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Cuvant din Amvon:
Timp si Vesnicie in Lumina Invititurii Crestin-Ortodoxe
Pr. Aurel Dumitru Gusetelu®

Conform invataturii crestin-ortodoxe, timpul constituie o trasatura
fundamentala a creatiei, fiind insasi conditia si modul ei de existenta.
Valoarea timpului se releva plenar in iconomia mantuirii, cand, in
Hristos, timpul cunoaste o plinire a sa prin valorificarea lui maxima
in bine, un timp care ni se oferd, prin Bisericd, transfigurat si implinit
prin participarea la vesnicie. Astfel, timpul Bisericii devine timpul
mantuirii si este trdit de fiecare credincios ca rascumparare a
timpului pierdut in pacat, dar si ca pregatire pentru viata de
comuniune vesnicd in iubire cu Dumnezeu si cu semenii.

Primele abordari consistente ale conceptelor de timp si
vesnicie le intalnim la filozofii antici care legau realitatea umana de
lumea perfecta a zeitatilor, o lume a entitatilor nemuritoare. Platon
vorbeste de o lume a ideilor, o lume atemporala care este transpusa
apoi intr-o lume creata ce are un inceput si astfel intra in conflict cu
ideea de vesnicie. Vesnicia si lumea creata devin astfel diferite, numai
lumea creata si schimbatoare se supune timpului, ea fiind un model
analog al lumii vesnice. La randul sau, Aristotel leaga timpul de
dinamismul lumii, el este ceva care fiinteaza in functie de miscare.
»Timpul este masura schimbadrilor i transformarilor cu privire la
snainte” si ,dupa”, spunea Aristotel. Mai tarziu, filozoful german,
Immanuel Kant, afirma ca spatiul si timpul exista doar ca forme ale
cunoasterii noastre, iar Newton era de parere ca acestor doua
concepte ar trebui sa le atribuim o existenta obiectiva, independenta
de cunoasterea noastra.

Gandirea Sfintilor Parinti despre timp si vesnicie

Parintii Bisericii au incercat sa depaseasca gandirea filozofilor antici
care 1nte1egeau timpul in mod ciclic, eternitatea ca o existentd ce
persista, iar temporalul o existenta care trece. in conceptia cresting,
timpul a fost creat odata cu lumea. Cu alte cuvinte, lumea nu a fost
creatd in timp, ci odatd cu timpul. Rezulta de aici ca Mantuitorul Iisus
Hristos este nu numai intemeietorul si capul Bisericii, ci este si axa
timpului, centrul istoriei religioase a omenirii. Inainte de Intrupare,

1 Preot la Paraclisul Mitropolitan ,,Sfanta Treime”, Craiova.



istoria se indrepta spre El, era timpul de asteptare si de prefigurare a
Lui. Odati cu Intruparea, incepe insi timpul sau plinirea vremii,
cum zice Sfanta Scripturd. Sfantul Vasile cel Mare sesizeaza
dimensiunea extensiva a timpului ca miscare a creatiei spre
Dumnezeu si natura temporald a lumii vazute, atunci cand spune:
Ltimpul este semnul insusi al creaturii”. Iar Sfantul Grigorie de Nyssa
integreaza viziunea sa harica asupra timpului in marea taina a istoriei
lumii, ca desfasurare a iubirii divine in creatie.

La randul sau, Sfantul Maxim Marturisitorul respinge teoria
origenista conform careia timpul este produsul caderii, iar caderea
st la baza miscarii, spunand foarte clar ca miscarea si, prin urmare,
timpul si devenirea, sunt toate produsul actului creator al lui
Dumnezeu si se miscd spre El. In lucrarea intitulati ,Ambigua”,
Sfantul Maxim spune ca ,timpul cand se opreste din miscare este eon
si eonul cand se masoara este purtat de miscare”. Astfel spus,
valoarea instantanee a timpului este eonul, timpul vine din eternitate
si se intoarce in ea. Timpul, socotit ca forma ultima si exclusiva a
realitatii, 1si redobandeste sensul pozitiv cand este vazut si folosit ca
drum spre Dumnezeu.

In lucrarea ,,Despre numele divine”, Dionisie Areopagitul ofera
o sintezd apofatica a ratiunilor firii si a legaturii dintre creat si
Creator. El afirma ca Dumnezeu este mai presus de orice timp si veac,
dar totusi prezent in fiecare clipa a vietii umane, intemeind ordinea
temporala, dar si schimband temeliile timpului ca Unul intreg si
neschimbator, dar care prin iubirea Sa devine Om pentru oameni. Ca
atare, oamenii sunt gi in timp si in eternitate pentru ca Dumnezeu Cel
etern este prezent in interioritatea lor.

Parintele Dumitru Staniloae afirma, in acest context, ca
adevaratul sens al vesniciei nu poate fi aflat decat in comuniunea
dintre Persoanele vesnice a Caror iubire este inepuizabila. Iar cel ce
se 1mpartaseste de aceastd comuniune inter-personala primeste
pentru sine viata vesnica. ,Si aceasta este viata vesnica, sa Te
cunoasca pe Tine singurul si adevaratul Dumnezeu si pe Iisus Hristos
pe Care L-ai trimis” (Ioan 17, 3). Rezulta de aici ca vesnicia nu trebuie
vazuta la antipodul timpului si nici opusd lui. Caci vesnicia lui
Dumnezeu, ca iubire vesnica si desdvarsitd intre Persoane ce stau
intr-o unire desavarsita, poartd cu sine posibilitatea timpului. Iar
timpul, pe de alta parte, poarta cu sine posibilitatea vesniciei, care se
poate realiza in comuniune cu Dumnezeu prin harul Sau. Din acest
motiv, Dumnezeu poate intra intr-o relatie iubitoare cu fiintele
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temporale. Asadar, El este Acela care ne-a daruit aceasta legatura cu
vesnicia, iar in comuniune cu El putem dobandi vesnicia.

Origen este cunoscut cu un comentariu remarcabil la cuvintele
Domnului, de la Evrei 11, 39-40: ,,Nu voi mai bea acest rod al vitei
pana ce il voi bea cu voi in Impiritia cerurilor”. CAtd vreme va mai
astepta Hristos?, se intreba Origen si tot el raspunde: ,Pana ce-mi voi
savarsi lucrarea. Si cand Isi va savarsi El lucrarea? Cand mi va aduce
pe mine la desavarsire, pe mine, ultimul si cel mai mare dintre toti
picitosii. Atunci Isi va fi savarsit lucrarea. Din aceasti pricind spune
El, nu s-a terminat”. Preluand aceeasi idee de la Sfantul Ioan Gura de
Aur si de la Sfantul Maxim Marturisitorul, parintele Dumitru
Staniloae spune ca, de vreme ce suntem madulare ale trupului Sau si
atata vreme cat sunt unii dintre noi nedeplin si nedesavarsiti supusi
Tatalui, nici Hristos nu Se va supune deplin Tatalui. Si tot pe aceleasi
coordonate, Pascal a rostit memorabilele cuvinte: ,lisus va fi in
agonie pana la sfarsitul lumii”. Astfel, vesnicia intra intr-o
solidaritate cu timpul, ramanand totusi distincta fata de el. Vegnicia
este, asadar, originea si scopul timpului, aceasta fiind si marea
mangaiere si speranta pe care Crestinismul o ofera umanitatii.

Despre timpul liturgic

Timpul liturgic sau sacru a fost consacrat de Biserica si astfel, alaturi
de anul cosmic, solar, avem si anul liturgic. Ziua liturgica se
deosebeste de cea cosmica prin faptul ca nu incepe odata cu rasaritul
soarelui, ci seara, asa cum de fapt au inceput si zilele creatiei in
timpul de dinaintea cdderii in pacat. Ziua liturgicd debuteazid cu
slujba Vecerniei si se incheie cu slujba Ceasului IX, iar intre ele sunt
oficiate mai multe slujbe religioase ce au in centru Sfanta Liturghie,
ca actualizare in timp si dincolo de timp a jertfei Mantuitorului
nostru Ilisus Hristos, prin lucrarea Duhului Sfant. In felul acesta,
timpul cosmic este introdus in spatiul si in timpul sacru al Bisericii,
realizandu-se astfel sfintirea timpului, punerea lui intr-o relatie
speciala cu Dumnezeu, cu iubirea si eternitatea lui.

Asadar, timpul sacru si timpul cosmic nu se exclud ci,
dimpotriva, timpul cosmic se implineste in timpul sacru sau liturgic.
Acelasi Hristos sta atat in centrul timpului sacru, cat si in centrul
celui cosmic, marcand pentru totdeauna timpul cosmic céaci, asa cum
stim, nasterea Sa a devenit unitate de masura a timpului, istoria
omenirii masurandu-se inainte sau dupa acest reper. Pe de alta parte,
praznicele Nasterii si Invierii Domnului marcheazi profund ciclul
anului liturgic, iar prin intermediul timpului sacru, Duhul Sfant
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actualizeaza 1n istorie — in timpul cosmic — pentru noi, pe Hristos cel
dincolo de timp. In acest context, zilele in care se intilneste timpul
sacru cu timpul cosmic prin actualizarea in Biserica a unor
evenimente si persoane sacre, prin intermediul rugaciunii si a
cultului divin, se numesc sarbatori.

Este adevarat, totodatd, cd multi oameni au pierdut simtul
perceptiei timpului sacru, limitandu-se doar la cel cosmic, ramanand
astfel numai in sfera biologicului. Urmarea este ca marile sarbatori
crestine, lipsindu-le miezul de sacralitate, riman doar la stadiul de
festivism, ceremonialul devine ceremonie, iar hainele, cuvintele,
gesturile si obiectele nu mai lucreaza in folosul relatiei dintre
Dumnezeu si om.

Necesar este sa retinem ca timpul liturgic este timpul
mantuirii noastre si trebuie trait ca rascumparare a timpului pierdut
in pacat, dar si ca posibilitate a pregatirii pentru viata de comuniune
vesnica in iubire cu Dumnezeu si semenii. Cartile de invatatura
crestin-ortodoxa evidentiaza importanta pe care trebuie sa o acordam
timpului vietii prezente, timp care ne-a fost daruit de Dumnezeu spre
a inainta pe drumul ciitre Impiritia cerurilor, citre viata cea vesnica.
De aceea, timpul pe care-1 avem la dispozitie este foarte pretios, iar
responsabilitatea noastrd pentru modul cum il folosim este foarte
mare. Sa luam aminte!

Bibliografie:
1. Dionisie Areopagitul — Despre numirile dumnezeiesti (p. 183)
Lemeni Adrian — Sensul eshatologic al creatiei (teza de
doctorat)

3. Maxim Marturisitorul — Ambigua, PSB 80, Bucuresti 1983

4. Nistor Ciprian — Reflectii ontologice legate de timp (site-ul
crestinortodox.ro)

5. Stdniloae Dumitru, preot — Conferinta despre timp si vesnicie
sustinuta la Fairacress, Franta, in anul 1971.



Teologie si Viata:
»Arta Moderna Nu Poate Fi Separata de Credinta”

Arhid. Dr. Ionita Apostolache!

Implinirea a 140 de ani de la nasterea marelui sculptor si artist
Constantin Brancusi reprezintd o sarbatoare pentru toti romanii.
Profetul artei moderne a lasat posteritatii un tezaur de arta ale carui
piese si le-ar dori orice muzeu din lume care se respecta. Brancusi a
lasat in spate, departe, sculptura clasica si academica, imitatie a
naturii, si a inaugurat arta moderni. Intr-o manierd paradoxali,
Brancusi a realizat aceasta noud orientare printr-o punere in valoare
a artei populare arhaice fiacind eterne semnificatiile profunde,
esentele. Este vorba de formele-cheie ale existentei omului si
universului pe care le-a pus in expresii nemaiintalnite pana la el.
Profesorul Toma Radulescu, istoric si cercetator craiovean, ne
descopera in interviul acordat valentele multiple ale personalitatii si
artei brancusiene.

Domnule profesor, privind asupra vietii si operei marelui
Constantin Brancusi, care ar fi principalele coordonate prin care s-
ar putea defini astazi cel supranumit printul-taran?

Constantin Brancusi s-a ndscut si a crescut intr-o familie de veche
traditie crestin-ortodoxa. Pe linia mamei a avut ca ascendenti
numerosi preoti si calugdri, multi dintre ei aducind cinste
Ortodoxiei. Este de ajuns sa amintim aici legatura de rudenie intre
marele artist si ctitorii Schitului Locurele, Ilie si Cleopa. Chiar
educatia pe care a primit-o de la mama sa a fost indreptata in scopul
pregatirii sale pentru slujirea clericala. Drept dovada in acest sens
stau apropierea sa de biserica, iscusinta de a canta la strana, simtul
deosebit pentru valorile si simbolurile sacre de care totdeauna a dat
dovada. Principala virtute conturatd de mama sa in copilarie a fost
iubirea pura, iubirea nevinovata. Acest simtamant a devenit mai
tarziu tema principalda in mai toate realizarile sale artistice.
Remarcam de asemenea, chiar din primele opere ale sale, afinitatea
pentru oglindirea a ceea ce este curat in fiinta umana. Aceasta il
delimiteaza pe Brancusi de arta clasica. Exemple in acest sens pot sta

1 Facultatea de Teologie Ortodoxa, Universitatea din Craiova.



anumite reprezentari ale unor copii, pe care le gasim expuse in
Muzeul de Artd din Craiova. El pune cumva in practica ceea ce
Mantuitorul Hristos spune prin cuvintele ,Lasati copiii sa vina la
Mine, cici a unora ca acestora este Impéritia cerurilor”.

Cum se integreaza tematica iubirii de care aminteati in Ansamblul
de la Targu Jiu?

In aceeasi noti a iubirii, Brancusi dezvolti si tematica artei legati de
familie. Cunoscand foarte bine si conceptia crestind despre iubire,
sculptorul roman realizeaza Ansamblul de la Targu Jiu: Masa Tacerii,
Poarta Sarutului si Coloana Infinitului. In felul acesta se armonizeazi
profundele valente ale iubirii crestine cu dimensiunea eterna si
infinita a dragostei lui Dumnezeu. El socoteste astfel ca omul, numai
prin iubire si ascultare se poate realiza si deveni partas al familiei
ceresti, al Imparitiei cerurilor.

Ce subiecte crestine am mai putea distinge in opera brancusiana?
Cum se integreaza acestea in etosul Bisericii noastre?

O altd temd pe care o oglindeste arta brancusiand este legatd de
modul in care trebuie sia ne prezentam inaintea Judecatii lui
Dumnezeu. Aceasta idee este reflectatd edificator in lucrarea
sRugdciune”. Aici el exprima starea celor care au trecut din aceasta
viatd si felul in care ei trebuie sd se prezinte inaintea Dreptului
Judecdtor. Rugiciunea reprezintd singura poartd de scapare care ne
poate mantui. Brancusi dovedeste cd arta moderna nu poate fi
separata de credinta in general, care este in sine permanent moderna,
fiind pastritoarea Adevarului etern. In acest sens, el a fost preocupat
de ideea de jertfa, pe care este cladita biserica strabuna. Stia foarte
bine acest lucru si mai stia cd, In crestinism, autodepdsirea,
transfigurarea, starea taborica, devenirea personala reprezinta
masura desavarsirii omului. Avea in memorie astfel faptele eroice ale
ostasilor romani din razboaiele mondiale, pe care le-a considerat
intotdeauna un botez al noii noastre existente ca neam. El a reusit
astfel sd materializeze ceea ce noud ni se pare imposibil de reprodus
in piatra. Astfel, artistul insusi marturisea: ,Muncind asupra pietrei,
descoperi Spiritul — tainuit in materie, masura propriei ei fiinte. Cand
am facut Maiastra, nu am dorit sa reprezint o pasare, ci sa exprim
insusirea in sine, spiritul ei: zborul, elanul... Eu nu am cdutat, in toata
viata mea, decat esenta zborului!” Aceste lucruri sunt intalnite in
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intreaga sa operi. In felul acesta, Coloana Infinitului, unde autorul
dezvolta tema jertfei, care apropie pamantul de cer, nu poate fi
socotitd nicidecum ceva abstract. Aici Brancusi reprezinta sufletele
celor care s-au jertfit pentru credinta strabund, pentru neam si tara.
Toate aceste elemente sunt marturia apropierii intime a marelui
pictor fata de Biserica, pentru ca el era de fiecare datd nelipsit de la
sfintele slujbe, ucenicind la strana, tinand randuiala posturilor.

Cum il gasim pe Brancusi la Craiova? Care a fost legatura sa cu
Biserica ,Maica Precista” de la Dud?

La Craiova, in perioada studiilor, se stie foarte bine ca artistul a fost
sustinut de Epitropia Bisericii Madona Dudu. Tot cu ajutorul Bisericii
Madona a plecat la studii in afari, la Paris, unde a devenit celebru. Iin
acest sens, prin educatia pe care a primit-o din familie, apoi prin
apropierea de latura practica credintei noastre, pe care si-a asumat-o
tot timpul, Brancusi a aratat ca arta sa nu poate fi decat ortodoxa.
Dovada in acest sens stau valorile pe care le-a creat si pe care ni le-a
lasat mostenire pentru posteritate. Si iatd cum astazi, la 140 de ani de
la nasterea sa, marele Brancusi, ,,parintele artei moderne”, asa cum il
numea Preafericitul Parinte Daniel in volumul sau despre renumitul
sculptor, devine cel mai reprezentativ exponent al culturii romanesti.
Datorita faptului ca a fost un credincios practicant al invataturii
ortodoxe, suntem cu atat mai bucurosi de geniul operei sale universal
recunoscute.

Ce ne puteti spune despre valorificarea personalitatii lui Constantin
Brancusi in randul tinerei generatii?

Pentru tot ce a facut in aceasta viatda memoria sa nu a fost si nu
trebuie datd uitdrii vreodatd. Peste tot in tard gasim urmele lui.
Craiova este marcatd de asemenea de prezenta si geniul sdu, iar la
Catedrala Madonei numele lui Brancusi este pomenit la fiecare
Liturghie. In cetatea de pe malul Jiului, alituri de iubitorii marelui
sculptor, de personalitatile culturale, in prezenta autoritatilor
judetului Gorj, se realizeaza comunicari, conferinte si simpozioane
spre evocarea spiritului brancusian. Astfel, incredintati de dorinta
sincera de a-l readuce pe Brancusi in mijlocul neamului sau, acum, la
140 de ani de la nasterea sa, dorim sa punem in lumina ceea ce a
insemnat el pentru neamul din care s-a plamadit, pentru Biserica in
care a crescut, pentru universalitatea care l-a receptat ca pe un geniu
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incontestabil in lumea artei. Este necesar ca generatiile de astazi sa
stie cine a fost marele Brancusi si sa-l cinsteascid pe masura
personalitatii si mostenirii sale culturale.
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Sensul Eshatologic al Tainei Sfantului Botez

Pr. Drd. Madalin Stefan Petre!

