos se identifica in tot locul (Matei, 25,40 si 45).”[7]

Fiind transparentd a crestinului pentru Hristos, spiritualitatea implica relatia omului cu
Dumnezeu si urcusul progresiv spre aceasta. Viata crestinului capatd sens si valoare doar in
momentul in care el relationeaza cu Dumnezeu in vederea dobandirii starii de mantuire. Pentru a
fi in legatura cu Dumnezeu trebuie sa-1 pazesti poruncile: ,,De vrei sa intri in viatd, pazeste
poruncile” (Matei 19, 17). Caci ,,cel ce are poruncile Mele si le pazeste, acela este care Ma
iubeste; iar cel ce Ma iubeste pe Mine va fi iubit de cétre Tatal Meu si-l voi iubi si Eu si Ma voi
arata lui” (Ioan 14, 21). Sfantul Maxim Marturisitorul spune faptul ca ,,in poruncile dumnezeiesti
este Hristos Tnsusi”[8] si de aceea putem spune despre spiritualitate ca este acel proces prin care
»credinciosii devin treptat intrupari ale lui Hristos. Si anume, procesul in care Hristos Se
intrupeaza in cei care Ii urmeaza atrigandu-i la Sine, dar fard si-i anuleze ca persoane si ca
subiecte de comuniune, fard s le anuleze, deci, identitatea, ci sporind-o 1n ei prin daruiri si
Tmbogatiri reciproce.”[9]

In intelesul sdu crestin, spiritualitatea poate fi inteleasd si ca ,,implinirea aspiratiilor
fundamentale ale spiritului uman dupa o comuniune multipld si infinitd si dupa o realizare de
sine integrald, care implica in acelasi timp raportul omului cu Dumnezeu si cu lumea creata, in
care el (omul) se defineste ca «spirit intrupat» sau ca fiintd care uneste in sine spiritualul cu
materialul.”’[10]

Spiritualitatea poate fi definita ca fiind acea simtire sau experiere constientd a harului lui
Dumnezeu, ,,care se manifesta intr-un mod de cunoastere si de viata, in care spiritul isi recapata —
sau este reconsiderat n — libertatea si nobletea sa. Este procesul existential spre indumnezeire,
spre reposedarea personald a Duhului Sfant, prin luptele nevazute, pentru a recastiga
sensibilitatea fatd de Dumnezeu[11].

I11. Desavarsirea - tinta spiritualitatii ortodoxe

Spiritualitatea ortodoxd are ca tintd finalda desdvarsirea credinciosului in Hristos,
desavarsire ce se poate obtine in Hristos numai i numai prin participarea personald la viata Sa
divino-umana. Putem spune ca spiritualitatea crestina este ,,viata nouda cu Hristos si in Hristos
condusa de Duhul Sfant”[12]. Avand in vedere acest lucru, se poate afirma faptul ca
spiritualitatea ortodoxd urmareste ca omul credincios sd ajungd la desavarsire numai daca se
uneste cu Hristos si se realizeaza astfel acea intiparire a chipului uman al lui Hristos in el. De
aceea, putem ajunge cu usurintd la concluzia ca scopul urmarit de catre spiritualitatea ortodoxa
este de a-1 ajuta pe om sa se uneasca cu Dumnezeu, in Hristos. Stim insd cd Dumnezeu are
atributul de a fi nesfarsit, de aici ne putem da seama cu usurintd ca scopul unirii cu El, adica
desavarsirea noastrd, nu poate avea niciodatd un capdt dincolo de care nu se mai poate Tnainta.
De aceea, putem spune ca desdvarsirea sau unirea noastrd cu Dumnezeu presupune un progres
nesfarsit, nefiind limitatd doar la o tintd. Cu toate astea, se pot diferentia pe drumul desavarsirii
doud mari etape: una in care inaintarea spre desavarsire se face prin eforturi de purificare de
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patimi si de dobandire a virtutilor; si alta in care viata omului este tot mai Tnaintata in unirea cu
Dumnezeu, etapa in care lucrarii omului i se substituie lucrarea lui Dumnezeu, omul participand
intr-o mare masurd prin receptivitatea sa pentru a fi umplut de tot mai multd viata
dumnezeiasca.[13]

Avand Tn vedere cele spuse, putem spune ca starii finale a vietii spirituale 1i este proprie
unirea sufletului cu Dumnezeu, unire ce se poate realiza prin lucrarea Duhului Sfant, avandu-se
mai intdi in vedere continuul efort de purificare pe care este dator sa il desfasoare credinciosul.
Unirea se realizeaza in clipa in care efortul de purificare, cu care se indeletniceste omul, 1l ridica
pe acesta din urma la acea asemanare cu Dumnezeu care este caracterizatd mai ales prin
cunoastere si iubire. Unirea sufletului cu Dumnezeu are ca efect o potentare a energiilor
spirituale din om, conferindu-i acestuia numeroase harisme. In lumea ortodoxd, pentru a
caracteriza unirea cu Dumnezeu, se foloseste si termenul de indumnezeire, sau de participare la
dumnezeire. Insasi tinta spiritualitatii crestine ortodoxe este atingerea stirii de indumnezeire sau
de participare la viata plind de har a dumnezeirii. Aceasta stare de indumnezeire, de unire cu
Dumnezeu prin intermediul lucrarii Duhului Sfant, inglobeaza in sine doua invataturi generale:

1. Una care reprezinta cea din urma treaptd a urcusului spiritual al omului, drept pentru
care aceastd etapa din viata pamanteasca a credinciosului, spre care el a tintit intreaga lui viata,
se numeste si desavdrsire.

2. Cealalta Invatatura este aceea a realizarii indumenzeirii prin participarea credinciosului
la puterile divine, prin umplerea sa de nemarginire divina.[14]

Reprezentand cea mai 1nalta treaptd a desavarsirii, pe care omul credincios o poate atinge
pe pamant, indumnezeirea nu este altceva decat o stare normala de actualizare a puterilor
omenesti, In care cunoasterea, iubirea si forta spirituald la care ajunge credinciosul, se hranesc
din harul divin.