Cerurile se deschid

Imparitia Prea Sfintei Treimi ni se deschide prin Taina Botezului,
astfel ca ,in scaldatoarea Botezului peste noi s-a insemnat numele cel
mare si infricosat al Tatilui si al Fiului si al SfAntului Duh” (1). In
clipa botezului, la fel ca la Iordan, cerurile se deschid si pentru noi,
iar Tatil Isi aratd disponibilitatea de a ne infia in Hristos prin Duhul
Sau. De acum puterile ceresti coboara la noi, dar si noi urcam
impreuna cu ele pe caile deschise noua mai inainte de Hristos (2).
Evident, aceste ceruri inteligibile pot fi ,vazute” deschise, primitoare
numai prin cupola Bisericii dreptmaritoare si nu in afara ei.

Nastere de Sus sau nastere in Duh

Botezul in numele Dumnezeului Treimic este o ,nastere de Sus” sau
,hastere in Duh” prin care omul este iardsi siadit in Impéaritia
cereasca, deoarece el inca de la crearea lui trebuia permanent ,sa se
nasca cu vointa din Duh, pentru ca acelasi om sa fie faptura a lui
Dumnezeu, dupa fire, si fiu al lui Dumnezeu, dupa har” (3). Prin
Botez ne facem iardsi partasi acestei nasteri ,imateriale,
indumnezeitoare si dumnezeiesti”, prin care ne eliberdim de moartea
perpetuata prin nasterea trupeasca. ,Astfel, Dumnezeu a unit
ratiunea existentei mele si ratiunea existentei bune si a inlaturat
despartirea si distanta acestora, produsa de mine, si prin acestea m-a
pus cu intelepciune in miscare spre ratiunea existentei vesnice.
Aceasta ratiune nu-i mai lasa pe oameni sa fie purtati si sa se poarte
fara voie, cdci iconomia purtarii celor vazute ia sfarsit cu marea si
obsteasca inviere, care naste pe om spre nemurire intr-o existenta
neschimbata” (4).

Arvuna invierii

Prin intreita scufundare in apa baptismala cel ce se boteaza imita
moartea si invierea Domnului. Prin Cruce si moarte Domnul a birui
pacatul si dezbinarea si a surpat zidul despartitor dintre oameni si
Dumnezeu, iar prin Botez omul moare pacatului si egoismului,
nemaitraind pentru sine, ci pentru Dumnezeu si in Dumnezeu.

1 Parohia Filiasi ITI, cu hramul ,,Sfintii Impé#rati Constantin si Elena”, judetul Dolj.
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Sfantul Ioan Gura de Aur socoteste Botezul ca prima inviere,
cea a sufletului, care face posibild invierea cea din urma, adica a
trupului. ,Aceasta inviere dintai, spune sfantul, este izbavirea de
pacate, a doua inviere este invierea trupului. Ti-a dat-o pe cea mai
mare, asteapt-o si pe cea mai mica. Cea dintai este cu mult mai mare
decat a doua. Caci e cu mult mai mare sa izbavesti de pacate decat sa
vezi un trup inviat” (5). De altfel, cele spuse de Sfantul Ioan
Hrisostom sunt confirmate si de ultimele trei articole ale Simbolului
niceo-constantinopolitan care reflectd aceasta legatura tainica intre
Botez si invierea cea de obste (,Marturisec un Botez spre iertarea
pacatelor, Astept invierea mortilor Si viata veacului ce va sa fie”).

Ridicarea din apa baptismala inseamna invierea sufletului
celui botezat la o viata noua, in Hristos: ,,Caci scufundandu-te in apa,
iti pierzi urma si lasi sa se inteleaga ca ai ajuns sa te lipsesti de viata
din aer. Iar a te lipsi de viata, e tot una cu a muri. Cand, peste cateva
clipe, te-ai ridicat iarasi la suprafata apei, ajungidnd din nou la
lumina, inseamna ca te doresti fierbinte dupa alta viata, iar dupa ce-
ai dobandit-o traiesti numai pentru ea” (6). Viata aceasta este noua
pentru cd izvoraste din comuniunea cu Hristos, care nu implica robia
fatd de patimi si egoism, ci libertatea transparentei relationale. De
aceea, noua viata in Hristos nu mai poate include si supunerea
omului fatd de ,stapanitorul acestei lumi”, ci ura fata de el, singura
ura ingaduita: ,,Cel ce vrea sa imbratiseze legea crestina simte in
sufletul sau scarba pentru cele din lumea aceasta si, in schimb,
preamareste pe cea viitoare; se leapada de o viata, ca s-o dobandeasca
pe alta; ocoleste cu orice pret pe stapanul vietii de pe pamant, ca sa
caute cu inflacarare pe adevaratul stapan al vietii. Si fiindca se
leapada si de trecut si de prezent, omul vrea sa ne arate cd nu-i
multumit cu nimic si acum doreste altceva, iar prin aceea ca in locul
trecutului el preamareste ceea ce-i va da Taina aceasta, insemneaza
ca prin Botez omul incepe o viata noua” (7).

Comuniune pentru eternitate

Prin numele primit la botez, crestinul se leaga vesnic de Dumnezeul
Treimic, pentru ca ,in nume e data persoana fiecaruia, distincta de
altele si prin care se arata valoarea fiecaruia in ceea ce are deosebit de
altii” (8) atat la nivelul vietuirii interumane, cat mai ales in ochii lui
Dumnezeu. Astfel, ,prezenta persoanei umane in memoria lui
Dumnezeu este garantia, semnul si fagaduinta nemuririi si a bucuriei
vesnice” (9).
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In Taina Botezului omul rispunde chemarii lui Hristos. Cu
acest prilej noi hotaram (sau prin mijlocirea nasilor) ca voim sa-L
imbratisam pe Hristos si sa-i urmam Lui. Aceastd atitudine a noastra
are o mare insemnatate, pentru ca ceea ce primim nu este doar
pentru vietuirea pamanteasca, ci trece in vesnicie. Hristos si harul
sdu nu sunt trecdtori sau stricaciosi. El nu doreste cu noi doar o
comuniune vremelnicd, ci voieste o relatie eterna in imparatia Sa.
Aceasta pentru ca El nu S-a intrupat, nu a patimit, nu a murit si a
inviat si apoi S-a indltat la ceruri doar pentru ceva pamantesc si
stricdcios, ci pentru ca omul sa nu mai fie inghitit de moarte si de iad,
ci sa fiinteze vesnic in Rai in comuniune cu Sfanta Treime. De aceea,
El a binevoit ca viata Lui dumnezeiasca sa intre si in cei ce vor crede,
iar inceputul acesteia in om se face prin Botez. Tocmai incorporarea
in Hristos prin Botez inseamna ca unirea noastra cu El se face pentru
vesnicie, fiinded El este vesnic. Astfel vorbeste si Sfantul Nicolae
Cabasila: ,,Cei ce nu s-au botezat au numai primul din aceste lucruri,
al doilea nu. Si anume, au firea omeneasca la fel cu cei botezati, in
schimb le lipseste credinta in méantuirea adusa de Mantuitorul
si partasia aceluiasi gand si aceleiasi inimi ca si El. Unii ca acestia,
neavand aceeasi vointa cu Hristos, vor fi lipsiti de iertarea pacatelor
si de cununa, dreptatii. Altfel, nimic nu-i opreste sa ajunga si ei
slobozi, dupa o alta libertate, si nici sa invieze pana si cu trupul, ca
unii ce au aceeasi fire omeneasca cu Hristos. Caci, de fapt. Botezul se
face pricind numai a vietii celei viitoare, nu si a celei de acum” (10).

,2Domnul - El care nu face oamenilor daruri fara insemnatate
si nu-i face vrednici de binefaceri marunte - pe cei care au murit si s-
au ingropat lorusi prin Botez, 1i face una cu El, si nu numai ca-i face
vrednici de o cununa de biruinta sau de o parte din marirea Sa, ci li se
da pe Sine insusi incununat cu toatd stralucirea biruintei” (11).
Mantuitorul, odata unit ce cei ce cred in El si fac voia Lui nu fi
paraseste pe acestia nici dupa moarte, caci El este nemincinos.
Acordul nostru de a intra in comuniune cu Hristos sau raspunsul
nostru la chemarea Lui exprimat in Taina Botezului rdméane vesnic.
Sfantul Ambrozie spune foarte concis acest adevar: ,Raspunsul tau
este ingropat nu in groapa mortilor, ci in cartea celor vii” (12), iar
Sfantul Ioan Hrisostom vorbeste de Botez ca de un legdmant vesnic,
indelebil intre om si Dumnezeu: ,Hai mai departe sda va vorbim
despre insele Sfintele Taine si despre legamintele ce se vor face intre
voi si Stapan. Caci dupa cum in problemele vietii cand cineva vrea sa-
i incredinteze altcuiva lucrurile proprii este necesar sa se faca
contracte intre cel ce incredinteaza si cel caruia 1i sunt incredintate, la
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fel si acum cand urmeaza sa vi se incredinteze din partea Stapanului
tuturor lucruri nu muritoare, stricicioase si pieritoare, ci
duhovnicesti si ceresti. Pentru aceasta se si vorbeste de credinta,
fiindca nu este nimic vazut, ci toate se pot privi cu ochii Duhului.
Sunt necesare contracte nu cu cerneala si hartie, ci intru Dumnezeu
[scrise] cu Duhul. Caci cuvintele pe care le rostiti aici sunt scrise in
cer si legamintele pe care le faceti cu gura raman nesterse in fata
Stapanului” (13).

Botezul este o logodire cu Hristos, este asemenea unui
legamant nuptial prin har pe care omul este dator sa nu-l incalce.
Potrivit acestui legamant, Hristos ne va judeca dupa fidelitatea
noastra fata de pazirea si implinirea lui: fie ne va rasplati cu vederea
mai deplina a Fetei Sale, fie ne va refuza o comuniune cu noi. Sfantul
Ioan Gura Aur este cel ce aseamana Taina Botezului cu o nunta:
»Clipa de fatd este a bucuriei si veseliei duhovnicesti. Céci iatd, ne
stau inainte doritele zile ale nuntilor duhovnicesti. Fiindcd nu
greseste cineva daca numeste ,nunta” ceea ce se intampla acum, si nu
numai nuntd, ci si inrolare minunatid si preaslaviti. Si sa nu
socoteasca cineva ca sunt nepotrivite cele spuse, ci sa-1 auda pe
fericitul Pavel, dascalul lumii, care, folosindu-se de aceste amandoua
modelele, zice: ,V-am logodit pe voi unui singur barbat, ca s va
infatisez lui Hristos fecioara neprihanita” (Il Cor. 11, 2); iar in alta
parte, dupa ce descrie armele ca pentru niste soldati ce se avanta la
razboi, zice: ,imbracati toate armele lui Dumnezeu, ca sa puteti sta
impotriva uneltirilor diavolului” (Efeseni 6, 11)” (14).

Prin logodirea cu Hristos in taina baptismala crestinul fidel
acestei logodne duhovnicesti incepe sa traiasca intr-o tensiune
eshatologica, intr-o asteptare a Mirelui pentru a se bucura deplin de
Chipul si Persoana Lui. ,,Ai pus mana pe plug? Sa nu te mai intorci la
cele dinapoi, indeamna Sf. Efrem Sirul. Te-ai logodit cu Hristos?
Asteapta-L pe Dansul pana va veni; si in fiecare zi si ceas si minut
pomeneste-L pe Dansul, precum mireasa pe mirele sau. De-a pururi
la Dansul sa ai mintea ta, precum femeia cea iubitoare de barbat o are
catre barbatul ei, cand este dus in calatorie, care intru multa grija si
necaz aflandu-se, nu inceteaza cautandu-l in cai, si pe cei ce trec
intrebandu-i. Si oriunde s-ar duce, pentru dansul vorbeste, si
dormind, pe dansul il asteapta si-1 asculta, si nu afla rasuflare, nici nu
rade cu cineva, nu se veseleste, nu inceteaza lacrimand pana ce nu
primeste pe cel dorit” (15). Asadar, Taina Botezului constituie si un
principiu prin prisma caruia vom fi judecati, in sensul ca fie ne vom
bucura deplin la vederea fata catre fata a Celui dorit, fie vom trai
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profunda rusine la vederea Acelui Caruia nu i-am fost fideli asa cum
ne-am angajat.

Conflictul cu lumea si mucenicia

Din clipa in care omul incepe sd creada in Hristos si sa fie botezat in
numele Lui el deja se afla in conflict cu lumea care, in general, este
aservitd pacatului si potrivnica lui Hristos si Bisericii. De aceasta
realitate am fost avertizati de la inceput de Hristos: ,,Daca va uraste
pe voi lumea, sa stiti cd pe Mine mai inainte decat pe voi M-a urat.
Dacai ati fi din lume, lumea ar iubi ce este al sau; dar pentru ca nu
sunteti din lume, ci Eu v-am ales pe voi din lume, de aceea lumea va
uraste” (Ioan 15, 18-20). Deci, ,dincolo de compromisurile si
intelegerile trecatoare, dincolo de ,sfintele aliante” si de concordatele
dintre Biserica si lume, acestea se contesta reciproc” (16). De aceea,
cel botezat in numele lui Hristos se gdseste mereu pe pozitia
marturisirii impotriva pacatului, dar si pe marturia data pana la
sange pentru Adevarul vesnic.

Concluzie

Asadar, Taina Botezului este prima conditie a intririi in Tmparitia
Cerurilor, cici ea este si poarta de intrare in Bisericd, iar in afara
Bisericii nu este mantuire. Dupa cum invata si Sfantul Nicolae
Cabasila, prin Taina Botezului se pune inceput unei vieti, nu dupa
firea lui Adam cel vechi, deci muritoare, ci dupa chipul lui Adam Cel
Nou, eterna: ,Nasterea noastra cea prin Botez inchipuie inceputul
vietii ce va sa vie. Dobandirea de noi madulare si de simtiri noi in-
truchipeaza pregatirea pentru noua oranduire a vietii ce ne asteapta.
Or, pentru viata viitoare nu ne putem pregati in alt chip decat
castigandu-ne de aici, de jos, viata in Hristos, Care «s-a facut Parinte
al veacului ce va sa vina», dupa cum si Adam este parinte al vietii de
acum prin aceea ca a lasat oamenilor ca mostenire viata cea
pieritoare. Caci, dupa cum nici viata de aici n-am putea-o duce daca
n-am avea simtirea lui Adam si puterile cerute oricarui om ca sa
traiasca, tot asijderea nici in lumea fericirii de veci n-am putea ajunge
fara a ne fi pregatit printr-o viata dusa in Hristos si fara sa fi vietuit
dupa chipul si asemdnarea Lui” (17). Cu alte cuvinte, prin harul
Botezului, dar si prin celelalte Sfinte Taine, Duhul Sfant ne pregateste
treptat pentru fiintarea in noua casa cereasca, unde nu putem intra
fara ,haina de nunta”, ci doar imbracati in Hristos.
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Texte Mariologice in Epistolele Pauline
Protos. Macarie Sotarcat

Din perspectivd mariologica, textele pauline au caracter ambivalent:
pe de-o parte, ele nu ofera nicio informatie concreta despre viata si
activitatea Maicii Domnului, nici macar nu i se aminteste numele; pe
de alta parte, insa, scrierile pauline prezinta dovada pretioasa despre
modul in care Biserica Primara s-a raportat la Fecioara Maria,
punand bazele mariologiei asa cum a fost ea formulatd incepand cu
secolul al IV-lea. Biblistii au identificat un numar de trei texte pauline
in care se pot delimita anumite aspecte mariologice, aflate insa in
dependenta de trasatura predominant hristologica a epistolelor
Sfantului Apostol Pavel. Cele trei texte — Rom. 1, 3; Gal. 4.4 si 29 si
Fil. 2, 6 au in comun tema nasterii dupa trup a Mantuitorului Hristos
si abordeaza trei motive pauline majore: raportul dintre nasterea din
semintia Davidicd si nasterea din Duh, raportul dintre nasterea sub
Legea Vechiului Testament si nasterea dupd Legea cea Noui, in
Hristos si raportul dintre nasterea dupa trup si nasterea din Duh.
Toate aceste trei teme indica, inainte de toate, o componenta
evident Hristologica, obiectivul scrierilor pauline in cauza fiind acela
de a demonstra ca Ilisus cel ,nascut sub Lege”, ,din semintia lui
David”, ,din femeie”, cel ce ,a luat trup”, este Hristosul, Mesia
asteptat de veacuri, prin moartea si invierea Caruia toti am primit
darul rascumpararii si al mantuirii. Fiecare dintre aceste expresii
implicd insd si o componentda mariologica, in sensul ca implinirea
desavarsita a legaturii dintre Duh si suflet, intre fiinta dumnezeiasca
si cea omeneasca a fost posibilda numai prin credinta si ascultarea
desavarsita a Maicii Domnului. Exista, de asemenea, implicatii legate
de locul istoriei in cadrul iconomiei mantuirii, mai precis, cele legate
de importanta mesianica a semintiei davidice, insa acestea nu sunt
decat teme secundare ale teologiei pauline. Indiferent insa de pozitia
acestora, ele contribuie la conturarea imaginii si locului Maicii
Domnului in Biserica, inca din epoca primara si culminand cu secolul
al IV-lea, prin fundamentarea dogmatica a notiunii de theotokos.
Cercetarile biblice moderne insistd, in interpretarea textelor
mai sus mentionate asupra caracterului secundar mariologic,
operand o distinctie la nivelul prioritatilor propovaduirii pauline,
intre tema hristologica si toate celelalte abordari ale invataturii

1 Staretul Manastirii Cornetu, judetul Valcea.
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Evangheliei. Din perspectivd ortodoxa, aceastd delimitare este mult
nuantatd, insistandu-se mai degraba asupra complementaritatii
tematice, decat asupra distinctiilor. De altfel, unul dintre principiile
hermeneutice fundamentale ale Sfintilor Parinti este acela al
mentinerii unei imagini unitare, generale asupra iconomiei mantuirii,
fara scindari si fara clasificari. Tinand cont de exigentele
hermeneuticii contemporane, vom incerca sa prezentam modul
unitar al Bisericii de a interpreta si aplica in viata sa liturgica
sensurile hristologic si mariologic al textelor pauline in discutie.

I. Romani 1, 3 — 4: Despre Fiul Sau, Cel nascut din samanta
lui David, dupa trup, Care a fost randuit Fiu al lui Dumnezeu intru
putere, dupa Duhul sfinteniei, prin invierea Lui din morti, Iisus
Hristos, Domnul nostru.

Textul implicdi mai multe dificultati filologice si teologice,
referitoare atat la motivul plasarii acestuia in deschiderea Epistolei
catre Romani, chiar in formula sa introductiva, cat si la obiectivele
folosirii unei terminologii neobisnuite pentru scrierile pauline,
extrem de precisa in identificarea sensului teologic al mesajului.

Text grecesc Traducerea  romaneasca
sinodala
v. 3. mepl 100 vioU avtod v. 3. Despre Fiul Sau, Cel

100 yevopévov £k omépuatogndscut din sdmanta lui David,
Aavi§ xatd odpka, v. 4. tovdupa trup, v. 4. Care a fost randuit
opodévtoc viod Oeod év SuvauelFiu al lui Dumnezeu intru putere,
kat svebpa  aywovvng  ¢§dupd  Duhul  sfinteniei, prin
&vaoTaoEnC VEKPDV, ’Inoof)invierea Lui din morti, Iisus
Xp10Tol ToU Kupilov TUGV. Hristos, Domnul nostru.

Cele doua versete au o valoare explicativd, precizand
elementele teologice constitutive ale Evangheliei pe care Sfantul
Apostol Pavel doreste sa o vesteasca romanilor. Constructia mep(| cu
genitivul nu lasd loc de interpretiri. Este interesantd insa
structurarea frazei, avand de-a face cu doua propozitii participiale cu
valoare atributivd ce ne trimit catre stabilirea unui paralelism nu
doar sintactic, ci si teologic. Potrivit biblistilor (1), acest paralelism ar
fi urmatorul:

yevouévov / oprofévtog

€k omépuatog Aavid / viod Beod v Suvauet
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KATX 04pKa / KATd Tvedpa aylwoUvng £ AvaoTaoews VEKp®dV

Aldturi de aceasta structura, ne retin atentia cuvintele folosite.
Astfel, Sfantul Apostol Pavel prefera in acest context participiul
mediu yevopévov al verbului yiyvouay, in locul participiului mediu
gennwme, nou al verbului gennaw. Aceeasi preferinta se remarca si
in textele din Filipeni 2, 9 cat si in Gal. 4, 4, astfel ca exista pareri
potrivit carora utilizarea verbului yiyvopon urmat de un genitiv,
avand sensul de a deveni, a veni in fiinta, a se naste ar fi direct legata
de indicarea nasterii din fecioara a Mantuitorului Iisus Hrisos.
Potrivit acestora, folosirea lui yiyvopat trebuie corelatd cu texte
precum Isaia 7, 14 sau, si mai clar, cu Luca 1, 31 — 33. El ar fi mult
mai potrivit pentru a indica, pe de-o parte, nasterea din veci a Fiului
din Tatal, iar de alta parte, intruparea acestuia, la plinirea vremii, din
Fecioara Maria (2). Desi interesantd, ipoteza folosirii lui yiyvoupat cu
indicatia predilecta a nasterii din Fecioarad sau, mai bine spus, aceea a
intruparii din Fecioara Maria este putin probabila in acest caz.
Trebuie sa avem 1n vedere ca atat Sfanta Evanghelie dupa Matei cat si
cea dupa Luca 1l utilizeaza pe gennaw, fara a avea vreo problema in
evidentierea 1intruparii. De aceea, o utilizare pe considerente
teologico-semantice a lui yiyvouat in locul lui genna-w in scrierile
pauline este putin probabild (3). Intr-adevir, yiyvopou indicd atat
originea, descendenta, cat si nasterea propriu-zisa, insa acest sens el
este folosit in multe dintre textele Septuagintei, cit si in cele ale
Noului Testament, paralel cu gennaw. In virtutea acestei recurente,
este foarte posibil ca Sfantul Apostol Pavel sa il fi folosit cu intentia
de a sublinia nu atat nasterea propriu-zisa a lui Iisus, cat mai ales
intruparea Mantuitorului Hristos, insa fara vreo aluzie la Fecioara
Maria.

Pe langa aceste concluzii ale biblistilor moderni, adaugam o
constatare personala in ceea ce priveste folosirea acestui verb: este
foarte posibil ca el sa fi fost utilizat in cadrul propovaduirii
evanghelice ante-pauline, ca parte componenta a unui veritabil
vocabular kerigmatic, pe care Sfantul Apostol Pavel sa-1 fi cunoscut
foarte bine si si-1 fi folosit ca atare. In sprijinul ipotezei noastre vine
parerea tot mai mult sustinuta ca versetele 3 si 4 ale primului capitol
al Epistolei citre Romani ar fi fragmente ale unei marturisiri de
credinta pre-pauline (4).

Existd, intr-adevar, in acest fragment expresii si teme specific
pauline, precum aceea a raportului dintre carne (trup) si duh, insa
aici intdlnim o formulare unica in corpusul epistolelor Sfantului
Apostol Pavel, anume katd mvetpa aywwovvng. Originiea acesteia
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este semitica, ea traducand expresia ebraica riiach godes (Isaia 63, 10
— 11 sau Ps. 50, 13, precum si texteke qumranite din 1QS 4, 21; 9, 3).
In textul Septuagintei insi, cuvantul aywwotvn nu apare niciodati
asociat cu mvebua, astfel ca expresia din Romani 1, 4 idica o origine
exclusiv ebraici, preluata probabil de Sfantul Apostol Pavel si tradusa
ca atare in limba greacda. O asemenea expresie putea proveni foarte
bine din predica crestind pre-paulina, Apostolul Neamurilor
neficand altceva decat sd o utilizeze ca pe un bun al invataturii
crestine.

In centrul acestei predici se afli persoana Mantuitorului Iisus
Hristos, numit aici de Sfantul Apostol Pavel, Fiul Sau (n.n. al lui
Dumnezeu), Cel nascut din samanta lui David dupa trup (100 viod
avTod T0U yevouévov ék oméppatog Aavid katd oapka). Mentionarea
lui David si descendenta davidica a lui Mesia este una dintre temele
importante ale propovaduirii apostolice, avand un scop precis si o
semnificatie bine determinata. Originile ideii descendentei davidice a
lui Mesia sunt preluate din Vechiul Testament, cu trimitere clara la
textul din II Reg. 7, 12 — 16. Dupa ce Dumnezeu, prin prorocul Natan,
1i vesteste lui David cd urmasul sau va fi cel care va ridica templu
Domnului, 1i descopera urmatoarele: ,casa ta va fi neclintita, regatul
tdu va rdmane vegnic inaintea ta si tronul tdu va sta in veci” (v. 16).
Ideea unui Mesia din neamul lui David s-a propagat de-a lungul
secolelor, mentinandu-si actualitatea. Intr-un comentariu qumranit
la textul din II Reg. 7 (4Q) ni se fac urmatoarele precizari: ,Este
vorba despre vlastarul lui David pe care il va indlta Talmacitorul
Legii, Cel ce va domni peste Sion in zilele cele din urma, dupa cum
este scris in profetia lui Amos (n.n. 9, 11) — cortul cazut al lui David
este cel ce se va ridica sa-l salveze pe Israel” (5). Mentinoarea acestei
descendente davidice de catre Sfantul Apostol Pavel isi are locul sau
bine delimitat in captatio de la inceputul Epistolei catre Romani. Pe
de-o parte, insista asupra legaturii dintre Iisus Hristos — Mesia si
regele David, pentru a demonstra originea ilustra a primului. Nu
trebuie scapat din vedere faptul ca Sfantul Pavel se adreseaza unei
comunitati pe care nu o cunostea inca, formata atat din iudei stabiliti
in Roma, cat si din romani convertiti pentru care vechile reguli ale
descendentei ilustre erau inca in vigoare. Cu alte cuvinte, noua
credinta in Iisus Hristos Cel mort si inviat nu este una a paturilor de
la marginea societétii, ci una ce se revendica din cea mai ilustra spita
a neamului evreiesc, spita lui David. Pe de alta parte, Sfantul Pavel
foloseste de aceasta data termenii dupda trup — dupa duh, nu intr-o
maniera antagonica precum in textele din Rom. 8, 4 — 9; Gal. 3, 2 —
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3; 5, 16 — 25; Fil. 3, 3, ci intr-una complementara, in sensul ca Iisus
Hristos este deopotriva Fiul lui David dupa trup, si Fiul lui
Dumnezeu, dupa Duhul sfinteniei (6).

Mentionarea numele lui David aduce in discutie un subiect
controversat si delicat in acelasi timp, anume descendenta davidica
nu doar a lui Iisus, ci si a Fecioarei Maria. Dificultatea stabilirii unei
posibile legaturi dintre Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu si spita
lui David este datii de datele oferite de Sfanta Scripturi. In episodul
vizitei Fecioarei Maria la Elisabeta, se spune ca aceasta era ruda sa
(Luc. 1, 36) si ca facea parte dintre ,fiicele lui Aaron” (Luc. 1, 5). Prin
urmare, potrivit Evangheliei Sfantului Apostol Luca, Fecioara Maria
nu era din neamul lui David. Intr-un asemenea context genealogic,
slisus ar fi fost potrivit Legii din spita regala, iar potrivit sangelui, din
spita sacerdotald, recapituland astfel in Sine atat linia regala, cat si pe
cea sacerdotala a Scripturilor ebraice” (7).

Cu toate acestea, Traditia Bisericii a sustinut posibilitatea
originii davidice si a Fecioarei Maria. Cea mai buna marturie ne este
oferita de Protoevanghelia lui Iacob, cel mai vechi text aprocrif
cunoscut pani in prezent. In cartea a X-a aflim urmatoarele date: tot
atunci s-au adunat preotii si au hotarat sd facd o noua
catapeteasma pentru Templul Domnului. Marele preot a poruncit:
aduceti cateva fecioare din tribul lui David! Iar slujitorii s-au supus,
au cautat pretutindeni si au gasit sapte fecioare. Marele preot si-a
amintit de Maria. Cdci si ea fdcea parte din tribul lui David si era
neintinata in fata lui Dumnezeu (8).

O alta marturie, consemnata de Eusebiu de Cezareea, preluand
o genealogie realizata de Iuliu Africanul, subliniaza ca si Maria apare
din aceeasi semintie cu el (n. n. Iosif), caci dupa legea lui Moise (n.n.
Num. 36, 8 — 9) nu era ingaduit ca ea sa se casdatoreasca cu cineva
dintr-un neam strdin, ci era randuit sa se madrite cu cineva din
aceeasi cetate si din aceeasi semintie, pentru ca mostenirea familiei
sd nu treaca la alta semintie (9). La fel, Sfantul Ioan Gura de Aur,
interpretand textul din Luc. 1, 27, este sigur ca Sfanta Fecioara Maria
facea parte din neamul lui David: negresit ...Fecioara se coboara din
David. Dar cum vom sti ca se coboard din David? Ascultd pe
Dumnezeu Care-i spune lui Gavriil sa se duca ,la o Fecioara din
casa st neamul lui David, logodita cu un barbat care se numea
Iosif”. Ce raspuns mai clar decat acesta vrei cand afli ca Fecioara
era din casa st neamul lui David? (10) Desigur, prin logodna cu Iosif,
Fecioara Maria intra si ea in neamul lui ITuda, putand fi considerata,
prin asociere, descendentd a lui David, insa despre adevarata ei
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origine nu avem nicio informatie plauzibild. Intr-o asemenea situatie,
se cuvine sa tinem cont de Traditia Bisericii si sa-i acordam
credibilitate, nu atat prin prisma dovezilor si argumentelor aduse, ci
datoritd autoritdtii duhovnicesti incontestabile si mai ales datorita
importantei ei in iconomia mantuirii.

Pe langa descendenta davidica, textul din Rom. 1, 4, adauga si
descendenta divina. Folosirea prepozitiei kata, implicd doar o
aparenta pozitie de adversitate. Cele doua expresii — katl] ollpka si
katl) velpa [ywwollvng — nu indica doua elemente distincte, total
separate, ci doua elemnte unite in persoana unica a Fiului lui
Dumnezeu intrupat. Acestea trebuie corelate, de altfel cu textul din I
Cor. 15, 45, unde se vorbeste despre ,Adam Cel de pe urma, cu duh
datator de viata” (11). Este adevarat ca niciuna dintre aceste expresii
nu ne indica in mod explicit faptul ca Sfantul Apostol Pavel ar fi
intentionat sa transmitd pe langa Invatatura clara despre
dumnezeirea Fiului si despre realitatea mantuitoare a invierii Sale si
invatatura despre nasterea Sa din Fecioara Maria, insa nu putem nici
sa infirmam acest lucru. Tocmai de aceea, textul din Rom. 1, 3 — 4
ramane, in ciuda tuturor criticilor, o posibilda marturie marianica
oferita de Sfanta Scriptura.

I1. Galateni 4, 4: Iar cand a venit plinirea vremii, Dumnezeu a
trimis pe Fiul Sau, ndscut din femeie, nascut sub Lege.

Textul luat in discutie face parte din discursul argumentativ,
mult mai amplu, al Sfantului Apostol Pavel, prin care acesta
demonstreaza superioritate credintei in fata Legii, a valorii
soteriologice a acesteia in fata rigurozitatii rigide a respectarii
prevederilor Vechiului Testament. Prin intermediul unui améanuntit
paralelism intre aceste prevederi si credinta lucratoare in Duhul
Sfant, se urmareste nu neaparat desfiintarea Legii vechi, cat fixarea
locului precis al acesteia in iconomia mantuirii. Astfel, ea nu este
decat ,calauza catre Hristos” (Gal. 3, 24), etapa necesara insa nu
suficientd a mantuirii. Rolul sdu este mai degraba coercitiv si
profilactic, decat unul plinitor. Legea se supune rigorilor timpului,
astfel ca ,la plinirea vremii”, Dumnezeu isi trimite Fiul, ca sa aduca
rascumpararea celor nascuti sub rigorile acesteia si sa le daruiasca
infierea.

Trecerea de la Lege la credinta in Hristos nu este una formala,
o consimtire fara implicatii exterioare a unor principii superioare, ci
o asumare ontologica a singurei realitati esentiale pentru mantuire:
divino-umanitatea Mantuitorului nostru Iisus Hristos. De aceea,
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paralelismul lege — credintd, este trecut in plan secund, Sfantul
Apostol Pavel insistand asupra faptului ca trimirea Fiului este un act
ce implicd intreaga umanitate, cu toate trasaturile sale specifice,
inclusiv cu raportarea sa la prescriptiile Legii. Hristos se naste din
femeie, sub Lege, insd in acelasi timp depdseste acest cadru limitativ,
oferind perspectiva rascumpararii, mantuirii si invesnicirii naturii
umane.

Obiectivul discursului paulin este asadar unul soteriologic,
insd, in plan secund, exegetii au identificat si o directie mariologica a
textului luat in discutie. Expresia yevouevov ék yuvaikdg ne retine cu
precadere atentia. Filologii sunt de parere ca aceasta forma este
traducerea unei expresii ebraice des folosite — adam yélud issah —
asa cum o regasim in Iov 15, 14 si 25, 4, dar si in Mt. 11, 11 5i Le. 7, 28
(12). Mai multi comentatori au vazut in aceasta expresie o trimitere la
nasterea din Fecioara Maria a Mantuitorului  Hristos,
fundamentandu-si pozitia pe faptul ca Sfantul Apostol Pavel nu
pomeneste nimic despre tatal lui lisus (13). Abordarea lor porneste
de la premisa ca, odatd ce numele tatalui lui Iisus nu este mentionat,
fara indoiala ca Sfantul Apostol Pavel ar fi avut in vedere traditia
potrivit careia Maria ar fi nascut ,de la Duhul Sfant”, astfel
impunandu-se o evidenta nuanta mariologica a textului din Galateni
4, 4.

Privit insa in ansamblu, contextualizat, Galateni 4, 4 nu ofera,
decat in mod fortat un indiciu al ,nasterii din Fecioara Maria”.
Principalul obiectiv al Sfantului Apostol Pavel este acela de a
demonstra adevarata umanitate de Mantuitorului Iisus Hristos.
Umanitatea si unitatea Sa cu neamul omenesc sunt subliniate, astfel,
printr-o dubla precizare: 1) a fost ,ndscut din femeie” — femeia
reprezentand atat calea prin care Fiul lui Dumnezeu a intrat in lume,
cat si pe cea prin care Acesta asuma intreaga fire umana, afara de
pacat (cf. II Cor. 5, 21); 2) s-a ,nascut sub lege”, acest fapt plasandu-1
indata sub incidenta prevederilor legale ale Vechiului Testament (14).
Folosirea participiului yevopevov in loc de gennegh-nta nu reprezinta
insd un argument in favoarea negarii nasterii din Fecioara Maria,
insa este la fel de putin probabil ca textul sa sustina aceasta idee. De
altfel, vocabularul paulin nu ne ofera niciun indiciu potrivit caruia
Sfantul Apostol Pavel sa fi cunoscut aceasta invatatura (15).

Exegeza ortodoxa, fara a nega aspectul prioritar hristologic al
textului din Galateni 4, 4, afirma ca acesta are si o profunda conotatie
mariologica. Potrivit parintelui Vasile Mihoc, ,folosirea cuvantului
femeie nu contrazice invatatura despre nasterea Mantuitorului din
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fecioara. Dimpotriva, in expresia ndscut din femeie, exegeza
patristica a vazut o afirmare claranasterii din fecioara a
Mantuitorului” (17). Spre exemplu, Origen afirma ca Maria este
,Fecioara care a zamislit si a nascut”. A o numi femeie nu indica
nicidecum o pierdere a starii de curatie, ci, potrivit textului din
Galateni 4, 4, ,apostolul a numi-o aici femeie nu din pricina
stricdciunii, ci pentru a indica genul; la fel, cand spunea Dumnezeu
Fiul a fost trimis, el spune si ca a venit in aceasta lume prin intrarea
comuna tuturor” (18). Aceste precizari sunt extrem de importante,
mai ales ca ele sunt formulate de unul dintre primii si cei mai
influenti comentatori ai Sfintei Scripturi. Importanta acestei expresii
va deveni evidenta in contextul conturarii invataturii hristologice a
Bisericii. Incepand cu secolul al IV-lea toate interpretirile acestui
verset propun, pe langa, caracterul evident hristologic si o nuanta
mariologica. Sfantul Epifanie de Salamina, interpretand chiar acest
text, spune ca Fiul lui Dumnezeu ,devenind partas la trup si
plasmuind pentru Sine acest trup sfant, fira samanta barbateasca,
din Nascatoarea de Dumnezeu Maria, dupa cum s-a spus — facut din
femeie — si faicandu-Se partas la ale noastre, din pricina noastra, abia
atunci spune Dumnezeul Meu” (19).