Lucrarea Duhului Sfant are meritul de a-I ridica pe om pe culmile vietii duhovnicesti dar
numai printr-un continuu proces de eforturi si nevointe din partea omului, pentru ca la starea de
desavarsire si de unire tainicd cu Dumnezeu nu se poate ajunge decat prin straduinte ascetice.
Eforturile ascetice sunt comparate de catre Sfantul Apostol Pavel cu nenumaratele exercitii fizice
pe care le faceau atletii pentru a obtine victoria in lupte. ,,Fard a intrebuinta termenul ca atare,
Sfantul Pavel s-a folosit de icoana vechilor exercitii trupesti pentru a caracteriza nevointele
crestinului in vederea dobandirii desavarsirii.”’[15]

IV. Urcusul duhovnicesc — specificul spiritualitatii ortodoxe

Spiritualitatea ortodoxa reprezinta modalitatea prin care crestinul nainteaza pe calea ce
duce la desdvarsirea in Hristos, lucru posibil printr-o curdtire de patimi i prin dobandirea
virtutilor. Desdvarsirea culmineaza in iubire, stare la care se poate ajunge in momentul in care
crestinul este curatit de toate patimile si a dobandit toate virtutile. Inaintarea omului pe aceasti
cale inseamna totodata si un progres in unirea cu Hristos, o cunoastere a Lui prin experienta,
ajungandu-se in cele din urma la indumnezeirea sa.

Este vorba de un urcus duhovnicesc, un progres nesfarsit spre unirea cu Dumnezeu Cel
care ne si este tinta finald. Pe drumul indumnezeirii se pot distinge doua etape:

a. inaintarea spre desadvarsire prin eforturile personale ale omului in vederea
curatirii de patimi si a dobandirii virtutilor;
b. viata tot mai Tnaintatd in unirea cu Dumnezeu in care primeaza lucrarea

divind, omul trebuind sa fie doar receptiv pentru a se umple de viatd dumnezeiasca.[16]
Urcusul duhovnicesc este conditionat de angajarea noastrd cu intreaga fiinta, intr-o
stransa legatura de comuniune si comunicare cu Biserica, hranindu-ne din izvorul cel viu al
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credintei statornice si apostolice, astfel incat sa ajungem la ,,starea barbatului desavarsit”, la
,masura varstei deplinatatii lui Hristos”. De altfel, posibilitatea asemandarii cu Dumnezeu a fost
un dar al creatiei dumnezeiesti, fiind totodata tinta spre care ar trebui sa se indrepte Tntreaga
fapturda umana prin Impreuna lucrarea cu harul Duhului Sfant. Spiritualitatea ortodoxa nu este
altceva decat ,.trairea inaltd a adevarurilor dumnezeiesti revelate in Duhul 1ubirii Treimice, in
Biserica lui Hristos — Trupul Sau”.[17]

Tnaintarea omului spre unirea cu Mantuitorul Hristos, spre cunoasterea Lui prin
experientd, ajungand sa realizeze asemdnarea cu El si castigind astfel mantuirea si
indumnezeirea, presupune transformarea ontologica a credinciosului, el devenind Dumnezeu
dupa har. Acest lucru este posibil in masura in care crestinul isi traieste viata potrivit Tnvataturii
Mantuitorului lisus Hristos, vietuind astfel in comuniune de iubire cu Dumnezeu si cu semenii.
Mantuirea ne-a fost adusd obiectiv de lisus Hristos prin Intruparea, Viata si Invatitura Sa, prin
Patimi si Cruce, Inviere si Inaltare, lucriri dumnezeiesti ale ciror roade suntem datori si ni le
insusim fiecare dintre noi prin har, credinta si fapte bune, in cadrul Bisericii.

In Biserica incepe si se implineste procesul inaintirii pe calea desavarsirii, al celor care
au credintd si implinesc sfaturile date de Mantuitorul Hristos. Biserica Ortodoxa este cea care
contribuie la moralizarea societatii prin educarea continud a credinciosilor in spiritul iubirii
crestine care este jertfelnica si daruitoare.

V. Dimensiunile spiritualitatii ortodoxe

Cea dintai dimensiune a spiritualitatii ortodoxe este cea verticald ce se manifestd in
dorinta arzatoare de a fi in comuniune cu Dumnezeu. Aceastd comuniune este posibild doar
datorita ajutorului dat de harul dumnezeiesc. De aceastd dimensiune verticald a spiritualitatii
ortodoxe este legat si adevarul privind fiinta lui Dumnezeu si lucrarea Lui in lume pentru noi si
pentru intreaga fapturd creatd. Tendinta noastrd verticald spre a castiga viata vesnica, spre a ne
salaslui in Impardtia cereascd, trebuie si aibd drept fundament cunoasterea lui Dumnezeu si
mirturisirea lui Tisus Hristos, dupa cum ne precizeaza Mantuitorul Insusi: ,,Si aceasta este viata
vesnica: Sa Te cunoasca pe Tine, singurul Dumnezeu adevarat, si pe lisus Hristos pe Care L-ai
trimis” (Ioan 17, 3).

Dimensiunea verticald a spiritualitdtii ortodoxe, concretizatd in comuniunea omului cu
Dumnezeu se reflectd si intr-o dimensiune orizontald pe care omul o experimenteaza cu semenii
n viata de toate zilele, si aceasta datorita faptului ca toate persoanele umane, din toate locurile si
din toate timpurile, desi deosebite intre ele, poartd o fire comuna pe care au primit-0 de la
Dumnezeu. Unitatea firii umane a fost sfasiata prin caderea in pacatul stramosesc din cauza
egoismului si nu se mai poate reface decat prin Duhul Fiului, care este Duhul comuniunii in
iubire. De aceea, orice om are nevoie de comuniunea cu ceilalti semeni, fiindca firea umana din
fiecare se cere Intregitd prin experienta si lucrarea altora. Oamenii se intregesc si se imbogatesc
sufleteste printr-o reciproca si intensd daruire si primire de experientd. Este si motivul pentru
care desdvarsirea omului constd intr-o activitate dinamicd in viata pamanteascd, nefiind o
preocupare abstractd. Sfintii Parinti sustin faptul cd omul ajunge la desavarsire prin Implinirea
poruncilor dumnezeiesti, prin purificarea de patimi si prin lucrarea virtutilor.

VI. Asceza si mistica — elemente definitorii ale spiritualitatii ortodoxe

Calea pe care trebuie sa o urmam pentru a ajunge la starea de desavarsire si de unire
tainicd cu Dumnezeu in vederea mostenirii vietii vesnice este lunga si presdratd cu numeroase
nevointe. Mijloacele prin care noi putem ajunge la comuniunea cu Dumnezeu, la trairea Lui Tn
noi, se impart in doua:
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- asceza, care priveste eforturile noastre personale in vederea dobandirii harului
divin;

- mistica, care presupune primirea harului divin care ni se daruieste pentru a vietui
si a cunoagte starea spirituald a unirii cu Dumnezeu.

Ascetica si mistica sunt in esenta cele doua etape ale procesului cunoasteri mistice.

Ascetica poate fi asemdnatd cu ,,0 gimnasticd speciald a trupului si a sufletului,
practicatd de marii anahoreti, de marii pustnici, pentru a muri lumii si a trai Tn Dumnezeu.”[18§]
Regulile ascetice au ca scop mortificarea simturilor, a trupului, in vederea eliberarii sufletului de
activitatile senzoriale din lumea inconjuratoare pentru a-1 reda unor activitati inalte si pure.

Mistica reprezinta incununarea asceticii, varful cel mai inalt al trairii religioase ce poate
fi caracterizat prin cufundarea eu-lui individual in eu-1 divin. Reprezinta, in sine, impreunarea
sufletului cu Dumnezeu, purtaind denumirea de ,,extaz”, ,,adica iesire din sine, adica salt din
ordinea umana in ordinea divina. Fata de mistica, ascetica este numai o pregdtire care nu
conditioneaza neaparat momentul extazului. Astfel, pot exista asceti ireprosabili care totusi in
cursul vietii sa nu se fi invrednicit de clipa suprema a extazului.”[19]

Trairea starii de extaz este conditionatd in mod special de harul lui Dumnezeu. Prin
asceza se poate atinge limita suprema a umanului iar aceasta limitd poate fi depasitd numai prin
extaz. Sfantul Apostol Pavel a atins starea de extaz. In general sfintii sunt cei care-L cunosc pe
Dumnezeu in mod direct, fata catre fata. Noi reusim sa-L cunoastem doar la nivel teoretic, din
datele revelatiei.

Din punct de vedere etimologic termenul ,,mistica” este de origine greaca si este pus in
legétura cu verbele:

- myo = a inchide ochii, a strange buzele;
- myeo = a initia in lucrurile tainice, intr-un cult secret.
Cuvantul ,,mistic” este pus in legatura si cu substantivele:
- mystes = cel care initiaza;
- mysterion = secret, taind, mister religios (partea ezoterica a unui cult ce se
dezviluie doar celor initiati).[20]

Citandu-1 pe Joseph Guibert, Nichifor Crainic precizeaza faptul ca termenul ,,mistic =
mystikos” avea la greci doar o intrebuintare religioasa, in schimb acela de ,,mister = mysterion” a
avut la inceput sensul de ,,secret”.

In Vechiul Testament intilnim cuvantul ,,mister” intrebuintat in cartile deuterocanonice
st In Daniel, iar in Noul Testament el este intrebuintat de 28 de ori (de 21 de ori il gasim la
Sfantul Apostol Pavel). F. Prot, citat la randul sdau de J. Guibert, stabileste pentru cuvantul
,mister”, dupa cum este el intrebuintat in Noul Testament, urmatoarele intelesuri:

- taina a lui Dumnezeu in legaturd cu mantuirea lumii;

- inteles ascuns, alegoric sau tipic al unui agezamant, al unei povestiri sau al unui
tablou; si

- lucru a carui actiune e ascunsa.

Joseph Guibert sustinea faptul cad in terminologia bisericeasca mistere (de la termenul
grec ,,mysterion”) pot fi denumite Sfintele Taine, si mai cu seama cele de ,,initiere” in crestinism:
Botezul, Mirungerea, Euharistia. Mai tarziu caracter de mister a capatat si orice lucru care
depasea puterea de intelegere a mintii.[21]

Termenul ,,mistic” (,,mystikos”) nu figureaza nici in Noul Testament nici 1n scrierile
Parintilor Apostolici. El este intdlnit pentru prima data la Hipolit (170-235) care |-a intrebuintat
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pentru a desemna Invataturile pagane, apoi la Irineu (140-200) si la Clement Alexandrinul (140-
216) cu intelesul de lucru ,,secret” sau ,,tainic”.

Din secolul al Ill-lea cuvantul ,,mistic” intrd in terminologia crestina sub forma a trei
intelesuri deosebite:

1. un inteles liturgic, potrivit caruia mistic este sensul simbolic si ascuns al cultului

crestin;

2. un inteles exegetic ce se aplica la interpretarea alegorica a Sfintei Scripturi;

3. un inteles teologic propriu-zis, intélnit mai intai la Origen (185-254) si la

Metodiu de Olimp (250-311). Ei socoteau drept mistice invataturile mai inalte,
mai adanci, mai ascunse, la care nu are acces oricine.

Parintii bisericesti vorbesc de doud categorii de crestini: unii care primesc adevarul
revelat printr-un simplu act de credinta si altii care patrund in esenta mistica a adevarului divin
printr-o speculatie intelectuald inalta, luminata de har.[22]

Rezumand elementele definitiilor date misticii de catre L. Lercher, J. Zahn si E. Kerbs,
Nichifor Crainic conclude ca:

- ,mistica e unirea traita a fiintei omenesti cu fiinta lui Dumnezeu in virtutea
asemanarii harice;

- aceasta unire misticd se petrece din initiativa Duhului Sfant, dar ca ea cere din
partea omului o continua purificare;

- harul care o lucreaza e un har special;

- afard de acest har special intervin darurile Duhului Sfant care ilumineaza si
indumnezeiesc facultatile sufletesti ale omului, facandu-le capabile sa sesizeze
nemijlocit pe Dumnezeu;

- adesea unirea mistica e insotita de fapte extraordinare si miraculoase, ce nu-i sunt
totusi necesare;

- aceasta trdire supranaturala e totodata si cunoastere si iubire;

- efectele ei ulterioare constau, ntre altele, dintr-o considerabild intensificare a
energiilor spirituale din om; si

- momentul mistic culminant e o anticipare pamanteasca a fericirii ceresti.”’[23]

VII. Concluzii

A vorbi despre spiritualitate crestind autenticd, inseamna a vorbi despre Ortodoxie.
Etimologic, cuvantul ,,Ortodoxie” provine din limba greacd, luand fiintd din aldturarea
termenilor opfdg, n, ov si d6la, 7, avand intelesul de slavire, marire dreapta sau dreapta credinta
si inchinare adevaratd, soborniceasca. Ortodoxia se caracterizeaza prin a fi un intreg omogen,
neimpartit, deoarece ea este viata in lisus, lucru ce nu poate sa fie marginit de nici o definitie.