Comparand cele doud directii de interpretare ale acestui text,
putem observa ca elementul comun este acela al indicarii invataturii
crestine despre intrupare ca mesaj principal al acestuia. In ceea ce
priveste o posibild interpretare mariologica, directiile se schimba,
majoritatea comentatorilor contemporani insistind asupra
imposibilitdtii unei asemenea aborddri, pornind chiar de la contextul
teologic oferit de scrierile pauline. De cealaltd parte, exegetii
ortodocsi moderni, fundamentandu-se in special pe comentariile
patristice, insista asupra faptului ca textul din Galateni 4, 4 are un
evident sens mariologic, pe langa cel hristologic. Nu trebuie sa
scapam, insa, din vedere faptul cd acestia din urma opereaza un alt
tip de contextualizare, fatd de interpretarea critica actuala. Textul
biblic trebuie integrat nu doar in cadrul cultural, istoric in care a fost
redactat, ci absolut necesar ca acesta sia devina parte componenta a
Liturghiei si temei al invataturii de credinta. Prin urmare, chiar daca,
din perspectiva biblistilor contemporani, abordarea ortodoxa este
una excesiv confesionalizata, nu poate fi trecuta cu vederea, de vreme
ce obiectivul ei este acela de a demonstra, in ultima instanta, unitatea
teologica, duhovniceasca, liturgica a Sfintei Scripturi, in integralitatea
ei, dincolo de posibilele contradictii si neclaritati.
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II1. Filipeni 2, 7: Si s-a desertat pe Sine, chip de rob luand,
facandu-se asemenea oamenilor si la infatisare aflandu-se ca un
om.

Textul din Fil. 2, 6 — 11 este recunoscut indeobste in invatatura
Bisericii ca principalul argument biblic pentru sustinerea chenozei.
De asemenea, biblistii sunt de parere ca acest text este, de fapt, unul
dintre primele imne crestine, redat de Sfantul Apostol Pavel in
cuprinsul epistolei sale catre Filipeni (20). Originile si rolul sdu
liturgic sunt inca disputate, insa este cert ca se pot identifica influente
vechi-testamentare, in special legate de ideea ,,robului lui Dumnezeu”
(Ebed Yahweh) din Isaia 53, dar si apocaliptica iudaica (21).

Mesajul imnului este unul evident hristologic. Principalul
obiectiv al Sfantului Apostol Pavel este acela de a clarifica crestinilor
din Filipi modul in care Hristos este deopotriva Dumnezeu si om.
Comentatorii considerd ci in trecerea de la ,Dumnezeu fiind” (¢év
popefl Oeod Vmapywv) la ,s-a facut asemenea oamenilor” (év
opuowwpatt avBpwmwv yevopevog), Sfantul Apostol Pavel exprima,
prin intermediul metaforei, calitatea esentiala a umanitatii
Mantuitorului Hristos. Cuvantul cheie este pop@n, care reprezinta
termenul cel mai potrivit pentru a descrie atat realitatea
dumnezeiasca, cat si pe aceea a umanitatii. Mop@n nu denota
aspectele exterioare prin care un anumit obiect sau persoana este
cunoscut, ci prezinta acele caracteristici si calitati care 1i sunt proprii
si esentiale. Altfel spus, pop@rn presupune ceea ce caracterizeaza cu
adevarat o realitate data (22).

Se poate observa ca asocierea lui pop@r nu se face cu
avBpwrog ci cu dovAog, fapt care accentueaza maniera intruparii. Nu
intamplator, Fil. 2, 7 prezinta douad expresii esentiale pentru
intelegerea umanitatii lui Hristos: popenv SovAov Aafov si év
opowwpatt avBpwnwv yevopevog. Termenul 6o0Aog este intalnit cel
mai adesea in scrierile pauline cu referire la viata crestina si la
slujirea pe care aceasta o implici, mai ales din perspectiva
rascumparari. Un alt sens, mult mai aplicat, este acela de slujire, de
servitute, inteleasa ca jertfa adusa lui Dumnezeu. Cele doua sensuri
se intrepatrund adesea, oferind o intelegere ampla, in care aspectele
de natura etica primesc o importanta incarcatura teologica,
transformandu-se in realitati spirituale, duhovnicesti. Nu
intamplator, literatura de sorginte monahala insista asupra slujirii si
ascultarii lui Hristos, ca prototip al ascultarii monahului. Revenind la
subiectul nostru, actul prin care Dumnezeu in preamareste, il inalta
pe Hristos este consecinta ascultarii acestuia din urma (23). Tinand
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cont de aceasta semantica, ,,prin actul intruparii, Hristos nu schimba
natura dumnezeiascd, inlocuind-o cu aceea a servitorului, a robului,
ci El isi manifesta natura divina in natura sau in forma robului,
aratand astfel nu doar caracterul sau, ci si ceea ce inseamna sa fii
Dumnezeu” (24).

Expresia pop@nv Sovlov Aawv este inceputul unui sir de trei
exlicatii, redate sintactic prin trei propozitii participiale pe care le
putem analiza in doua moduri. Toate trei determina si explica
expresia eautov ékévwoev, insa sensul acestei determinari poate fi
interpretat diferit. Astfel, prima participiala, popenv dovov Aafwv,
are o evidenta semnificatie modala, aflandu-se in dependenta cat se
poate de clarad de propozitia principala. Cea de-a doua participiala, év
opowpatt avBpwmwv yevopevog, poate fi pusd in legaturda si cu
propozitia principal, dar poate constitui si o explicatie suplimentara a
participialei precedente. Cu alte cuvinte, poate explica si modul in
care s-a savarsit ,golirea de sine”, ,desertarea”, dar poate indica si
modul in care ,a luat chip de rob”. Diferenta modala a verbelor,
AaPwv (participiu aorist activ) si yevouevog (participiu aorist mediu)
pare sd sustina aceasta ipoteza. Daca luam in considerare ca e\pebeig,
verbul ultimei participiale, se prezintd la forma de participiu aorist
pasiv, avem practice o succesiune de propozitii participiale
explicative, una depinzand de cealalta. O traducere, potrivit acestei
analize a sintaxei frazei din Fil. 2, 7, ar fi urmatoarea: dar s-a degertat
pe sine, luand chip de rob, adica fiind nascut dupa asemanarea
oamenilor si la infitisare descoperindu-se (infitisandu-se, aratandu-
se) ca un om.

O alta propunere de analiza, oferita de Peter O’Brien, pleaca de
la identificarea a doua stari diferinte in propozitiile participiale din
versetul 7 si cele din versetul 6. In acesta din urma avem de-a face cu
o propozitie participialda — év popeii 6eod Vmapxwv — si cu o
infinitivald — 98¢ ... o0 apmaypov Hynoato 1 eivan {oa Oed. Atat
Onapywv cat si apmaypov eivan indicd in viziunea lui O’Brien o stare
static, in timp ce succesiunea de participii — ¢xévwoev, Aafwv,
yevouevog, evpebeig — din versetul 7 indica o evidenta stare dinamica.
Acest antagonism ar indica, pe de-o parte firea divind, nesupusa
devenirii (versetul 6), iar pe de alta parte devenirea, restaurarea firii
umane (versetul 7) (25). Din aceasta perspectiva, traducerea acestui
din urma verset ar fi urmatoarea: dar s-a desertat pe sine, chip de rob
luand, nascandu-se asemenea oamenilor si la infatisare aratandu-se
ca un om. Aceasta este, de altfel, si traducerea propusa de Biblia
Sinodala. O’Brien insista chiar asupra faptului ca ultimele doua
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participiale nu descriu nicidecum modul in care Hristos a luat chip de
rob, ci maniera in care s-a desertat pe sine. Totusi, ne putem intreba,
pe buna dreptate, dacd nu cumva cele doua expresii prezinta o
anumita sinonimie din punct de vedere teologic.

Din perspectivdi mariologicd, ne retine atentia expresia év
opolwpatt avBpwmwv yevouevog, a carei traducere literara ar putea
fi: ndascandu-se dupd asemdnarea oamenilor sau ndascandu-se
asemenea oamenilor. Participiul yevouevog, din yiyvopai, cu forma
tarzie yivopay, indica in mod clar ideea de nastere, fapt interpretat in
Traditia Bisericii ca indiciu pentru nasterea Mantuitorului Hristos
din Fecioara Maria. Tot Sfantul Epifanie al Salaminei, comentand
chiar textu din Filipeni 2, 7, afirma urmatoarele: Vezi deci ca S-a
aratat ca om, dar nu numai atat. Cdaci este Mijlocitor intre
Dumnezeu si oament, pentru ca mijloceste pe langa ambele parti: pe
langa Tatal Sau, dat fiind ca este Dumnezeu prin fire si nascut
legitim, iar pe langd oameni mijloceste deoarece este om firesc, fiu
legitim ndscut din Maria fara samanta barbdteascad (26). Sfantul
Ioan Damaschin va prelua aceastd idee in formularea argumentelor
sale impotriva doctrinei nestoriene, putand vorbi chiar despre o
veritabila mariologie damaschiniana, elaborata pornind de la textele
pauline (27).

Nu trebuie sd scdpdm insd din vedere faptul cd invatatura
Sfintilor Parintii trebuie in mod obligatoriu contextualizata, pentru a
avea o intelegerea corectd asupra acesteia. Multe dintre argumentele
aduse in discutie sunt racordate la problemele cu care Biserica se
confruntd, suprapunand peste sensul initial o seama de posibile
concluzii care ar putea sustine demonstratia. Fatd de aceasta
strategie, biblistii contemporani sunt refractari, preferdind sa
analizeze doar textul biblic, in propriul sau context si nu in
dezvoltarea ulterioara a invataturii Bisericii. De aceea, referitor la
textul din Filipeni 2, 7, majoritatea lor sunt de parere ca el sustine
ideea existentei din veci a Fiului, impartasind aceeasi fiinta divina,
impreuna cu Tatdl si Duhul Sfant, insa notiunea de ,nastere” nu face
nicio trimitere catre modul in care s-a petrecut aceasta. Joseph
Fitzmyer, unul dintre cei mai reputati specialisti in mariologia nou-
testamentara, afirma, fard echivoc urmatoarele: ,nu existd nicio
sugestie in acest text (n.n. Fil. 2, 7) cu privire la nasterea din fecioara
a lui Tisus. Este semnificativ faptul ca nicaieri, in Noul Testament,
existenta din veci a Fiului lui Dumnezeu si nasterea din fecioara nu
sunt puse impreund, dupa cum nu se poate presupune ca una ar
implica-o pe cealaltd. De aceea, posibila referire a lui Pavel la
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existenta din veci a Fiului lasa deschisa totusi problema manierei in
care s-a nascut Iisus” (28).

Concluzii

Cercetand cu atentie intregul corpus al epistolelor pauline, nu vom
gasi nicio referire despre Maria, nici despre nasterea din Fecioara a
Mantuitorului Iisus Hristos. Posibilele texte mariologice aduse in
discutie (Rom. 1, 3; Gal. 4, 4 si Fil. 2, 7), desi vorbesc despre nastere,
nu fac referire speciald la modul in care s-a petrecut aceasta, nici nu
sugereaza faptul ca invatatura despre nasterea din Fecioara Maria a
Mantuitorului ar fi fost deja presupusa atunci cand vorbeste despre
actul intruparii.

Cu toate acestea, ar fi pripit sa consideram ca o astfel de
invatatura i-ar fi fost cu totul strdind Sfantului Apostol Pavel. Nu
trebuie sd scdpam din vedere cd obiectivul major al tuturor
epistolelor sale este acela de a demonstra neamurilor cd lisus este
Mesia — Hristos, Fiul lui Dumnezeu intrupat, Cel care a patimit, a
murit si a inviat pentru mantuirea intregului neam omenesc. De
asemenea, este important sd subliniem caracterul ocazional al
epistolelor pauline si faptul ca acestea vizeaza probleme specifice care
nu aduc niciodata in discutie problema nasterii Mantuitorului. La
data scrierii lor, este posibil ca Fecioara Maria sa fi trait inca, sau ca
amintirea ei sa fie atat de vie, incat nimeni s nu se indoiasca de
sfintenia si de rolul sdu in iconomia mantuirii.

Prin urmare, este mai prudent si mai intelept sa tinem cont,
nu doar de concluziile cele mai noi ale biblistilor, ci mai ales de
marturia Bisericii si de modul in care aceasta si-a formulat
invatatura, pornind de la marturiile de necontestat ale Scripturii
Noului Testament.

Note:

1. Cf. Raymon E. Brown, Karl, P. Donfried, Joseph A. Fitzmyer,
John Reumann (eds.), Mary in the New Testament, Paulist
Press, New York — Mahwah, 1978, p. 35.

2. Cf. D. Edwards, The Virgin Birth in History an Faith, Faber &
Faber, London, 1943, pp. 68 — 78; J. McHugh, The Mother of
Jesus in the New Testament, Doubleday, Garden City, 1975,
pp. 274 — 277.
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Psalmii in Spiritualitatea Ortodoxa
Protos. Drd. Nifon Vacarus!

Cartea Psalmilor si-a castigat un loc deosebit si in Biserica crestina si
in deosebi in tarile rasaritene, unde ea, intr-un fel oarecare, chiar a
dat Evanghelia pe planul al doilea, devenind o carte cu mult mai citita
(1). Cu trecerea timpului s-a manifestat recunoasterea unanima ca ea
are o mare vitalitate, inaltime, si corespunde acelui ideal religios-
moral pe care l-a cautat omul Testamentului Vechi, ideal care e gasit
in Noul Testament, psalmii avind o influentd deosebitd asupra
sufletului omenesc. Particularitatea Psaltirii consta in aceea ca,
cititorul afla in ea raspuns la orice traire sufleteasca: bucurie si
durere, indignare dreapta in fata nedreptatii si rautatii omenesti,
gdseste rdspuns la constiinta pdcatului sdvarsit, la admirarea
Intelepciunii lui Dumnezeu si la recunoasterea slabiciunii omenesti
(2). Cel care citeste Psaltirea simte ca parca cineva sta langa dansul,
inapoia lui este un drept inspirat, patruns de adancimea intelepciunii
dumnezeiesti si a fiintei omenesti, care impreuna cu el se bucura sau
suferd, 1l indruma, il mangaie, 1l dirijeaza pe calea mantuitoare (3).

Asa se face ca pentru imnologii crestini, inclusiv Sfantul Ioan
Damaschin, psalmii au fost cea mai bogata sursa de inspiratie (4).

Psalmii, cu vorbele lor dulci, pare ca se lipesc de sufletul
nostru, cuvintele din ei sunt luate din inima si din experienta noastra
a fiecaruia. Se lipesc de noi, caci in ei ne vedem totdeauna ca in
oglinda, toate zbuciumarile, sperantele, iluziile si deziluziile sufletului
nostru. Foarte putini sunt psalmii care nu ar atrage si impresiona
orice inima care cauta cu adevarat mantuirea si voieste sa ajunga la
unirea cu Dumnezeu (5).

Psalmii au fost si raman pururi izvoare nesecate de invatatura
pentru viata vesnicd. Comparatiile, metaforele, epitetele, analogiile,
personificdrile si toate celelalte figuri de stil fac din psalmi adevarate
pagini de poezie biblica inspirata, care incanta pe cel ce-i citeste. Este
evident ca Psaltirea nu cuprinde numai istorisiri comunicate cu
scopul de a fi cunoscute, ci in ea se gaseste o invatatura care
indreaptd viata spre virtute (6).

Citirea Vechiului Testament s-a introdus in Biserica de
timpuriu. Sfantul Iustin Martirul spune: ,In ziua duminicii ne
adunam la un loc cu totii si citim pana ingaduie timpul, memoriile

1 Staretul Manastirii Jitianu, judetul Dolj.
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Apostolilor si scrierile profetilor”, iar Tertulian scrie: ,La serviciul
dumnezeiesc se citesc parte psalmi, parte se tin cuvantari”.

Constitutiile Apostolice dispun in privinta aceasta ca:
»Cititorul sd stea la mijloc, pe un loc mai ridicat si sa citeasca cartile
lui Moise si ale lui Iosua, Judecitorilor, ale Impératilor si Cronicilor,
mai departe cartea lui Iov, cartile lui Solomon si ale celor 16 profeti.
Terminandu-se aceste citiri de doi, un altul sa cante psalmii lui
David” (77), dupa aceea se citesc Faptele, Epistolele Sfantului Pavel,
Evangheliile. Origen de asemenea confirma citirea din cartile cele
vechi.

In epoca primard a crestinismului, fiindca scrierile Noului
Testament nu aparusera, se intelege de la sine ci citirea se facea din
scrierile Vechiului Testament. Citirea se facea sub controlul si
supravegherea Apostolilor, a episcopilor diferitelor biserici si a
preotilor. Aruncand o privire generala asupra citirilor din Vechiul
Testament se poate spune ca obiect de lectura mai abundenta este
Geneza, Exodul, Numeri, Iosua, I, ITI si IV Imparati, Isaia, Ieremia,
Ezechil, Daniel, Ioil, Amos, Obadia, Iona, Miheia, Naum, Avacum,
Sofonie, Agheu, Zaharia, Maleahi, Iov si celelalte carti asa numite
didactice.

Cat despre Psaltire, nu este serviciu liturgic fara utilizarea ei,
mai ales folosirea psalmului 50 (Miluieste-ma Dumnezeule...), dar si
a celorlalti psalmi (8). In biserici se fac citiri atat din cirtile canonice,
cat si din unele necanonice, ba chiar apocrife. Sfantul Vasile cel Mare
spune ca psalmul este slavoslovia ingerilor si cadelnita
duhovniceasca.

Sfantul Atanasie cel Mare aduce laude psalmilor in Epistola
citre Marcelin asupra talcuirii psalmilor. Intre altele, acesta spune in
acea epistola: ,Cine citeste celelalte carti sfinte, acela rosteste cele
scrise In ele nu ca niste cuvinte ale sale, ci ca niste cuvinte ale
barbatilor sfinti sau ca ale acelora, despre care ei vorbesc. Iar cine
citeste psalmii, acela —lucru minunat- rosteste cele scrise ca pe niste
cuvinte ale sale, 1i canta ca si cum ei ar fi scrisi de dansul sau despre
dansul; 1i citeste si-i intelege asa ca si cum ar fi alcatuiti de catre
dansul” (9).

Din multele talcuiri ale parintilor bisericesti la Cartea
Psalmilor, cerute de intrebuintarea peste masura de mare a Psaltirii,
atat in biserica cat si afard, ca a unei carti de rugdciuni zilnice, ar
trebui ca cititorul, la intalnirea de locuri si cuvinte nelamurite si greu
de inteles, sa se calauzeasca mai ales de omiliile asupra Psaltirii ale
Sfantului Ioan Gura de Aur, ale Sfantului Vasile cel Mare, ale
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Sfantului Atanasie cel Mare, ale Sfantului Grigorie de Nyssa, ale lui
Teodorit si ale altora (10). Dupa Sfantul Atanasie cel Mare, Psaltirea
scuprinde in sine zugravite toate simtadmintele oricarui suflet
omenesc, schimbarile si innoirile lui, asa ca daca voieste cineva poate
sa-gi ia si sa-si Insuseasca zugravirea ce i se potriveste” (11).