Nascutd din inspiratia evanghelicd, spiritualitatea ortodoxd apare ca fiind una tipic
traditionala. De altfel, cultul fidelitatii fata de Traditia primara strabate din orice amanunt al
spiritualitatii ortodoxe. Orientalii nu au uitat niciodatd ca operele Parintilor Bisericii sunt, in
primul rand, izvoare de viata spirituala.

Spiritualitatea rasariteand are ca scop unic Indumnezeirea deplind si desavarsita, dar
modul in care acest scop este privit si realizat difera in functie de gradul in care fiecare om
reuseste sd-si mareasca capacitatea de a-L cunoaste pe Dumnezeu, contemplandu-L cu ajutorul
mintii sau al inimii, desigur cu ajutorul naturii Tnconjurdtoare si al comunitd{ii umane.
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Repere spirituale in istoria monahismului romanesc
(Romanian spiritual landmarks in the history of Romanian monasticism)

lerom. Dr. Aionei Constantin

ABSTRACT

English Abstract: This article presents the life and work of the most important
landmarks spirituality in the history of Romanian monasticism: Saint John Cassian, Saint
Nicodemus of Tismana, Basil of Poiana Marului, Saint Pious Paisie Velicikovski Calinic
Cernicanul. By their monks, monasteries were centers of spiritual faith and spirituality.
Through their personalities who have excelled in the area of culture, spirituality and
holiness, monasteries have performed a spiritual role in the life of the Romanian people
and that type of training was at the root of Romanian civilization.

Romanian Abstract: Acest articol prezinta viata si opera celor mai importante repere
spirituale din istoria monahismului romanesc: Sfantul loan Casian, Sfantul Nicodim de
la Tismana, Vasile de la Poiana Marului, Cuviosul Paisie Velicikovski Sfantul Calinic
Cernicanul. Manastirile prin mohahii lor au fost centre duhovnicesti ale credintei si
spiritualitatii. Manastirile prin personalitatile care au excelat in aria culturii,
spiritualitatii si sfinteniei au indeplinit in viata poporului romdn inainte de toate un rol
duhovnicesc, care a amprentat formarea civilizatiei romdnesti.

Keywords: monks, Monasteries, Saint John Cassian, Saint Nicodemus of Tismana,
Basil of Poiana Marului, Saint Pious Paisie Velicikovski Calinic Cernicanul

Introducere

Odatd cu intemeierea Bisericii crestine apostolice In provincia Dacia a luat fiintd si
monahismul roménesc. Monahismul a fost de la inceput prezent in viata bisericeascd a
romanilor. Raspandirea masiva a crestinismului si organizarea bisericeasca in teritoriul dintre
Dunare si Mare este confirmata si de cele aproximativ 35 de bazilici din secolele IV-VI
descoperite in principalele centre urbane ale provinciei, la Tomis, Callatis (azi Mangalia),
Tropaeum Traiani (Adamclisi), Histria (Istria), Axiopolis (Cernavoda), Troesmis (Iglitia),
Dinogetica (Garvan). inci din secolele V-VI monahismul este reprezentat de: Sfantul loan
Casian precum si Dionisie Exigul, apoi “calugarii sciti” din Scythia Minor — Dobrogea de azi:
Toan Maxentiu, Leontiu, Ahile, Maurici[1], ce au participat la controversa teologica hristologica
de la Constantinopol si Roma, prin anii 519-520, afirméand faptul ca Unul din Sfanta Treime a
suferit in trup, deoarece Cuvantul lui Dumnezeu, Unul din Sfanta Treime, S-a intrupat din
pantecele Sfintei Fecioare Maria, aparand dogma hristologica marturisitd de sinodul ecumenic de
la Calcedon (451) [2]. Inainte de acestia insa avem stiri despre existenta unei Episcopii ortodoxe
n cetatea Tomis.
1. Sfantul loan Casian

Sfantul loan Casian (¢.360 —c. 435), este cel mai mare reprezentant al monahismului
romanesc din secolele V-V, remarcandu-se prin viata duhovniceasca aleasd, prin lucrari
teologice remarcabile pentru viata bisericii crestine in perioada ei de inceput, dar §i prin norme
de organizare a monahismului, fiind venerat atat in Biserica Rasariteana, cat si in cea Apuseana.
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Stantul loan Casian, era originar din Dobrogea, calugarit intr-una din asezarile monahale de aici.
A plecat apoi sa viziteze calugarii din pustiurile Tarii Sfinte si ale Egiptului, venind mai apoi la
Constantinopol unde a fost hirotonit diacon de prietenul sau Sfantul loan Gura de Aur[3], trecand
de aici la Roma. A ajuns in cele din urma la Marisilia, in Franta de azi, unde a intemeiat doud
manastiri, una de calugari si alta de calugarite, carora le-a dat randuielile de viatd monahala
intocmite de Sfantul Vasile cel Mare. Contemporan si continuator al marilor Parinti ai Bisericii,
Sfantul loan Casian este una dintre personalitdfile marcante ale Bisericii Romanesti prin
contributia pe care a avut-o in dezvoltarea monahismului, dar si in apararea adevaratei credinte.

Sfantul loan Casian s-a nascut in provincia Scythia Minor, mai precis pe teritoriul
actualului sat Casian, fost Seremet, in judetul Constanta, in jurul anilor 360-370. Acest fapt este
intarit de descoperirea facutd de marele istoric roman Vasile Parvan, care in anul 1912, pe
teritoriul satului Seremet a cercetat o inscriptii in greceste, ce aminteste de ,hotarele satului
Casienilor” [4], dar si de marturia unui contemporan al sdu, episcopul Ghenadie de Marsilia,
care, in istoria sa literara intitulata ,,De viris illustribus”, scrisa la circa 35 de ani dupa moartea
lui Casian, spune ca acesta ,,era scit de neam” [5].

Sfantul Ioan Casian era descendent al unei familii Tnstarite de crestini evlaviosi, ai caror
stramosi, potrivit marturiei din Sinaxarul Sfantului Gherman, ruda si prietenul lui Casian, au
primit credinta crestind prin succesiune de la Sfantul Apostol Andrei.