Psalmii au impresionat in mod cu totul deosebit pe Fer.
Augustin, inca de timpuriu, asa cum ne marturiseste singur cand
zice: ,Ce elanuri ma indreptau citre Tine, Dumnezeul meu, citind
psalmii lui David, cantari credincioase, imnuri de pietate, care
indepartau mintea de orgoliu! De ce elanuri citre Tine ma umpleau
acesti psalmi si de ce flacira ma consumau ei pentru Tine. Si eu
ardeam de dorinta de a-i canta intregului pamant, daca ar fi posibil
spre a indeparta vanitatea dintre oameni” (12).

Fericitul Parinte si-a implinit aceasta nu numai ca pe o
dorinta, ci si ca pe porunca divina, cu zelul predicatorului constient
de chemarea sa. Aproape fara exceptie, Fericitul Augustin, afla un
caracter mesianic in fiecare din psalmii analizati. El ne cere sa
raportam totul la Hristos, daca vrem sa sesizam adevaratul inteles al
celor scrise de psalmist (13).

O prezenta masiva a psalmilor poate fi constatata si in scrierile
Noului Testament. Este mai mult decat sugestiv faptul ca dintre cele
283 de citate din Vechiul Testament pe care le intadlnim in Noul
Testament, 116 sunt luate din psalmi.

Psalmii n-au lipsit din preocuparile si cultul crestin nici dupa
ce Biserica s-a separat definitiv de sinagoga. Din contrd, au dobandit
parcd o mai mare preponderentd. Tertulian ne informeaza ca in
timpul sau (sec. al II-lea d. Hr.) erau folositi masiv in adunarile
crestine (14).

Cantarea alternativa de psalmi a fost introdusa in occident pe
vremea Sf. Ambrozie, cand poporul din Milan veghea in Biserica
pentru a impiedica ocuparea ei de catre arieni. Sf. Ambrozie se afla in
mijlocul poporului si 1l incuraja, dispunand sa se cante psalmi la cele
doua strane. Fericitul Augustin atesta de asemenea locul insemnat pe
care il detinea cantarea psalmilor in cultul public. Este cert, prin
urmare, ca psalmii au imbracat intreg cultul, Biserica folosindu-i nu
ca pe ceva imprumutat ci ca pe un bun propriu.

In afari de Liturghie si cult in general, psalmii au fost priviti
ca proprii prin excelenta pentru formarea morala a credinciosilor si
pentru dezvoltarea pietatii in sufletele lor. Astfel, Biserica a incurajat
constant recitarea psalmilor precum si studiul si meditatia asupra lor.
Educatia religioasa se incepea si la biserica si in familie prin citirea
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Psaltirii si de multe ori, pe masura ce se progresa in viata
duhovniceascd, se mergea pana la invatarea Psaltirii pe de rost. Cu
cantarea psalmilor isi intareau sufletele si martirii in mijlocul
suferintelor si batjocurilor la care erau supusi (15).

In Biserica Ortodoxi, cei 150 de psalmi au fost impirtiti,
pentru a fi utilizati in cult, in 20 de catisme sau sezande (timp in care
credinciosii pot sa stea in strani sau pe scaune) astfel:

Catisma I: ps. 1-8, Catisma a XI-a: ps. 77-84,
Catisma a II-a: ps. 9-16, Catisma a XII-a: ps. 85-90,
Catisma a III-a: ps. 17-23, Catisma a XIII-a: ps. 91-100,
Catisma a IV-a: ps. 24-31, Catisma a XIV-a: ps. 101-104,
Catisma a V-a: ps. 32-36, Catisma a XV-a: ps. 105-108,
Catisma a VI-a: ps. 37-45, Catisma a XVI-a: ps. 109-117,
Catisma a VII-a: ps. 46-54, Catisma a XVII-a: ps. 118,
Catisma a VIII-a: ps. 55-63, Catisma a XVIII-a: ps. 119-133,
Catisma a IX-a: ps. 64-69, Catisma a XIX-a: ps. 134-141,
Catisma a X-a: ps. 70-76, Catisma a XX-a: ps. 142-150.

Peste tot anul aceste catisme sunt repartizate astfel: Simbata
la vecernie, catisma I. Duminica la utrenie, catismele a II-a, a IT-a si a
XVII-a. Duminica, la vecernie, nu se citeste nici o catisma. Daca este
praznic, se citeste catisma I. Luni, la utrenie, catisma a IV-a si a V-a;
la vecernie, catisma a VI-a. Marti, la utrenie, catisma a VII-a si a VIII-
a; la vecernie catisma a IX-a. Miercuri, la utrenie, catisma a X-a si a
XI-a; la vecernie, catisma a XII-a. Joi, la utrenie, catisma a XIII-a si a
XIV-a; la vecernie, catisma a XV-a. Vineri, la utrenie, catisma a XIX-a
si a XX-a; la vecernie, catisma XVIII-a. Sambata, la utrenie, catisma a
XVI-asia XVII-a.

Psalmii, grupati in catisme sau luati in parte, sunt prezenti in
toate slujbele bisericesti. Asa se face ca cele mai multe expresii,
cuvinte, stihuri deosebit de frumoase pe care le auzim la slujbe, sunt
luate din psalmi (16). Pe langa acest mod de folosire a psalmilor in
cultul ortodox, mai exista un mijloc prin care ei au fost utilizati ca
sursa de inspiratie generala. Astfel: antifoanele, care se canta la
Utrenie, au fost inlocuite prin folosirea catismei a VIII-a, iar laudele
alterneaza cu versete din psalmii 148, 149 si 150. Citirea psalmilor ne
dezviluie si un alt aspect si anume ca unele dintre cele mai frumoase
si bogate cantdri din cultul divin ortodox pe care le cantam la Utrenie,
Vecernie (sa nu mai amintim de Ceasuri), Taine si Ierurgii nu sunt
altceva decat o preluare fidela sau prelucrare a unor versete din
psalmi (17). Spre exemplu:
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Vecernia. Arhicunoscutele cantari ,,Doamne strigat-am..., Sa
se indrepteze...” apartin psalmului 140, 1-2, iar ,Ca la Domnul...”
psalmului 129, 7-8. Obisnuita cantare a Litiei ,Bogatii au sardcit si
au flamanzit...” provine din psalmul 33, 10.

Utrenia. Troparul care deschide slujba utreniei din duminici si
de peste an, ,Dumnezeu este Domnul...”, isi are originea in psalmul
117, 27. Stihul ,Bine esti cuvantat, Doamne...”, care se canta nu
numai la utrenie, ci si la inmormantari si parastase facand parte din
troparele invierii, provine din psalmul 118,12. Troparul praznicului
Inaltarii Sfintei Cruci ,Mdantuieste, Doamne poporul Téu...” este unul
dintre cele mai cunoscute tropare, el cantandu-se si la sfintirea apei si
a caselor credinciosilor (18).

La slujba Invierii, cel mai emotionant serviciu religios din
Ortodoxie se gasesc adanci radacini in Psaltire. Stihurile pe care
preotul le rosteste: ,,/nviazd Dumnezeu..., Precum se imprdstie fumul
sl nu mai este..., Asa pier pdcatosii... etc., sunt preluate din psalmul
67, 1-3, iar stihul ,,Aceasta este ziua pe care a facut-o Domnul...”,
apartine psalmului 117,24 (19).

Tainele. In cadrul randuielii Tainei Botezului, la momentul
ungerii cu untdelemn la maini, preotul zice: ,Mainile Tale m-au facut
st m-au zidit”. Acest text este preluat din psalmul 118, 73. Iar la Taina
Cununiei, prochimenul glas 8, ,Pus-ai pe capetele lor cununi de
pietre scumpe”, apartine psalmului 20,3.

Ierurgiile. Si in cadrul ierurgiilor unele rostiri esentiale isi au
originea tot in psalmi. Astfel, la slujba inmormantarii, in timp ce
preotul toarna pe trupul celui adormit vin amestecat cu untdelemn,
rosteste: ,,Stropi-ma-vei cu isop si ma voi curdta; spala-ma-vei si
mai vartos decat zapada ma voi albi” stihuri care apartin psalmului
50, cel mai folosit psalm din cultul divin ortodox.

Rugdciunea dinaintea mesei ,Mdanca-vor sdracii si se vor
satura” apartine psalmului 21, 30 (20). Tot din Psaltire sunt luate
textele: ,Binecuvinteaza suflete al meu pe Domnul si toate cele din
launtrul meu, numele cel sfant al Lui”, care formeaza Antifonul I de
la Sfanta Liturghie si este luat din psalmul 102, 1. Fraza ,Bine este
cuvantat cel ce vine intru numele Domnului, Dumnezeu este Domnul
si s-a aratat noua” (21), care formeaza raspunsul la Sfanta Liturghie,
cand preotul aratd pentru ultima data Sfintele Daruri, sunt luate din
psalmul 117, 24-25. Formula ,Fie numele Domnului binecuvantat, de
acum si pana in veac” pe care o cantam la incheierea Sfintei Liturghii
este luatad din psalmul 112, 2.
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Intreg Cultul divin ortodox este axat pe Sfanta Scriptura, pe
scrierile parintilor bisericesti si pe lucrarile referitoare la vietile
sfintilor si ale martirilor. Legdtura lor cu acesti piloni ai
crestinismului este garantia insasi a sfinteniei lui (22).

Despre folosirea psalmilor in alcatuirea fiecarei slujbe din
cadrul cultului divin ortodox se pot scrie nenumarate pagini. Este pe
deplin dovedit ca Psaltirea este o carte care a ocupat si ocupa un loc
central in spiritualitatea ortodoxa si, de aceea, se cuvine sa o pretuim
si sd o utilizdm si noi precum au pretuit-o si au folosit-o mosii si
stramosii nostri, secole de-a randul pana astazi (23).
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1. Pr. Gheorghe Savelschi, Dreptul din Vechiul Testament (dupd
descrierea Cartii Psalmilor), Editura Tipografia Unirii
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2. Dr. Iuliu Olariu, Explicarea psalmilor din Orologiu,
Caransebes, 1901, p. 5.

3. Ibidem, p. 14.

4. Protos. Olivian Bindiu, Psalmii si legdtura lor cu cultul divin
ortodox, in revista Biserica Ortodoxa Romana, nr. 9-10, 1987,
p. 177.

5. Societatea studentilor in teologie, op. cit., p. 44

6. Drd. Simion Todoran, Genurile literare si aspecte doctrinare
in psalmi, in revista Mitropolia Olteniei, nr. 7-8, 1983, p. 486.

7. Pr. Prof. Dr. Nicolae Neaga, Vechiul Testament in cultul
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12. Magistrand Gabriel Popescu, Psalmii in predica Fericitului
Augustin, in revista Studii Teologice, nr. 3-4, Bucuresti, 1963,
p. 157.

13. Ibidem.

14. Pr. Prof. Dr. Dumitru Abrudan, Cartea Psalmilor in
spiritualitatea ortodoxa, in revista Studii Teologice, nr. 7-8,
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16. Ibidem, p. 470.

17. Protos. Olivian Bindiu, op. cit., p. 177.

18. Ibidem.

19. Ibidem, p. 178.

20.Ibidem.
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Cele Trei Ispitiri din Carantania, Raspunsurile Domnului si
Voturile Monahale

Pr. Drd. Madalin Stefan Petre!

Teologul rus, Paul Evdokimov, vede cele trei raspunsuri din pustie ale
Mantuitorului ca fiind piatra de temelie a monahismului. ,,Cele trei
voturi monahale, spune el, reproduc exact cele trei raspunsuri ale
lui Hristos”, pe care monahii le-au primit ca ,reguli de viata
monastica”.

Paul Evdokimov, in cartea sa Varstele vietii spirituale, vine cu
o ineditd viziune asupra genealogiei teologice a monahismului,
considerand ca acesta isi revendica fundamentul intr-un anume
moment din viata Mantuitorului, mai exact in episodul ispitirii din
Carantania, afirmand ca inca ,de la inceputurile lui, monahismul
egiptean a inteles spiritualitatea ca pe o continuare a luptei dusa de
Domnul in pustie” (Paul Evdokimov, Varstele vietii spirituale, trad.
pr. prof Ion Buga, Ed. Christiana, Bucuresti, 2003, p. 122). De aceea,
avand pe Hristos ca pilda de verticalitate in fata satanei si a pacatului,
monahismul devine ,nu-ul cel mai categoric fata de orice compromis,
fata de orice conformism, fata de orice complicitate cu ispititorul ... El
este da -ul rasunator dat lui Hristos in pustie” (Ibidem, p. 122).

De remarcat este, insa, legatura profunda dintre raspunsurile
Domnului la cele trei ispitiri ale satanei si voturile monahale.
Evdokimov vede fagaduintele calugaresti ca o prelungire concreta in
istorie a celor trei raspunsuri date de Domnul in Carantania, prin
care omul refuza sia redevindsclavul satanei si al pacatului,
dobandind insa adevarata libertate in Duh.

Aparent, voturile saraciei, castitatii (neprihanirii) si ascultarii
se arata ca niste lanturi care incorseteaza si anuleaza manifestarea
libera a fiintei umane sau a monahului, insa ,,prin cele trei voturi
crestinul nu se leaga, ci se elibereaza” intr-un mod tainic (Ibidem, p.
132). Evdokimov arata ca voturile monahale, desi par a pune un jug
greu pe umerii calugarului, il conduc spre o adanca si statornica
libertate, in sensul ca ,saracia de buna voie elibereaza de stapanirea
materiei si aceasta Inseamna o transmutatie baptismald in noua
fapturd, castitatea elibereaza de stdpanirea carnii, si aceasta
inseamna misterul nuptial al iubirii crestine (agape); ascultarea

1 Parohia Filiasi ITI, cu hramul ,,Sfintii Impé#rati Constantin si Elena”, judetul Dolj.
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elibereaza de sub stapanirea idolatra a eului, si aceasta inseamna
infierea divina de catre Tatal” (Ibidem, p. 118).

Cele trei voturi monahale sunt de fapt armele impotriva celor
trei ispitiri principale venite din partea raului si indreptate impotriva
omului pentru ca acesta sd nu dobandeasca starea de sfintenie in
comuniune cu Dumnezeu. Aceste ispitiri se oglindesc, in prima faza,
in istoria Vechiului Testament unde se aratd cd poporul evreu, in
peregrindrile lui spre ,pamantul fiagaduintei”, intalnind celelalte
neamuri, avea de infruntat trei tentatii esentiale: idolii, contrari
ascultarii, desfranarea, contrard castitdtii si bogatia, contrarad
saraciei. De aceea, profetii aveau misiunea de a feri pe Israel de
aceste inselari si de a-l mentine pe o orientare dreaptd care
presupune inchinarea doar lui Dumnezeu, curatia poporului si
dragostea lui fata de saraci (Ibidem, pp. 118-119).

Cu mult mai adanc si cu mai multa sfiald se cuvine a vorbi
despre legatura dintre ispitirile respinse de Mantuitorul in
Carantania si voturile monahale, marturisindu-ne totodata lipsurile
si neputintele in problema aceasta, bine stiut fiind faptul ca nu se
poate cunoaste ceva in toatd largimea si adancimea lui decat prin
propria experientd, asa cum invata oarecand avva Dorotei: ,Lucrati si
veti intelege bine cele ce auziti. Iar de nu veti lucra, le veti primi
numai cu cuvantul. Si care om, voind sa invete un mestesug, il invata
numai cu cuvantul? Fara indoiala, intai staruie facand si desfacand,
si, iarasi, facand si stricind (...) Iar noi voim sa ne insusim
mestesugul mestesugurilor numai cu cuvantul, neapucandu-ne de
lucru” (Avva Dorotei, Diferite invatdaturi de suflet folositoare in
Filocalia, vol. 1, Humanitas, Bucuresti, 1999, p. 531). De aceea, ne
vom rezuma la a da curs marturiei celor cu cunostinta in acest sens.

Votul sardciei are ca temei cuvantul lui Hristos: ,Nu numai cu
paine va trai omul, ci cu tot cuvantul care iese din gura lui
Dumnezeu” (Lc. 4, 4), iar acest raspuns al Domnului face sa se
intrevadad superioritatea si intdietatea care trebuie acordate duhului
asupra materiei siharului asupra necesititii. In ochii celor
necredinciosi indemnul la saracie sau la neagonisire ar parea o lipsa a
simtului realitatii, a faptului incontestabil ca noi suntem materiali si
vietuim intr-o lume materiald, motiv pentru care trebuie si ne
folosim de materie. Parintele Sofronie ne spune ca nu despre aceasta
este vorba in votul saraciei sau al neagonisirii, ci despre faptul ca
snevointa inteleaptd constd in a se margini la un minimum de
materie si de ale materiei, fara de care viata ar deveni cu neputinta,
insa masura acestei putinte difera la fiecare” si, evident, difera de la
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monahi la mireni (Arhim. Sofronie, Nasterea intru Impdrdtia cea
neclatita, trad. Ierom. Rafail Noica, Ed. Reintregirea, Alba Iulia,
2003, p. 202). Cu alte cuvinte, ,masura saraciei este totdeauna foarte
personald”, asa cum se exprima Evdokimov.

Pe de altd parte, votul monahal al saraciei, in esenta sa
duhovniceasca urmareste slobozirea duhului de ,a avea”, ,jiar semnul
acestei sloboziri este nasterea unei dorinte puternice de ,,a nu avea”,
dusd pana la masura in care adevaratul nevoitor al neagonisirii
inceteaza a-si mai cruta pana si propriul trup. Numai cu aceasta
conditie este cu putintd o viata in duh cu adevarat imparateasca”
(Arhim. Sofronie, op. cit., p. 201). Asadar, o nevointa inteleapta in
acest sens presupune o dreapta raportare a duhului fatd de materie
sau, altfel spus, ,problema nu sta in privatiune, ci in uzaj” (Paul
Evdokimov, op. cit., p. 125).

Mirenii ar trebui sd ia aminte la lepddarea de lume si de
materialitate a monabhilor, care stiu sa-si chiverniseasca prioritatile
duhovnicesti si materiale. Lumea insd a pierdut acest simt al
echilibrului, pentru ca ,, nu a putut sa-si organizeze viata asa incat sa
aiba destul ragaz, destul timp liber pentru rugédciune si pentru
contemplarea vietii Dumnezeiesti. Pricina acestora este o patima
arzanda de ,a avea” si in felul acesta ,in goana dupa confortul
material, oamenii si-au pierdut confortul duhovnicesc, si astazi
dinamismul materialist, din ce in ce mai mult isi asuma un caracter
dracesc. Si nu este de mirare, cici aceasta nu este alta decat dinamica
pacatului” (Arhim. Sofronie, op. cit., p. 202).