Sfantul loan Casian, in lucrarea sa ,,Despre asezamintele manastiresti”, subliniaza ca ,,din
copilarie s-a aflat printre calugari ”[6], fapt care ne dovedeste existenfa unei vieti monahale
romanesti, incd din timpul sdu. Dupa ce a vietuit o vreme Intr-o manastire din Dobrogea, situata
in apropierea locurilor natale, Sfantul Ioan Casian a plecat impreuna cu sora sa si cu prietenul
Gherman, la Betleem, in jurul anului 380. Cei doi prieteni au intrat ca monahi intr-o manastire
ridicata langd Pestera Nasterii Domnului, dupa care pleca in pelerinaj in Egipt, unde au ramas
aproape sapte ani. Gherman si Casian au parasit Betleemul la mijlocul anilor 380-390, plecand
spre ceea ce avea sd devina noua lor patrie monahald, Constantinopolul[7]. Cuviosul Gherman s-
a nascut catre anul 368 din parinti crestini, in partile Casimcei din nordul Dobrogei, a fost legat,
din tinerete, printr-o stransa prietenie spirituald cu Sfantul lIoan Casian. Gherman fost primul
parinte duhovnicesc al Sfintului Ioan Casian, care i-a propovaduit calea mantuirii in Hristos.
Marturiile despre viata Cuviosului Gherman, din Dobrogea, sunt descoperite de viata Sfantului
loan Casian, pe care l-a insotit incepand din anul 380 pana in 405. Cei doi monahi daco-romani,
au calatorit impreund la diferite obsti monahale din Siria, Palestina, Egipt. A fost hirotonit preot
de Sfantul Toan Gura de Aur. Impreuni cu Sfantul Ioan Casian, a plecat la Roma in anul 405,
ducéand cu ei o scrisoare a clerului si poporului dreptcredincios din Constantinopol in apdrarea
Sfantului Ioan Gurd de Aur, inaintea Papei Inocentiu I, dupa acest an ne mai existand nici o
marturie despre Gherman. Cuviosul Gherman din Dobrogea a fost trecut in randul sfintilor prin
Actul Sinodal al Bisericii Roméane Ortodoxe din 20 iunie 1992. Cuviosul Gherman este trecut in
sinaxarul sfintilor fiind cintit in ziua de 28-29 februarie, cand se face si pomenirea Sfantului
loan Casian|[8].
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In Galia, Casian intemeiaza douad manastiri: una de calugari, numitd Sfantul Victor, in
cinstea unui martir din Marsilia care a patimit in secolul al I1I-lea, amplasata aproape de tarmul
madrii si alta de calugarite situatd probabil in oras §i inchinatd mai tarziu Mantuitorului.

In Manastirea Sfantul Victor a petrecut in post si rugiciune, Sfantul Casian, pani la
mutarea sa catre Domnul, cel mai probabil in jurul anului 435, fiind inmormantat intr-o cripta de
la subsolul actualei abatii Sfantul Victor. Viata duhovniceasca dar si pregatirea teologica bogata
il vor determina pe episcopul Castor de la Apta Iulia, din sudul Frantei, sa-i ceara Sfantului
Casian ajutorul 1n intemeierea si randuirea vietii unor manastiri in eparhia pe care o conducea.
Pentru aceasta, Sfantul Casian va scrie celebrele sale lucrari duhovnicesti: Convorbirii cu
Parintii, recunoscute pentru valoarea lor atat in Biserica de Apus, cat si de Rasarit.

Dupa 60 de ani de slujire monahiceasca si viata asceticd, Dumnezeu 1-a chemat la Sine pe
marele ascet si parinte duhovnicesc, loan Casian. Santul Casian a murit in ziua de 29 februarie
435 si curand dupa slavita sa adormire, Biserica 1-a inscris in randul sfintilor.

Sfantul Sinod al Bisericii Ortodoxe Romane, in sedinta din 19-20 iunie 1992, a hotarat, o
datd cu canonizarea Cuviosului Gherman din Dacia Pontica, si generalizarea cultului Sfantului
Cuvios si Marturisitor loan Casian, praznuit in anii bisecti la 29 februarie, iar in anii obisnuiti la
28 februarie.

Sfantul loan Casian ne-a lasat un numar de lucrari scrise de o mare valoare spirituala
pentru viata monahala si pentru teologie. Aceste lucrari sunt: 1.Despre asezamintele chinovitilor
§i despre tamdduirea celor opt pdcate capitale, lucrare scrisd in anul 420, la solicitarea
episcopului de Apta Iulia si cuprinde 12 carti in care sunt descrise vesmintele monahilor din
Egipt, cu semnificatia lor, regula rugdciunilor si psalmilor de noapte, norma canonica a
rugaciunilor si psalmilor zilnici si rdnduielile celor ce renunta la lume, adica a celor care intrd in
monahism; 2. Conlationes sau Conferinge, sau ,, Convorbiri duhovnicesti”, in numar de 24, este
capodopera scriitoriceascd a Sfantului Casian, lucrare de proportii, scrisa intre anii 420-429. Cele
24 de convorbiri, impargite 1n trei mari capitole, ating subiecte dintre cele mai importante
privind viata ascetica si nevointele necesare mantuirii; 3. Despre intruparea Domnului contra lui
Nestorie, in 7 carti, este o opera dogmatica, scrisa la sugestia prietenului sau, Leon, diacon din
Roma, 1n care combate erezia nestoriand care sustinea ca Sfanta Fecioarda nu trebuie numita
Nascatoare de Dumnezeu, ci nascatoare de om sau nascatoare de Hristos[9].

Parintele Dumitru Staniloae afirma ca ,,scrierile Sfantului Casian sunt cea mai buna
sintezd a evlaviei vechiului monahism egiptean” [10]. Opera Sfantului loan Casian:
Asezamintele manastiresti de obste si despre tdmaduirile celor opt pacate principale (scrisd in
anul 420), Convorbiri cu Parintii (scrisd probabil intre anii 420 si 429) si Despre Intruparea
Domnului contra lui Nestorie(scrisa probabil intre anii 429 si 430) [11], sta ca deplind marturie a
personalitatii sale marcante in istoria Bisericii Ortodoxe Roméne dar si in istoria Bisericii
crestine.