Raspunsul Domnului impotriva Satanei, anume ,Domnului
Dumnezeului tau sa te inchini si Lui Unuia sa-I slujesti” (Lc. 4, 8),
reprezinta baza votului ascultarii din monahism, pe care calugarul il
duce la indeplinire prin ,rastignirea propriei vointe cu scopul de a
descoperi libertatea ultima: duhul care asculta Duhul” (Paul
Evdokimov, op. cit., p. 131). Parintele Sofronie Saharov vede
ascultarea ca temelie a monahismului si fara de care nu pot exista
monah si monahism in sensul lor autentic. Ascultarea este o taina a
Bisericii, care se descopera in Duhul Sfant acelora care cu credinta si
dragoste si-au predat vointa si ratiunea lor duhovnicului sau
staretului, primind in schimb libertatea creatoare a duhului prin
puterea harului.

In sfarsit, votul castititii apare ca prelungire, ca implinire a
raspunsului lui Hristos, ,, sa nu ispitesti pe Domnul Dumnezeul tau”
(Lc. 4, 12), la indemnul Satanei de a Se arunca de pe aripa templului.
Fecioria monahald nu se refera numai la starea neprihanita a
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trupului, ci ea presupune si ,,curatia inimii” sau permanenta fidelitate
in duh fatd de Dumnezeu. Evdokimov, referindu-se la aceasta idee,
spune ca a ispiti pe Dumnezeu inseamna ,,sa incerci a cunoaste limita
marinimiei Lui” si sa iti pui in miscare propria pofta, propria pasiune,
nu numai pe cea a desfranarii trupesti, ci mai ales pofta de a domina,
folosindu-te de darul asemanarii cu Dumnezeu, ciazand astfel din
dragostea si din credinciosia fatd de El. Aceastd cadere nu este
altceva decat ,itinerariul lui Lucifer, caderea care antreneaza
concupiscenta. Castitatea este indltare, si acesta este itinerariul
Méntuitorului, din infern spre Impéritia Tatilui” (Paul Evdokimov,
op. cit., p. 129). Intr-adevir, asa cum vedem in scrierile filocalice,
exista o lege duhovniceasca potrivit careia trufia atrage dupa sine
inevitabil caderea, sub o forma sau alta, in pacatul desfranarii.

Din totdeauna fecioria crestina sau neprihanirea a fost socotita
de lume ca o nebunie sau ca ceva impotriva firii. Lumea considera ca
sexualitatea este vitala pentru organism, insa realitatea este alta.
Parintele Sofronie Saharov spune ca ,experienta milenara a Bisericii
a demonstrat cu siguranta de necontestat cid excluderea functiei
sexuale nu numai ca nu cauzeaza un prejudiciu sanatatii psihice sau
fizice a omului, ci, in mod corect practicatd, sporeste rezistenta fizica,
longevitatea, sanatatea fizicaA si contribuie in acelasi timp la
dezvoltarea spirituala” (Arhim. Sofronie, Fericirea de a cunoaste
calea, Ed. Pelerinul, Iasi, 1997, p. 90). De altfel, insusi termenul
grecesc sophrosyne (neprihdnire) inseamna 1intelepciune sau
intregime a cugetului, iar in Acatistul Domnului Iisus Hristos se
sugereaza acelasi adevar prin stihul: ,lisuse, preacurate, mintea cea
intreaga a celor curati cu fecioria” (Icosul I).

Ca o concluzie, putem spune ca prin cele trei voturi monahale
se poate zugravi chipul autentic al monahului, un chip plin de
maretie si de libertate, chiar daca in ochii lumii monahul este adesea
vazut ca ,,0 fiinta strivita si supusa unor legi dure”, o fiinta crispata
care nu stie sa se bucure de viata. El, insd, prin feluritele interdictii
care constituie apanajul nevointei calugaresti, are deschise toate caile
esentiale ale vietii, gasindu-se permanent in contact cu vesnicia lui
Dumnezeu, monahismul fiind astfel ,o epicleza vie” (Paul
Evdokimov, op. cit., p. 133), care neincetat invoca harul dumnezeiesc
pentru intreaga lume.
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Modele de Pocainta in Noul Testament
Pr. Tinel Florin Dudaut

Dragostea lui Dumnezeu aratata omului s-a implinit prin intruparea
Mantuitorului: ,,Atat de mult a iubit Dumnezeu lumea, incat pe Fiul
Sau Cel Unul Nascut L-a dat, ca oricine crede in El, sa nu piara, ci sa
aiba viata vesnica” (Ioan 3, 16); ,pentru ca El si-a dat sufletul si viata
spre rascumpararea multora” (Matei 20, 28). Altfel spus, a fost
rascumparat sufletul din robia pacatului, a diavolului si a mortii
(Evrei 14-15), ca sa-i impace pe oameni cu Dumnezeu.

Prin Iisus Hristos, Fiul Omului, omul este readus la Dumnezeu
(I Petru 3, 14), ca sa mosteneasca viata vesnica si imparatia Cerurilor.
Si tot prin lisus Hristos, Dumnezeu lucreaza la transfigurarea omului
si a lumii. Crearea omului — conform Fericitului Augustin — aratd o
mare putere. Dar mantuirea lumii descopera o si mai mare putere.
Intr-adevar, Dumnezeu, zidindu-l pe om, a ficut cununa creatiei,
insa, rascumparandu-l, a transfigurat si a mantuit intreaga creatie.
Prin mantuire, chipul omului devine asemenea cu chipul lui
Dumnezeu, ceea ce inseamna ,marire si cinste” daruite omului de
Creatorul sau (Psalm 8,5).

Cartea Facerii il infatiseaza pe om ca fiind coroana creatiei si
reprezentantul lui Dumnezeu in mijlocul ei. Omul a fost creat dupa
chipul si asemanarea lui Dumnezeu, adica omul poate fi si el creator,
avand putere de a lucra si implini voia lui Dumnezeu si de a desavarsi
creatia. Raspunsul omului la iubirea lui Dumnezeu este, ca prin
puterea Fiului si prin lucrarea Duhului Sfant, sa devina cu adevarat
fiul lui Dumnezeu.

Dumnezeu si lumea nu stau in opozitie. Dumnezeu este
permanent prezent in lume si omul il cautd permanent pe Dumnezeu.
Céci fara El, omul n-are niciun scop si niciun sens, nici pe pamant si
nici in viata vesnica. Iubirea il uneste pe om cu Dumnezeu si cu
aproapele, iar pacatul dezbina aceasta iubire.

Iluminarea si dobandirea darurilor Duhului Sfant sunt
obtinute treptat, cu multa rabdare. Ele aduc omului o profunda
interiorizare. In aceastd privintd, Fericitul Augustin zice: ,Doamne,
nu Te- am aflat in lucrurile din afara deoarece cautam gresit in afara
mea, pentru ca Tu esti inlauntrul meu.”

1 Preot la Spitalul de Psihiatrie, Poiana Mare, judetul Dolj.
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Indreptarea si innoirea omului este o lucrare sivarsitd de om
dinlauntru si se rasfrange si in afara. Mantuitorul zice: ,,Luminatorul
trupului este ochiul. Deci daca ochiul tau va fi curat, tot trupul tau va
fi luminat; iar daca ochiul tau este rau, tot trupul tau va fi intunecat.”
Launtrul omului este asemenea unui izvor de apa. Daca izvorul este
curat, bem apa si ne asiguram sanatatea, iar daca izvorul este infectat
ne otrivim, iar apa nu se poate folosi. In adancurile sufletului nostru
se zamislesc gandurile si se iau toate hotararile.

Acest ,ochi” sufletesc este ,chipul lui Dumnezeu”, pe care
omul l-a primit de la Creatorul sdu. Caci precum ochiul este fereastra
trupului spre vederea si lumina acestei lumi, tot asa si sufletul este
lumina cea intelegitoare si vesnica a fiintei noastre.

Adevarata viata crestind se realizeaza cu hotararea de a ne
curati inima de pacate si de faradelegi si de a ne intoarce pe calea cea
bund, pe calea care duce spre Hristos.

Multe sunt binefacerile primite de umanitate prin intruparea
Fiului lui Dumnezeu. Domnul Iisus Hristos ne-a facut cunoscut pe
Dumnezeu cel adevarat. Mantuitorul ne-a rascumparat prin jertfa Sa
din robia pacatului. Prin El am aflat si cunoscut pretul sufletului si
intelesul inalt al vietii dumnezeiesti. Dar toate aceste daruri pot fi
inmanuncheate printr-un singur scop: viata vesnica, adica mantuirea
sufletului.

Mantuirea personala nu se poate realiza fara dorinta, hotarare
si efort din partea noastra de a veni la Hristos, la viata cea adevarata.
Sfanta Scripturd ne invatd cd Dumnezeu nu mantuieste pe nimeni
fara voia lui: ,Oricine vrea sa vind dupa Mine, s se lepede de sine,
sa-si ia crucea si sa-mi urmeze Mie” (Marcu 8, 34). Mantuitorul Iisus
Hristos cheama pe toti si intinde méana tuturor celor ce se afunda in
valurile pacatelor si a faradelegilor acestei lumi si 1i ajuta sa se
mantuiasca.

Schimbarea in bine a vietii omului constituie inceputul bun in
vederea primirii harului mantuitor a lui Hristos. ,Pe langa toate
acestea, fiecare om are si o chemare interioara, care consta in
lucrarea launtrica a harului prin care omul primeste lumina
pregatitoare si i se intareste increderea in adevarul descoperit in
posibilitatea iertarii lui Hristos.”

Aceasta chemare interioara izvorata din adancul fiintei noastre
este darul vesniciei si nazuinta spre vesnicie, a carei implinire o
asteptim fiecare dintre noi. Este mantuirea despre care Fericitul
Augustin, dupa ce a umblat prin valurile placerilor vietii, auzind
chemarea lui Iisus la mantuire, a spus un mare adevar: ,Doamne,
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pentru Tine ne-ai facut”, ,,sufletul meu nu poate fi linistit pana nu se
va regasi in Tine, Doamne.” Si asa este. Sufletul nostru nu poate fi
linigtit pana nu va raspunde la chemarea lui Iisus si nu va strabate
impreuna cu El calea vietii pamantesti, care este un drum al crucii, al
iubirii jertfelnice si al transfigurarii omului si a intregii creatii.

In acest sens, voi prezenta citeva exemple, din parabolele
evanghelice, ca marturie a pocdintei prin rugaciune smerita si
intoarcere la viata adevaratd, la viata in Hristos.

In prezenta Domnului Iisus Hristos, patimile si picatele
oamenilor se transforma in credintd imbracatd in rugdciune si slujire,
izvorata din puterea dragostei jertfelnice si din chinul lor launtric.
Cand omul (crestinul) se hotaraste sa vina la Hristos, suspinul inimii
este auzit si primim puterea sa ne intoarcem la viata cea adevarata, la
desdvarsirea crestind si la mantuire. As dori ca aceste parabole sd ne
descopere cine suntem si cum trebuie sd ne rugam.

Personajele biblice din parabole au venit la Domnul Ilisus
Hristos cu inima infranta si smerita. Prin starea lor de pocainta au
invins intunericul pacatului si urmarile lui in viata duhovniceasca a
omului. Ele au ramas pilde vii, demne de urmat de fiecare crestin in
imprejurarile tulburi si decadente ale vietii. Cei chemati au raspuns
cu toata credinta sufletului la Cuvantul Evangheliei. Primul exemplu
care ne arata cum trebuie sa ne rugam este pilda vamesului si a
fariseului. Sfantul Ioan Gura de Aur zice: ,Fariseul din parabola
indeplinea totul, dar cu mandrie; laudandu-se pe sine si judecand pe
altii, diferentiindu-se, inaltandu-se, cade de la fata lui Dumnezeu.”
Cu totul diferit ni se prezintd atitudinea si rugdciunea vamesului, om
incarcat cu pacate, dar tocmai de aceea vine la templu. Este manat de
framantarea constiintei, care il face sa nu indrazneasca sa-si ridice
ochii la cer, catre Tatal, pe care stia ca L-a suparat prin faptele sale.
»A stat deoparte si nu voia nici ochii sa-si ridice spre cer si isi batea
pieptul zicand: Dumnezeule, milostiv fii mie, pacatosului” (Luca
18,13).

Vamesul, in rugaciunea lui, isi confrunta viata sa cu poruncile
dumnezeiesti si cere smerit indurarea lui Dumnezeu. Rugaciunea
vamesului e o durere si traieste aceasta durere pentru ca stie ca L-a
suparat pe Dumnezeu si s-a indepartat de Dumnezeu prin pacatele
sale. Suspinul izbucnit dintr-o inima plind de cdinta primeste iertarea
si dragostea milostiva a lui Dumnezeu.

Mantuitorul a vrut sa scoata in evidenta un pacat mare, care
intuneca si pierde pe om — mandria. Pe de altd parte, virtutea
smereniei il inaltd pe om. Judecata lui Dumnezeu este diferita de
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judecata oamenilor. Fariseul nu s-a vazut ,fariseu”, dar vamesul s-a
vazut ,vames”, adicd om pacatos, nelinistit de viata lui, nemultumit
de el insusi.

Sa ne aducem aminte de Mantuitorul, cand a spalat picioarele
ucenicilor Sai, poruncindu-le ca ,precum v-am fiacut Eu voua, sa
faceti si voi” (Ioan 13, 15), si tot El a zis ,invatati de la Mine, ca sunt
bland si smerit cu inima si veti afla odihna vesnica” (Matei 11, 29), iar
Sfantul Apostol Pavel se considera ,cel dintdi dintre pacatosi” (I
Timotei 1, 15).

In viati si mai ales in rugiciune, si recunoastem ci nu suntem
decat fiinte marginite, cu nimic mai buni sau mai inteligenti decat
altii. Noi, oamenii, suntem supusi greselilor si in aceasta situatie
suntem datori sa cerem iertare, ajutor si binecuvantare de la
Dumnezeu, Parintele tuturor. Asadar, cand ne rugam, sa ne curatam
inimile de orice indoiala, umbra de mandrie, iar in locul lor sa
asezam mai multd dragoste, mai multd bunatate, mai multa
smerenie, sa avem 1in noi rugiciunea vamesului: ,Dumnezeule,
milostiv fii mie, pacatosul.” Smerenia este cea dintai virtute crestina
(Ieronim), temelia sfinteniei (Sfantul Ciprian), mama tuturor
virtutilor (Sfantul Grigorie), rddacina ce da viata tuturor roadelor
inimii crestine (Sfantul Ioan Gura de Aur).

Puterea rugaciunii, profunzimea si trairea ei, ne descopera pe
noi ingine. Sa ne oprim la Evanghelia cu fiul lunatic. Tatal copilului
vine la Mantuitorul si 1i spune intreaga lui durere de tata: ,Doamne,
miluieste pe fiul meu ca este lunatic si rau patimeste; ca de multe ori
cade in foc si de multe ori in apa. Si l-au adus pe dansul la ucenicii
Tai si n-au putut sa-l vindece” (Matei 17, 23-25).

Domnul, vazand cumplita suferinta a copilului, 1-a vindecat.
Din aceasta pericopa se intelege ca tatal copilului facea parte dintr-un
»neam necredincios si indaratnic” (Matei 17, 17), care il inconjura pe
Iisus. Dar, in prezenta Mantuitorului, o lumina puternica de credinta
napadeste in sufletul tatdlui si 1i da o stare de liniste, de pace si
bucurie pentru ca s-a regasit pe sine in lumina adevarului
dumnezeiesc. Astfel, tatal copilului lunatic devine din necredincios,
credincios.

De multe ori, pentru pacatele si necredinta parintilor sufera
copiii nevinovati. Atunci, apropiindu-se ucenicii de Iisus, au zis:
pentru ce noi n-am putut sa-1 izgonim pe el? Iar Iisus a zis lor: Pentru
necredinta voastra... Dar acest neam de demoni nu iese decat cu
rugdciune si cu post (Marcu 8, 28-29). lata cele doua aripi cu care
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trebuie sa-si impodobeasca sufletul fiecare crestin: postul si
rugaciunea.

Fiecare crestin trebuie sa ducd pana la capat osteneala
rugaciunii sfinte si staruitoare care este o lucrare a mintii si a
sufletului. Rugaciunea ne sfinteste viata si ne ajutd s ne schimbam
modul de a gandi, sa devenim iubitori de Hristos si sd implinim voia
Lui in viata noastra, ca s putem spune si noi ca Sfantul Apostol
Pavel, ,nu mai traiesc eu, ci Hristos traieste in mine” (Galateni 2, 20).
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Rugaciunea si Puterea Ei
Pr. Tlarie Iliuta Dovleact

»lar tu cand te rogi sa nu fi ca fatarnicii, carora le plac prin sinagogi si
prin colturile ulitelor, stand in picioare, sa se roage, ca sa se arate
oamenilor; adevarat graiesc voua, si-au luat plata lor” (Matei 6,5).

Rugaciunea este comuniunea cu Dumnezeu cel nevazut, este
un dar si un privilegiu acordat omului, pentru cia ea inseamna
vorbirea cu insusi Creatorul sdu, cu Dumnezeu. ,Rugiciunea este
ridicarea mintii si vointei noastre catre Dumnezeu; rugaciunea este
vorbirea mintii cu Dumnezeu” (1). ,Rugiciunea este pricina si
mantuirii si a nemuririi sufletului, este zidul Bisericii care zid de nici
o putere nu se poate strica, acesta este mai mare decat toate armele”
(2).

Prin rugdciune e binecuvantat si slavit Dumnezeu, dar tot prin
ea e binecuvantat si slavit cel ce-L binecuvanteaza si-L slaveste pe El
(3). Fiind intemeiata pe insasi natura umani, care se simte
dependenta de Dumnezeu, rugaciunea a fost cultivata din cele mai
vechi timpuri si la toate popoarele. Religia patriarhilor se leaga mai
mult de cult decat de rugaciune (Facere 12, 7-8; 13, 31). Exista si
rugdciuni care sunt legate de promisiunile lui Dumnezeu: rugaciunea
lui Avraam pentru orasul Sodoma si pentru Abimelec (Geneza 18, 22-
32; 20, 17). Dumnezeu vorbeste lui Moise (Iesire 3, 6-16), intocmai ca
si patriarhilor; si judecatorii s-au rugat: Ghedeon (Judecatori 3, 36-
40); regii si profetii s-au rugat: David (I Regi 24, 10-17; 22, 5-51),
Solomon (IT Regi 3, 6-14) etc. Mantuitorul insusi, a Carei viata era o
inalta pilda pentru ceilalti, este un zelos practician al rugaciunii: Se
roaga in templu, in sinagoga (Matei 4, 13; Marcu 1, 21; 6, 2; Luca 2,
42-50; 4, 31-37; Ioan 2, 13-17), fie in locuri retrase (Matei 26, 44). El
accentueaza valoarea rugaciunii particulare, dar nu exclude
rugaciunea publica, atunci cand se bazeaza pe sinceritate (4).

Rugaciunea la iudei facea parte din obligatiile de cult public si
particular. Orele de rugaciune nu erau stabilite, dar conform
Psalmului 54, 19, deducem ca erau trei momente ale rugaciunii:
dimineata, in vremea pranzului si seara. Locul special pentru cult era
templul, dar uneori si in afara templului atunci cand imprejurarile
cereau acest lucru. Fariseii ficeau in asa fel incat momentul

1 Preot la Paraclisul Spitalului Municipal din Targu-Jiu, judetul Gorj.
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rugaciunii sa-i afle in afara casei, in locuri aglomerate, cautand prin
diferite gesturi sa atraga atentia trecatorilor.

Pe acestia si acest tip de rugaciune o combate Mantuitorul. El
spune: ,tu insa, cand te rogi, intra in camara ta si inchizand usa
roaga-te Tatalui tau, care este in ascuns, si Tatdl tdu care vede in
ascuns, iti va rasplati tie” (Matei 6, 6). Cand ne rugam, sa nu facem
zgomot, strigdnd cu voce tare ca sa fim auziti de oameni, si apoi
laudati pentru evlavia noastra. Mantuitorul nu condamna rugaciunea
publica, El insusi rugandu-se in public, inaintea ucenicilor (Marcu 14,
30). Sfantul Ioan Gura de Aur zice: ,El vrea ca tu sa-ti incui usa
inimii gi a cugetului. Totdeauna trebuie sd combatem, sd respingem
slava desartad, mai cu seama cand ne rugam. Daca si lipsiti de aceasta
patima tot ratacim in rugaciunile noastre, ce va fi cand in rugaciunile
noastre nu aducem un cuget curat” (5).

~Camara” reprezintd mintea, cea mai frumoasd locuinta a
gandurilor, iar ,,usa” reprezinta simturile: vazul, auzul etc., prin care
intrand gandul cel rau jefuieste bogatia virtutii (6). ,,Cand va rugati,
nu spuneti multe ca neamurile, ca ele cred ca in multa lor vorbarie
vor fi ascultate. Deci, nu va asemanati lor, ca stie Tatal vostru cel din
ceruri de cele ce aveti trebuinta mai inainte ca sa cereti voi de la El”
(Matei 6, 7-8).

Ca si in cazul celor care practicau milostenia, Mantuitorul
asigura pe cei care practicd rugiciunea ca Dumnezeu raspliteste
fiecaruia dupa inima sa.

Si paganii si fariseii spuneau rugaciuni lungi, dar nu lungimea
rugaciunii nimicea valoarea rugaciunii lor, ci gandul care insotea
rugaciunea lor, ca Dumnezeu poate fi asemanat oamenilor, ca poate fi
obosit sau neatent la interventiile lor. Rugaciunea lunga sau repetata,
pornitd dintr-o necesitate sufleteascd, nu este condamnata de
Mantuitorul. El insusi S-a rugat indelung si a repetat anumite
rugaciuni (Matei 26, 39-44). Fata in fatd cu aceste rugaciuni
Mantuitorul pune rugaciunea Sa, Rugaciunea Domneasci, o
rugaciune originald, frumoasa in constructie si bogata in idei inalte
(7). Pentru ca este deosebit de bogata in continut, Tertulian a numit
rugaciunea Tatal nostru ,Rezumat al Evangheliei” (8).

Puterea rugaciunii

~Cereti si vi se va da; cdutati si veti afla; bateti si vi se va
deschide. Ca oricine cere ia, cel ce cauta afla si celui care bate i se va
deschide” (Matei 7, 7-8).

In aceste versete, Mantuitorul revine asupra rugiciunii, voind
sa arate cd ea este mijlocul cel mai eficient pentru dobandirea

53



ajutorului divin, in toate imprejurarile vietii. Cereti, cautati si bateti
sunt cele trei imperative ale rugaciunii adevarate.

In Sfanta Scripturd, omul este prezentat in stransi dependenti
de Dumnezeu, Creatorul sdu si izvorul bunurilor materiale si
spirituale.

Cererea omului nu este, insa, totdeauna indeplinitd pentru
faptul ca nu este corect facuta (,Nu stiti ce cereti” Matei 20, 22) sau
pentru ca nu este facuta cu toata increderea (Matei 17, 20). De aceea
omul trebuie sa ceara cu staruinta pentru ca cererea sa fie implinita.

Daca verbul ,,a cere” exprima faptul de a cere, verbele ,,a cauta”
si ,a bate” exprima staruinta in cerere (9). Cautand pe Dumnezeu, El
1i va face si i se dea obiectul cerintei sale, sa afle si sa i se deschida
portile imparatiei Sale.

»3au cine este omul acela intre voi care de-i va cere fiul sau
paine 1i va da piatra? Sau de-i va cere peste, 1i va de sarpe? Deci, daca
voi rdi fiind stiti sa dati daruri bune fiilor vostri, cu cat mai mult Tatal
vostru Cel din ceruri va da cele bune celor care cer de la EI?” (Matei 7,
9-11).

Sta in natura firii ca o cerere folositoare unui copil sa fie
implinita cu placere de parintele sau. Si este firesc ca Dumnezeu, ca
Tatd sa implineasca cererile oamenilor, cu cat bunatatea Sa este mult
superioara parintilor trupesti. Daca un parinte nu ia in deradere
cererea fiului sau si nu 1i da in loc de paine, piatra si in loc de peste,
sarpe, cu atat mai mult Dumnezeu nu va lasa neimplinita cererea
oamenilor (10).

Note:

1. Indrumdri misionare, Capitol elaborat de Pr. Prof. Ene
Braniste, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1986, p. 730.

2. Dumitru Staniloae, Trairea lui Dumnezeu in Ortodoxie,
Editura Dacia, Cluj-Napoca, 1993, p. 127.

3. Diacon Gheorghe Barbut, Margaritarele Sfantului Ioan Gura
de Aur, Editura Pelerinul Roman, Oradea, 1994, p. 92.

4. Constantin Cornitescu, Studiul biblic al Noului Testament,
curs dactilografiat, Bucuresti, 1995, p. 123.

5. Sfantul Ioan Gura de Aur, Predica de pe Munte (cele zece
omilii), Buzau, 1938, p. 82.

6. Teoclit Farmachides, Comentariu asupra Sfintei Evanghelii
dupa Matei, traducere si note de Pr. Constantin Grigore si
Sava Saru, Ramnicu Valcii, 1931, p. 235.
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7. Constantin Cornitescu, op.cit., p. 135.

8. Pr. Prof. Dumitru Radu coord., Indrumdri misionare, Ed.
IBMBOR, Bucuresti, 1986, p. 732.

9. Gheorghe Pufu, Predica de pe Munte, Editura Universitatii din
Pitesti, 2000, p. 74.

10.Vasile Gheorghiu, Sfanta Evanghelie dupa Matei cu
comentar, Cernauti, 1925, p. 280.
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ANTROPOLOGIA NOULUI TESTAMENT
Pr. Tinel Florin Dudaut

Ideile care fundamenteaza invatatura crestina despre suflet pornesc
cum este si logic, de la invatatura Vechiului Testament. Ele primesc,
insd nuantari mai precise in lumina noii invataturi propovaduita de
Domnul nostru lisus Hristos si de Sfintii Apostoli.

Sufletul este ,nu numai o componentad specifica a fiintei
umane (Mt. 6, 26) ci si principiul formator, unitar si dinamic al
personalitatii. Sufletul este “entelehia” trupului, elementul
substantial si rational, care da forma individuala si personala fiintei
omenesti, prin care se distinge atat de Dumnezeu cat si de celelalte
creaturi”.

Sfantul Pavel considera notiunea de “psyhi” ca fiind principiul
animator al trupului si baza existentei emotive. Pentru Sfantul
Apostol Petru, “psyhi” reprezinta intreaga personalitate (I Pt. 1, 23; 2,
1).

Sufletul reprezinta suflarea, respiratia, viata animala, dar si
principiul ei; principiul intelepciunii si al inteligentei (Ex. 28, 3; Is.
29, 24). Noul Testament foloseste in continuare cu precadere
cuvantul “pneuma” pentru Duhul lui Dumnezeu (Mc. 1, 12). In cateva
cazuri, termenul denota partea psihica a vietii (Mt. 5, 3; 26, 41; Mc. 2,
8; 8, 12; 14, 38; Lc. 1, 47 si 80) sau principiul vietii (in. 19, 30) sau
sufletul dupa moarte (I Pt. 3, 18 si urm., 4, 6).

In Evanghelia dupi Marcu, este folosit termenul “kardia” care
denota personalitatea, viata launtrica sau caracterul omului (7, 21).
Totodata, este folosit pentru a exprima viata emotiva (Lc. 24, 32),
intelectuala (Mc. 2, 26) si volitionala (Mt. 5, 28) a omului.

In Noul Testament “kardia” primeste o nuanti si mai profunda
prin aceea cad omul trebuie judecat mai ales pentru ceea ce iese din
insusi izvorul vietii sale si nu prin faptele sale externe.

O altad expresie neo-testamentara, folositd mai ales de cétre
Sfantul Apostol Pavel, este nous — cugetarea, ratiunea, inteligenta,
mintea. “Nous” nu are corespondent in limba ebraica, desi a fost
folosit in Septuaginta, ca traducere pentru “leb” sau “ruah”. “Nous”
reprezinta acea dimensiune a omului care il ajutd la cunoasterea
vointei lui Dumnezeu si sa o urmeze (Rom. 1, 20 si 7, 25). Totodata

1 Preot la Spitalul de Psihiatrie, Poiana Mare, judetul Gor;j.
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este un element de legatura intre om si om, cdci prin “nous” ne
intelegem cu semenii nostri (I Tim. 2, 7; I Cor. 14, 14-19).

Notiunea de suflet in Noul Testament cuprinde numeroase
valente. Ergonomia lucrarii nu ne permite referinte detaliate, decat
cele strict necesare pentru intelegerea formularilor patristice
ulterioare. De aceea vom mentiona doar cateva texte mai
semnificative, cu privire la aparentul trihotomism nou-testamentar.

Dupd cum am inteles, in Noul Testament, partea spirituald a
omului este numita uneori suflet alteori spirit, duh, aceste numiri
fiind sinonime, deoarece se refera la aceeasi parte spirituald din om,
la suflet. Astfel, nu se poate intelege ca omul ar fi compus din trei
elemente: trup, suflet si duh. Si Mantuitorul foloseste pentru partea
spirituald cele doud numiri: suflet si duh. In Evanghelia dupi Ioan
(10, 15) se spune: “si-mi pun sufletul”. La apropierea patimilor Sale,
le zice ucenicilor in gradina Ghetsimani “intristat este sufletul meu
pana la moarte” (Matei 26, 38). Dar in momentul mortii Sale pe cruce
a zis: “Parinte, in mainile Tale incredintez duhul meu (Lc. 23, 46).
Sfintii Evanghelisti, relatind acest moment suprem, se exprima
astfel: ,lisus, strigand cu glas mare si-a dat duhul” (Mt. 26, 50 si Ioan
19, 30).

Sfantul Apostol Pavel, dupa ce a inviat pe tanarul Eutihie, a zis
celor de fata: ,... sufletul sau este in el” (Fapte 20, 10). Sfantul
Evanghelist Luca, descriind invierea fiicei lui Iair, spune: ,... S-a
intors duhul ei...” (8, 55).

In doui locuri din Epistolele pauline sunt amintite numirile
de: trup, suflet, duh. Acestea sunt: primul, la Epistola catre Evrei: .,...
si patrunde pana la despartirea sufletului si duhului, dintre
incheieturi si maduva...” (4, 12) iar al doilea, la I Tesaloniceni (5, 23):
»--. 51 Intreg duhul vostru si sufletul vostru si trupul sa se pazeasca...”.

Daca cuvantul dumnezeiesc nu se poate contrazice pe sine,
daca el vorbeste adesea si lamurit numai de doua “parti” ale omului
(cf. I Cor. 5, 3-5; 6, 20; 7, 34) cum este cu putinta ca in ambele locuri
citate, duhul si sufletul sa fie considerate in om, ca “parti” deosebite?
Intelesul este altul. Sufletul si duhul se deosebesc numai ca dou#
aspecte sau puteri ale aceleiasi naturi spirituale, caci zice Apostolul:
»Cuvantul lui Dumnezeu patrunde pana la despartirea sufletului si a
duhului, incheieturilor si maduvei”. Dar “incheieturile si maduva”
sunt parti ale unuia si acelasi trup omenesc si nu parti despartite in
om. Pe baza acestui text (Evrei 4, 12), se poate argumenta ca, in cazul
celui de-al doilea text invocat ca aparent trihotomist (I Tes. 5, 23),
Sfantul Pavel nu deosebeste in om sufletul si duhul decat ca doua
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aspecte ale uneia si aceleiasi naturi spirituale, primita de la Creator
sau ca recunoaste in “duhul”, cea mai inaltad facultate a sufletului.
Cativa Parinti si Scriitori bisericesti credeau ca Sfantul Pavel prin
“duh” a inteles acel har al Sfantului Duh primit de orice crestin la
botez, despre care sfatuia: ,,... duhul sa nu-1 stingeti...” (I Tes. 5, 19).
Putem observa ca Sfantul Pavel face din ,pneuma” nu un element
fizic al sufletului iIn maniera filozofilor, ¢i o comunicare a lui
Dumnezeu. In raport cu aceasti semnificatie a lui “pneuma” se
stabileste distinctia dintre omul “sufletesc” si omul “duhovnicesc”.
Din context reiese cd daca s-a putut vorbi la unii autori patristici de
“trihotomie spirituala”, respectiv partea intelectuald, irascibila si
concupiscenta in privinta sufletului, de un trihotomism al omului nici
nu poate fi vorba. Pe moment amintim cd un plus de informatie in
acest sens 1l vom primi din expunerea ulterioara a cugetarii patristice.

Dupad cum se poate observa, conceptia neotestamentara despre
suflet, este o continuare a celei vechi-testamentare, cu exceptia ca
Noul Testament accentueaza asupra caracterului dihotomic al omului
si, ceea ce este foarte important, intareste credinta ca entitatea
fiintiala, ce poate fi numita “psyhi” sau “pneuma” supravietuieste
dupa moarte. Aceasta entitate, care se continua, implica prezenta
unui trup adaptat la nevoile eshatologice ale sufletului, asa cum s-a
intamplat si in cazul Mantuitorului, al carui trup poseda dupa inviere
puteri noi.

In Noul Testament, conceptia despre trup primeste o noui
dimensiune, ca rezultat al viziunii crestine despre locul omului in
univers si starea eshatologica a acestuia.

In timp ce in Vechiul Testament carnea si trupul sunt
desemnate printr-un singur cuvant (basar), in greaca Noului
Testament ele pot fi distinse prin doud cuvinte: carne si respectiv
trup, corp, distinctie care nu-si dobandeste valoarea deplina decat
prin interpretarea credintei. Spre deosebire de carnea perisabila (cf.
Filip 3, 19) care nu poate mosteni imparatia lui Dumnezeu (I Cor. 15,
50) trupul trebuie sa invie ca si Domnul (6, 14); deci omul trebuie sa
slaveasca pe Dumnezeu in trupul sau (6, 20).

In Noul Testament, Mantuitorul isi compari trupul cu un
templu. El este supus mortii (Mt. 27, 58-59; Mc. 15, 43; Lc. 23, 52)
dar inviaza a treia zi (Lc. 24, 3,23).

Ideea ca trupul este lacas al sufletului este pastrata si in Noul
Testament. Sfintii Apostoli Petru si Pavel isi compara trupurile cu “un
cort pamantesc” (I Cor. 5, 12, 4, 6; II Pt. 1, 13, 14). Trupul nu traieste
decat prin suflet (Fac. 2, 26). El este denaturat si degradat de pacat,
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ceea ce supara si pe Dumnezeu (Rom. 1, 24; 8, 10; I Cor. 6, 16; Iac. 3,
16).

Viata omului se desfagoara in trup. Atat timp cat omul se afla
in trup, el are viata pe pamant (cf. II Cor. 5, 6, 8, 9; Evr. 13, 3). Fiind
purtatorul vietii omenesti, trupul este organul de actiune. Sufletul
lucreaza prin madularele din care e compus trupul, madulare care
formeaza un tot unitar (cf. Rom. 12, 4; I Cor. 12, 12-26). In miscarea
sa, trupul nu poate fi ldsat la voia intamplarii, deoarece nu se poate
impotrivi singur pacatului; sa nu se conformeze voii de sine, ci lui
Dumnezeu.

Daca vom vietui potrivit trupului vom muri, iar daca “ucidem”
cu Duhul faptele trupului, vom fi vii (cf. Rom. 8, 13).

Trupul este organul prin care se manifesta conduita noastra
morala. Apostolul neamurilor ne indeamna sa ,oferim trupurile
noastre ca pe o jertfa vie, sfanta si bineplacutd lui Dumnezeu” (cf.
Rom. 12, 1), caci la judecata vom fi judecati dupa faptele noastre
savarsite in trup (II Cor. 5, 10).

Atunci cand va avea loc invierea universala a mortilor, cand
vor invia dreptii si pacatosii (FA. 24, 15), acestia vor invia cu trupurile
lor cu care au trait pe pamant. Dupa cum lisus Hristos, care este
prototipul invierii noastre, a inviat cu acelasi trup cu care a murit, tot
asa se va intampla si cu noi, ceilalti. Dar trupul care va invia nu va
mai fi supus stricaciunii, el nu va mai fi nimicit de boli sau moarte, ci
va fi preamarit, asa cum s-a intamplat si cu trupul Domnului dupa
inviere (Filip. 3, 21).

Prin inviere si trupurile noastre vor participa la nemurire (Lc.
20, 26) deoarece puterea mortii va fi definitiv zdrobitd odata cu
invierea generala (I Cor. 15, 26).

Caci dupa cum omul vietuieste pe pamant cu trup si suflet, tot
asa se cuvine sa fie rasplatit in intreaga sa fiintialitate, adica in trup si
suflet.

In vederea maAntuirii, trupul joaci un rol important.
Mantuitorul Hristos a fost rastignit cu trupul pe cruce pentru
mantuirea neamului omenesc. ,impreuni cu El a fost ristignit si
omul nostru pentru ca trupul pacatului sa fie dezbracat de puterea sa,
in asa fel incat sa nu mai fim robi pacatului” (Rom. 6, 6).