2. Organizarea si implicarea monahismului in spiritualitatea romaneasca
Din secolul al IV-lea Biserica, monahismul roménesc sunt nevoite sa faca fata religiilor si

culturilor popoarelor migratoare, dand dovada de inspiratie divind, monahii romani participa
activ la dezbaterile doctrinare, canonice si cultice, ale Bisericii Ortodoxe a Rasaritului, amintim

84



STIINTIFICA INTERDISCIPLINARA, Nr. 2. An. I. lunie 2015

aici pe ,,calugarii sciti” care au jucat un rol considerabil in problema theopasista secolul IV-V,
Sfantul loan Casian sau Dionisie Exigul. Tn secolul al 1X- lea pe cand slavii bulgari sunt
crestinati de Bizant, in Dacia au patruns maghiarii ce se stabilesc in Panonia, primind in prima
faza crestinismul bizantin si din contactul cu populatia romana, dar apoi din motive politice se
reorienteaza catre cel Apusean. Din aceasta perioadd o mare asezare monahald este centrul
,isihast” cu patru biserici rupestre de la Basarabi-Murfatlar (secolele VIII - XI), sau cea de la
Dervent (secolele IX- XI) un vechi centru roman nu departe de Durostorum, iar Tn nordul
Dobrogei (secolele XI1-XV) — exista o biserica veche cu hramul Sfantului Atanasie cel Mare, la
Niculitel judetul Tulcea, transformata in manastire.

Tn perioada secolelor IX — XV, atestdrile documentare evidentiazi continuitatea vietii
monahale pe pamantul romanesc, desi aceasta perioada a fost framantata de invaziile popoarelor
barbare. De exemplu ,,Vita Sancti Gerhardi” — episcopul latin al Morisenei, ne informeaza despre
existenta manastirii ortodoxe cu hramul Sfantul Ioan Botezatorul din Morisena (azi Cenad, pe
Mures, in jud. Timis), anul 1000. Aici au fost adus ,,calugari greci”, adica ortodocsi, iar dupa anii
1028-1030 este mentionata mandastirea Sfantul Gheorghe din Oroslanusz (azi Maidan, in
Iugoslavia, in apropiere de granita romano-iugoslava) [12].

Tn secolul urmitor sunt atestate documentar manastirile: Meses, jud. Salaj (1165), Hodos,
judetul Arad (117), Kenez (1192), adica “a cneazului”, desigur numele vreunui conducator
roman local, iar in anul 1204, intr-o scrisoare a papei Inocentiu al I1l-lea catre episcopul latin de
Oradea, erau amintite ,,bisericile calugarilor greci” (ortodocsi n.n) din zona respectiva[13].

Spiritualitatea isihastd a fost initiatd in monahismul romanesc prin legaturile stranse ce le
avea Tara Romaneasca cu Sfantul Munte Athos, cu manastirea Cutlumus al carei staref Hariton,
a primit ajutoare de la domnul Tarii Romanesti Vladislav I, desigur odata cu aceste ajutoare au
sosit si multi calugari de la Sfantul Munte Athos. Interventia domnitorului Nicolaec Basarab al
Tarii Romanesti, la patriarhii Calist si Filotei, vestiti isihasti, va trimite ca titular al Mitropoliei
Ungrovlahiei pe lachint de Vicina, in 1359. De asemenea in anul 1372 domnitorul Vladislav | va
aduce pe insusi staretul, Hariton pe care-l va aseza ca mitropolit la Curtea de Arges[14].
Tinuturile romanesti au avut bogate centre monahale. In Moldova, monahismul s-a rdspandit prin
secolele X-XI, din Dobrogea si Muntii Buzaului, sau direct din Bizant.

3. Sfantul Nicodim de la Tismana (1320-1406)

Organizarea vietii monahale romanesti, la inceputul al XIV-lea, o realizeaza Sfantul
Nicodim de la Tismana, un macedo-roman din Prilep (Serbia), calugarit la Athos, probabil la
Hilandar si unde cunoaste alti tineri nevoitori, pe Eftimie, viitorul patriarh de Tarnovo, si pe
Ciprian, viitorul mitropolit al Kievului. ,,La manastirea Hilandar, unde egumenul 1-a primit ca
frate. Noul ucenic al Athosului invatd aici temeinic limbile greaca si slavond, dar culege si multe
invataturi din scrierile Sfintilor Parinti si ale scriitorilor bisericesti. Credinta lui jertfelnica,
dragostea lui fata de toti, ravna spre cele bune si folositoare, smerenia, posturile si rugiciunea
neincetatd, l-au facut cunoscut tuturor, incat la vremea cuvenitd, dupa trei ani de ucenicie, a
primit ingerescul chip al calugariei, primind numele Nicodim. A fost hirotonit ierodiacon, iar la
scurt timp preot ieromonah. Pretuit de toti, dupa trecerea la cele vesnice a egumenului, soborul
manastirii l-a ales in fruntea obstii calugaresti de la Hilandar. S-a dovedit si in aceasta slujire un
neintrecut gospodar si bun indrumator al calugarilor, ostenind zi si noapte aldturi de ei, In posturi
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si rugaciuni, in copierea de manuscrise si alte indeletniciri potrivite cinului calugaresc” [15].
Nicodim este ales egumen al manastirii Hilandar, pentru calitatile sale cneazul Lazar al Serbiei il
trimite sa aplaneze conflictul ce izbucnise intre Patriarhia de Constantinopol si Biserica Sarba,
misiune ce va fi incununata de succes. La Muntele Athos, Nicodim deprinde practica isihasta,
astfel tanarul calugarul trecea voit la meditatie in tacere si rostirea neincetata a ,,rugaciunii lui
lisus™: ,,Doamne lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluieste-ma pe mine pacatosul”, fapt care
la facut sa refuze conducerea Bisericii Ortodoxe Sarbe, propunere a Cneazului Lazar[16]. De la
Athos, Cuviosul Nicodim pleacd in pusnicie petrecand o vreme langd Vidin, in Bulgaria,
intemeind acolo doud mandstiri, una la Vratna, alta la Manistirita. In vremea lui Vladislav Voda
(1364-1377) fratele lui Radu I (1377-1383), mare Ban al Severinului cu care Nicodim, aflandu-
se dincolo de Dundre in regiunea Cladovei, se imprieteneste datoritd ajutorului dat pentru
ridicarea bisericii Manastirita si legaturile de rudenie a amandurora cu tarii bulgari pe atunci
Stratimir (1355-1371) [17].

Sfantul Nicodim Tn anul 1365[18], vine in Tara Romaéneasca, unde a intemeiaza cu
ajutorul lui Vlaicu Voda (1364-1377) si Radu I (1377-1383), manastirile: Vodita, langa cetatea
Severin (c. 1372), pe locul unei asezdri mai vechi. Nicodim nu a putut raméne prea mult in
linistea manastiri Vodita. Inca inainte de anul 1376, tinutul Severinului, in care era situata si
manastirea, a fost ocupat de regatul maghiar, fapt ce il determind sd vina partea de nord ale
Olteniei, pe valea raului Tismana unde intemeiaza manastirea Tismana, in judetul Gorj, cu
ajutorul lui Radu I (c. 1377-1383), conducéndu-o pana la trecerca la cele vesnice (f 26
decembrie 1406). La Tismana, sub carmuirea plind de har si intelepciune, Cuviosul a reusit sa
confere manastirii o situatie privilegiata: aceea de ,,samovlastie”, in urma acestui statut juridic si
canonic, comunitatea de aici avea dreptul de a-si numi singura carmuitorul. Catre sfarsitul
secolului al XIV-lea, impreuna cu alti ucenici, Cuviosul Nicodim va ctitori manastirea Visina de
pe Valea Jiului, iar in 1400, va ctitori manastirea Prislop, din tinutul Hategului, iar ucenicilor lui,
manastirea Neamt din Moldova.

Sfantului Nicodim de la Tismana este un mare organizator al vietii monahale romanesti
nu un intemeietor. Ucenicii Sfantului Nicodim, n istoria monahismului roménesc, au contribuit
la implementarea unor reguli noi de organizare si viatd manastireasca[19]. Pe langa calitatile sale
de desavarsit organizator al vietii monahale din tara noastra, Cuviosul Nicodim este recunoscut si
pentru aleasa sa culturd teologicd. In acest sens stau marturie corespondenta sa cu ultimul
patriarh al Tarnovei, Sfantul Eftimie, cat si vestitul Tetraevanghel, capodopera de caligrafie,
copiat in anul 1404-1405, in limba slava bisericeasca, de redactie sarba, din care astazi se mai
pastreaza ferecatura de argint a acestuia, in Muzeul de Arta al Romaniei. Tetraevanghel este un
manuscris cu multe podoabe (frontispicii, initiale, titluri cu litere aurite), cu o ferecatura in
argint, pe care sunt redate scenele: Ristignirea si Invierea Domnului. Se crede ca acest frumos
manuscris a fost copiat la manastirea Prislop, din partile Hategului, unde se retrasese, in dorinta
de a trai in singuratate.

Sfantului Nicodim este amintit ultima in datele istorice la 23 noiembrie 1406, la Tismana,
cand Mircea Voda cel Batran a dat un nou hrisov manastirii §i ,,parintelui si rugatorului domniei
mele, popii Nicodim”, iar la 26 decembrie 1406, cuviosul Nicodim a trecut la cele vesnice, fiind
ingropat in mormantul pregatit in apropierea bisericii manastirii Tismana[20].

4. Staretul Vasile de la Poiana Marului (1692-1747)

Cuviosul schimonah Vasile a fost parintele duhovnicesc al staretului Paisie si unul din cei

mai vestiti practicant al rugaciunii lui Iisus[21], hirotonit preot, in vara anului 1715 ajunge
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egumen al manastirii Dalhauti, unde timp de 20 de ani face din obstea sa o adevaratd scoala
duhovniceascé, de traire isihasta.

Intre anii 1730-1733, Vasile reinnoieste schitul Poiana Marului stabilindu-se aici cu 12
ucenici, dand ca regula pastrarea nealteratd a organizarii agezdmantului intemeiat de el: ,,acest
schit sa nu fie supus si nici sa nu se strice ci numai de stricarea vremii” [22]. Despre Staretul
Vasile de la Poiana Marului, Paisie spune cd era ,fard patd si neclintit intru credinta
pravoslavnica” [23], ,,vazand pe dansul numai dupa puterea Sfintei Scripturi, urmand intru toate
invataturile sfinte bisericesti si dupa ele ascultate de preasfintii patriarhi intru nimic nu au aflat
intru dansul prihana si foarte s-au bucurat Prea Sfintii Patriarhi si 1-au blagoslovit pe dansul si 1-
au marturisit pentru dansul inaintea tot norodului ca nimenea pentru invétatura lui sa nu se
indoiasca” [24]. In 1750 va calatori la Muntele Athos unde va hirotoni pe ucenicul sau Paisie
minvatandu-1 si descoperindu- i din Sfanta Scriptura, despre randuielile monahicesti” [25].
Cuviosul schimonah Vasile, ca isihast practicant, aratd cd rugiciunea catre lisus, are doua
momente: partea practica (accesibila tuturor), si cea contemplativa (vazatoare) accesibila celor ce
au inaintat in procesul desavarsirii, a caror minte este curatitd de gandurile rele.

5. Cuviosul Paisie Velicikovski de la Neamt (1722 - 1794)

O reinviorare a monahismului roménesc o0 reprezinta, prezenta Cuviosul Paisie
Velicikovschi de la Neamt (1722- +1794), mare ,,parinte duhovnicesc” al monahismului din Tara
Moldovei. S-a nascut in orasul Poltava, din Ucraina, la 21 decembrie 1722. Ajunge in Tara
Romaneasci si vietuieste in schiturile Dalhauti, Traisteni, Poiana Marului si Carnu. 1i cunoaste
pe schimonahii Vasile de la Poiana Marului, Onufrie de la Carnu si alti parinti cu viata aleasa.
Dupa o vreme ajunge la Sfantul Munte Athos, unde este tuns in monahism si unde se nevoieste
timp de 17 ani. Paraseste Sfantul Munte in anul 1763 si se reintoarce in tarile romanesti. Ajunge
in schitul Varzaresti, apoi la manastirea Dragomirna, ctitoria mitropolitului Anastasie Crimca.

Cuviosul Paisie Velicikovski intocmeste un regulament, in 28 de puncte, cu felurite
randuieli privitoare la viata monahala, prin care monahii practicau: viata de obste, ascultarea,
smerenia, sdrdcia, munca, slujbele dupa tipic, respectarea randuielilor cdlugaresti, marturisirea
pacatelor si altele. Traduce scrieri ascetic-mistice din greceste, in slavona si romana si corecteaza
traducerile vechi din Antonie cel Mare, Macarie, Marcu Ascetul, Teodor Studitul, Filotei
Sinaitul, Grigorie Sinaitul, Simeon Noul Teolog. A intocmit o lucrare despre Rugaciunea mintii,
in sase capitole, dovedindu-se prin acestea practicant al isihasmului.

In 1775, din cauza ocuparii Moldovei de nord (Bucovina) de citre imperiul austriac
catolic, staretul, pardseste Dragomirna si ajunge la manastirea Secu. In anul 1779, la dorinta
domnitorului Constantin Moruzi, lui Paisie i s-a incredintat si egumenia manastirii Neamt.
Astfel, lasa la Secu pe duhovnicul Ilarion si se muta la Neamt. Aici a introdus aceleasi randuieli
de viatd pe care le traise la Athos si in cele doud manastiri moldovene, adica: viata de obste,
slujbe dupa tipic, predici, grija pentru bolnavi, batrani si calatori, marturisirea gandurilor catre
parintii duhovnicesti, munca la cadmp sau in diferite ateliere. Numarul ucenicilor lui Paisie de la
manastirea Neamt se ridica la 700, intre care erau moldoveni, munteni, transilvaneni, rusi,
ucraineni, bielorusi, greci, bulgari, sarbi si chiar fosti necrestini trecuti la ortodoxie. S-au
continuat si aici traducerile din scrierile Sfintilor Parinti si ale marilor asceti in limbile romana si
slavona.
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Cuviosul Paisie Velicikovski de la Neamt este unul dintre marii monahi carturari, care a

format in jurul sdu o adevaratd ,scoald” de traducatori Impreuna cu alti calugari, traducand
aproape 300 de manuscrise, din care 40 traduse de Paisie insusi. Scopul urmarit de Paisie era de
a realiza ,unitate in cugete §i inimi..” [26]. Spiritul monahal paisian a amprentat viata
manastireasca romaneasca pana astazi. Manastirile Sihastria, Cernica, Frasinei-Valcea, precum si
altele, se ghideaza chiar in prezent dupa regulile monahale imprimate de Paisie si de ucenicii sai:
Veniamin Costache, stareful Gheorghe de la Cernica, Grigorie Dascalul, Sfantul Ierarh Calinic
etc.. Dintre ucenicii romani ai lui Paisie, cei mai de seamd au fost stareful Gheorghe, un
transilvanean care a indrumat mult timp manastirile Cernica si Caldarusani, apoi mitropolitul
Grigorie Dascalul al Ungrovlaheie. in ,,duhul” lui Paisie au trait mai tarziu mitropolitul
Veniamin Costachi al Moldovei (1803-1842), Calinic de la Cernica, viitorul episcop al
Ramnicului (1850-1868), trecut in 1955 in randul sfintilor, ctitorul schitului Frasinei din judetul
Vilcea, in care se respecta pana azi randuielile aspre de viata ,,paisiand”.
6. Sfantul Calinic de la Cernica, s-a nascut in data de 7 octombrie 1787, in Bucuresti, in
suburbia Sfantul Visarion, ulita Lefterescu. Parintii sdi erau de conditie mijlocie, pe nume
Antonie si Floarea Antonescu. Din Botez, pruncul a primit numele de Constantin. Mai tarziu,
mama Sfantului ierarh se va calugari la manastirea Pasarea, devenind schimonahia Filofteia,
mutandu-se la Domnul in data de 8 noiembrie 1833. Constantin a fost astfel de mic crescut intr-
un mediu crestin, a fost dat de catre parinti la scolile romane ce se aflau atunci in Bucuresti, unde
a Invatat si limba greaca[27]. Intra in manastire la varsta de 20 de ani, ca frate la manastirea
Cernica, calugarit 12 noiembrie 1808, sub numele de Calinic. In anul 1813, a fost hirotonit
preot, devenind duhovnicul si marele ecleziarh al manastirii Cernica, iar in 1818, va deveni
staretul manastiri. Manastirea Cernica sub pastoria sa ,,va deveni treptat o scoald, model, a
intregului monahism romanesc, iar Sfantul Calinic cel care a dezvoltat in gradul suprem cele trei
insusiri ale spiritualitdtii cernicane: ascetismul, milostenia §i preocuparea practic-gospoddreasca”
[28]. La 26 octombrie 1850 este hirotonit arhiereu pentru a pastori episcopia de la Ramnicul
Vilcea, desfasurand o bogata activitate administrativa, culturald dar mai ales spirituald; va pleca
din scaunul de la Ramnic, la 24 mai 1867, fara sa primeasca aprobare pentru aceasta, la Cernica,
traind in ascezd pana la moartea sa din anul 1868.

In epoca in care burghezia se dezvolti febril si se organizeazi in natiune ca celuli de
existenta sociald (secolul al XIX-lea), dorinta de unitate se exprimad pe plan national puternic
influentatd de curentul umanist ce promoveaza egalitatea, libertatea si fraternitatea ca metode de
emancipare si tendinte de afirmare a omului nou. In aceasti perioadi de cautare misiunea
Bisericii este canalizata spre binele poporului roman, reusind obtinerea autocefaliei in 1885.

Dupa 1948, patriarhul Justinian Marina (1948-1977) a fost un mare sprijinitor si
indrumitor al monahismului. Intre anii 1949-1959 Biserica Ortodoxd Romani a avut trei
seminarii monahale cu cinci clase, pentru calugarite, la manastirile Agapia si Hurezi, si un
seminar pentru calugari la manastirea Neamf.
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Concluzii

Manastirile prin mohahii lor au fost centre duhovnicesti ale credintei si spiritualitatii.
Retragerea unor calugari dornici de o viata duhovniceasca mai aleasa a dat nastere la “sihastrii”,
in care au trdit in permanentd numerosi pustnici (schimonahi). Desi retrasi de lume, acestia au
ajuns sd imbine armonios viata contemplativa cu cea activa, caci traiau in munca si rugaciune, iar
in duminici si sarbatori coborau la biserica manastirii pentru ca sa participe la slujbe, sa se
spovedeasca si sa se Tmpartaseasca.

Manastirile prin personalitdtile care au excelat in aria culturii, spiritualitatii si sfinteniei
au indeplinit in viata poporului roman inainte de toate un rol duhovnicesc, care a amprentat
formarea civilizatiei romanesti.
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