Prin eliberare de pacat am fost eliberati si de robia mortii
(Rom. 8, 23), caci ,daca duhul Celui ce a inviat pe Iisus dintre cei
morti locuieste in voi, Cel ce a inviat pe Ilisus din morti va invia si
trupurile voastre muritoare, din pricina Duhului Sau care locuieste in
voi” (Rom. 8, 11; cf. FA. 2, 24; I Cor. 4, 14; Efes. 2, 5). Astfel, ,trupul
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starii noastre smerite va fi facut asemenea trupului slavei sale” (Filip.
1, 21).

Ca si in cazul notiunii de suflet, in Noul Testament se gasesc
numeroase semnificatii privitoare la notiunea de “trup”. Am
enumerat pe cele considerate mai tangentiale cu tematica expunerii
noastre, axata pe antropologia patristica.

Prin urmare, in Noul Testament, trupul este considerat ca
parte integranta sau componentad esentiala a personalitdtii umane
complete. In plinitatea fiintei sale, omul nu este conceput ca fiint
pur spirituald, ci ca spirit intrupat. In lumea empirici, trupul isi are
dreptul si obligatiile sale. Instinctele sale naturale nu trebuie
considerate ca si cum ar fi fost implantate in om pentru a fi
suprimate, ci ca avand un loc bine stabilit in procesul de implinire
legitimii a scopului pentru care omul a fost creat. in smerenia sa
pamanteasca, trupul este totusi sacru, caci in perspectiva mantuirii si
a vietii vesnice si trupul are locul sau promis. Totusi, nu trebuie sa se
uite cd trupul sau natura fizicd a omului este partea inferioara a
persoanei sale, caci trupul este supus tentatiilor rele si, prin urmare,
are nevoie sa fie supus in permanenta vietii superioare a spiritului,
prin care intra in relatie constienta cu Dumnezeu. Trupul se afla intr-
un proces continuu de sfintire. Opera de sfintire trupeascd a inceput,
iar ziua mantuirii trupesti se afla in viitor.

Somatologia nou-testamentara evidentiaza faptul ca si ,trupul
exprima persoana”. El nu este doar un obiect al acestei lumi, ci,
fundamental cineva, manifestarea, limbajul unei persoane. Este
suflarea care poarta gandirea, e inaintarea si popasul care
structureaza timpul si spatiul. Este cel prin care sunt mereu gata sa
actionez (nici un savant nu poate explica de ce, daca vreau, pot sa-mi
ridic bratul, sa fac un pas inainte sau inapoi). Este cel prin care ma
ofer privirii celuilalt. El trimite la intreaga existenta a omului.
Experienta trupului ni se dezviluie ca ceva ce coincide nemijlocit cu
prezenta mea. Trupul meu nu este nici lucru, nici instrument, ci eu in
lume, eu pentru ceilalti. Si aceasta pentru ca se afla intr-o relatie de
reciprocitate cu sufletul, cum vom constata in cele ce urmeaza.

Trasaturile esentiale ale invataturii neo-testamentare despre
suflet, dupa cum am vazut, presupun unitatea fiintiala dintre acesta si
trup; aceasta unitate accentueaza in mod special valoarea persoanei
umane, mai ales in perspectiva destinului ei si faptul cd aceasta
valoare se realizeaza in comuniunea teandrica, constituita ca rezultat
al acceptarii lui Iisus Hristos ca Logos Intrupat, Creator si Mantuitor.
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Am inteles ca sufletul este o esenta creata, vie, intelectuala,
care da corpului organic si sensibil putere de viata si facultatea de a
percepe cele sensibile, atat cat dureaza firea receptiva pentru aceasta.

Sufletul este o esentd (“ousia”), adicda un element ontic
independent si nu o functie sau produs al corpului uman. Aceasta
independenta fiintiala a sufletului fatd de trup are urmatoarele
implicatii: in primul rand, sufletul are o origine separata de aceea a
trupului. Cu alte cuvinte, substratul originar al sufletului se
deosebeste de cel al trupului. In timp ce trupul provine “din tarana”
(materie), sufletul este creat de Dumnezeu prin “suflare”, este
imaterial. In al doilea rand, sufletul poate exista separat de trup; are
o existenta de sine statatoare. Dar aceasta esenta, care este sufletul,
este creatd. Aceasta caracteristica a sufletului este foarte importanta
pentru ca ea delimiteaza ontic sufletul uman. Mai precis, prin faptul
ca este esenta creata, sufletul este viu.

Viata este nota fundamentala ce caracterizeaza sufletul, acesta
fiind insusi izvorul vietii trupesti. Disparitia lui ar insemna disparitia
vietii; slabirea lui 1inseamna compromiterea facultatilor si
functiunilor spirituale ale omului.

De aceea, sufletul mai este in om si esenta intelectuala. Prin
aceasta, sufletul are puterea de a intelege, de a face din om o fiinta
superioara fata de celelalte creaturi. Astfel, omul este unirea flintiala
dintre trup si suflet. El nu poate fi numai suflet sau numai trup. Chiar
atunci cand este definit ca trup, se intelege ca este un trup insufletit
de suflet inteligent.

Intre trup si suflet nu existd numai o legituri flintiald in
sensul ca sufletul impartaseste cu trupul numai puterea vitala, ci si
facultatea de a percepe, gratie simturilor, lumea inconjuratoare.
Perceperea are la baza viata pe care sufletul o acorda trupului; ea
provoaca sau stimuleaza functiunile inteligentei si ale ratiunii, facand
posibila aparitia cunoasterii, a progresului spre desavarsire.

Raportul dintre suflet si trup este organic si variat. Trupul si
sufletul au o origine comund, amandoud de la Dumnezeu: trupul prin
parinti, sufletul prin creare, de la Dumnezeu. Aceste parti
constitutive ale omului apar si se dezvolta in dependenta una fata de
alta. Unirea sufletului cu trupul se face intr-un mod tainic si
nepatruns de mintea omeneascd. Sufletul nu reprezintd substratul
necunoscut al unor fenomene, ci entitatea spirituald care exista si
este caracterizata de calitati si activitati proprii distincte, cum ar fi
individualizarea unica, libertatea de a actiona liber in mod real,
esenta nemateriald. Dezvoltarea sa in timp, cici el se dezvolta odata
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cu trupul, face parte din realitatea sa desi natura sa ultima este
indefinita.

Persoana umana in totalitatea sa reprezinta ceva mai mult
decat simpla constiinta de sine. Relatia dintre constiinta de sine cu
semenii si cu Dumnezeu sugereaza ca sufletul este o entitate mult mai
mare decat a putut si poate sa descopere experienta noastra trecuta si
prezenta.

Relatia sufletului cu trupul in conceptia crestina despre
persoana se centreaza in jurul recunoasterii sufletului si trupului ca
aspecte esentiale ale naturii umane, ca puterile trupului apartin si
sunt concentrate in viata sufletului. Cu toate acestea, trupul se poate
impotrivi sufletului (Gal. 5, 17) si-l poate impiedica in alegerea celor
mai 1nalte aspiratii ale lui, neexcluzand chiar tendinta catre
Dumnezeu (II Cor. 4, 6). Dar sufletul fara trup nu poate savarsi nici
cele bune, nici cele rele (II Cor. 5, 10). De suflet depinde ca acesta sa
se faca “rob al trupului” (Rom. 13, 14; Gal. 3, 3; 5, 13; Efes. 2, 3) sau
ca trupul sa se faca conlucratorul ascultator al sufletului (I Cor. 9, 27;
Gal 5, 24). Dupa cum sufletul va conlucra cu trupul siu, acesta din
urma “se va pangari” (Iuda, vers. 8) sau va deveni un templu al lui
Dumnezeu (I Cor. 3, 16, 17) si impreuna se vor invrednici de
preamarirea lui Dumnezeu (I Cor. 6, 20).

Nici cu intreruperea vietii pamantesti nu se sfarseste pentru
totdeauna aceasta legatura stransa dintre suflet si trup, caci va veni
vremea cand toate trupurile omenesti, dupa asemanarea trupului
inviat al lui Hristos (Filip. 3, 21) vor invia intr-o forma proslavita (I
Cor. 15, 20, 44) unindu-se cu sufletele lor spre a primi rasplata
vesnicd pentru ce au lucrat bine sau rau (II Cor. 5, 10) pe parcursul
vietii pamantesti.
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Biserici si Manastiri din Oltenia

Biserici de Mir din Arhiepiscopia Craiovei, Protopopiatul
Craiova Nord: Doua Locasuri cu Istorie Seculara, in
Amarasti

Arhid. Dr. Ionita Apostolache!

Pe raza judetului Dolj se disting mai multe locasuri de cult cu traditie
seculara. Multe dintre ele impartasesc si astazi podoaba liturgica a
slujirii euharistice, adunand multime de credinciosi la rugiciune. In
cele ce urmeazd, vom vorbi despre doua dintre locasurile de inchinare
din Parohia Amarasti, Protopopiatul Craiova Nord.

Parohia Amadrasti din comuna Farcas, judetul Dolj,
Protopopiatul Craiova Nord, cuprinde satele: Farcas, Plopu,
Golumbu si Golumbelu. Localitatea Farcas. Este situata la 38 km de
Craiova pe soseaua Craiova-Melinesti-Radinesti si se invecineaza la
Est cu Dealul Muierii, iar la Vest cu Paraul Plosca. In prezent, parohia
are 290 de familii si 1.065 de suflete si se intinde de la Primaria
comunei Fircas pana la iesirea in campul Golumbului.

Biserica ,,Adormirea Maicii Domnului”

Biserica parohiala cu hramul ,Adormirea Maicii Domnului” a fost
ridicata intre 15 mai 1952, cand s-a pus si piatra de temelie. La 15
septembrie 1955 a fost terminata definitiv. Slujba de sfintire a a fost
savarsita in data de 9 octombrie 1966 de catre episcopul losif Gafton
al Ramnicului si Argesului.

Sfantul locas are forma de nava, cu o singura turld si cu
pridvor. Turla este din lemn si este imbracata, cu tabla galvanizata
asezatd deasupra pronaosului. S-au facut lucrari de consolidare in
2012, in prezent fiind sistate din cauze financiare. Necesita reparatii
interioare in special la pictura. Pictura este in tempera, realizata de
Vasile Ivianescu din Curtea de Arges. Biserica a fost ridicatd cu
staruinta preotului paroh Nicolae Amarascu, cu sprijinul enoriasilor
si cu ajutorul dat de catre episcopul Iosif Gafton si patriarhul
Iustinian Marina. Preotii care au slujit la aceasta biserica: Nicolae
Amarascu, Valcelan Doinel si in prezent, Maria Constantin.

1 Facultatea de Teologie Ortodoxa, Universitatea din Craiova.
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Biserica ,,Sf. Nicolae” din Golumbelu
In aceeasi parohie se giseste o altd biserici, filie, in satul Golumbelu.
Este inchinata ,Sfantului Ierarh Nicolae”, fiind asezata la distanta de
800 m fatd de soseaua Craiova — Radinesti. A fost ridicata in anul
1816 de cdtre Stefan Bibescu, unchiul domnitorului Gheorghe D.
Bibescu. Date concrete despre anul constructiei nu se gasesc, decat o
inscriptie ce se afla deasupra usii de la intrare ,,1816 iulie 16”. A doua
inscriptie este scrisa in litere chirilice: ,Astazi 26 octombrie 1880 s-a
pardosit aceasta Sfanta Bisericad cu staruintd preotului Gheorghe
Farcdseanu si cu stdruintd enoriasilor din Golumbu si Golumbelu,
aici a scris Cruceru”. Catapeteasma si turla sunt ridicate tot din
ciramida. In decursul timpului, aceasta a fost afectatii de cutremurul
din 1977, fiind mai apoi legatd in fier. Pictura este de origine
bizantina, in frescs, realizati de pictor necunoscut. In naos, in partea
de sud-vest, se afld mormantul ctitorului Stefan Bibescu, ,logofat al
credintei, nascut la leatul 1776, pristavit la leatul 1844, pe 20 martie”.
In patrimoniul acestei biserici monument istoric se gisesc un
numar de 13 carti vechi, in chirilicd, precum si opt icoane din lemn de
la jumatatea secolului al XIX-lea, pictate in tempera si aflate in stare
nesatisfacdtoare. Printre preotii care au slujit in aceastd biserica
amintim pe: Gheorghe Farcdseanu, Ion Popa, Nicolae Amardscu,
Valcelan Doinel si actualul preot paroh Maria Constantin.
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Biografii Luminoase:

Istorie, Traditie si Cultura pe Malul Dunarii, la Calafat:
Mostenirea Familiei Theodoru

Prof. Alexandru Parvan?

In constiinta oamenilor locului, Biserica ,Izvorul Tamaduirii” este
cunoscutd si ca fiind Biserica Greceascd, pentru faptul ca a fost
construitd de catre greci. Mormantul din curtea bisericii si pisania de
la intrarea in sfantul licas mentioneaza ca aceasta a fost ctitorita de
Hagi Panait Theodoru, “fondatorele comunitatii, bisericii si scolii
elene din Calafat”, acesta fiind “néascut la anul 1808 in Petrilu Agrafa
Epirului si repausat la 31 ianuarie 1872 in Craiova”, cum se poate citi
pe placa mormantului ridicat in curtea bisericii de piosii sai fii in anul
1872.

Hagi Panait Theodoru era dintr-o familie de vechi negutatori
si oameni ai marii, cutreierase lumea in lung si-n lat, faicuse danii
asezamintelor manastiresti de la Athos, ajunsese in pelerinaj chiar si
la Ierusalim si inzestrase cu odoare de pret biserica cea mare, cea
elena din Braila. Aici a ajungea cam din doi in doi ani, descarcand
marfuri din Orient si luand grane de Baragan. Documente aflate in
arhivele bisericii dovedesc faptul cd era un om cucernic, care prin
daniile sale ajutase la cladirea, inceputa in 1869, a Sfintei Biserici cu
hramul Adormirii Maicii Domnului din Piata Mare, “Stirbei Voda” a
Calafatului. Donase, de asemenea, in aprilie 1870, bisericii cu hramul
Sfintilor Apostoli Mihail si Gavril din Craiova, icoana “Izvorul
Tamaduirii” impreuna cu doua sfesnice imparatesti de alama si cu
angajamentul ca in tot restul vietii, la sarbatoarea Izvorului
Tamaduirii, sa daruiasca si cate 10 galbeni.

Un hrisov atesta chiar ca este cavaler de Rhodos, titlu de
noblete echivaland cu cel al Cavalerilor de Malta. Inclinim si credem
ci Hagi Panait Theodoru era dintr-un neam cu noi, roman. In muntii
Pindului si in vaile Epirului din Grecia, erau foarte multe sate locuite
de aromani, care dupd inrautatirea brusca a situatiei lor politice in
1822, au inceput sa plece din acele locuri, asezandu-se cu predilectie
in localitati de pe malul Dunérii in Tara Romaneascd, dar si in
interiorul ei.

1 Profesor de religie.
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Comunitatea greceasca din Calafat

Exista in biserica icoana hramului, pe care este insemnarea: “Aceasta
sfanta icoana s-au facut cu cheltuiala mea, chir Panait Theodoru,
1784 mai 26”. Insemnarea este, ca si altele de pe aceiasi icoani, cu
litere chirilice, dovada ca si in casa ctitorului se vorbea si romaneste
si se cultiva scrierea chirilica. Istoria Calafatului, mai ales cea a
inceputurilor si a dezvoltarii moderne ulterioare, atesta abundent,
contributia comunitatii grecesti in continua devenire, la statuarea si
inflorirea acestui oras, in circuitul economic si civilizator national si
european. Desi putin numeroasa 1in peisajul populational,
comunitatea greceasca din Calafat a crescut neincetat, ajungandu-se
la 165 de etnici eleni in anul de sfarsit al veacului XIX.

Viata spirituala a oraselului a beneficiat precumpanitor de
aportul unor personalitati locale ale etniei grecesti: scolile din Calafat
au avut slujitori exemplari, dupd cum viata bisericeascd a fost
pecetluita de slujirile unor distinsi prelati greci. Biserica Greceasca a
avut parohi valorosi, dar si dregatori din intreg cuprinsul Romaniei
(Megalopol, Gheorghiac, I. Faranga, T. Cristodulo, N. Cabrili, N.
Lazaris). Ultimul preot de origine greceasca, Cuseriu Petule, doctor in
teologie la Constantinopol, a ldsat in urma sa un exemplu de
devotiune si rezistenta morala.

Stramosii marelui Henri Coanda

Fiica lui Hagi Panait Theodoru si a sotiei sale Ana, Theodora
Theodoris, avea sd ramana pe pamant romanesc, devenind, dupa
casatoria cu Mihalache Coanda, Theodora Coanda. Pentru localnici
este cunoscuta cu numele de Coana Rita. Alaturi de sotul ei, Rita a
avut o casa plina de bucurii si de copii: trei baieti si tot pe atatea fete.
Constantin Coanda, intaiul nascut al familiei, viitor general de corp
de armata, Ministru in mai multe randuri si Presedinte de Senat, avea
sa fie tatal lui Henri Coanda, savantul roman de renume mondial, de
numele caruia se leaga inceputurile celei mai spectaculoase cuceriri
din zilele noastre, aviatia cu reactie, ce avea sa deschida orizonturile
stralucitoare ale cuceririi cosmosului.

Portretele ctitorilor, Hagi Panait Theodoru si sotia sa Ana
Theodoris, doua lucrari de mare valoare artistica realizate la Viena si
avand dimensiuni impresionante, strajuiesc de o parte si de alta
maiestuoasa intrare in biserica. Orice muzeu din lume ar fi mandru
sa le gazduiasca, dar numai aici, in biserica ctitorita de ei, chipurile
lor capata aureola de sfinti.
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Alaturi de portretele lor, sapate pe doua placi de marmura,
stau numele celor care prin danii generoase au contribuit la ridicarea
bisericii. Sunt aici, nume de rezonanta pentru Calafat, rostite si acum
cu respect, care si-au adus partea lor de contributie si la dezvoltarea
edilitara si inflorirea vietii economice si spirituale a urbei: Teodoros
D. Faragos, Mateos Z. Ioanidis, Constantinos Dim Arsseni, Nicolaos
Maria Lazais, Stefan Al. Nicolaidis, Mix X. Teodorous, Panait
Teodoru, Nicolas Kumps, George Zuroglos, Dim Arsenni, Lazaros
Dimitriu, Panag Harocopos, Georgios K. Kontas, Andreas Micopulos,
Atanasios Nicolaidis, Naum Dimitriadis, Constantinos Hristodolu,
Stamatos Pantazi si altii.
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Misiunea Jertfelnica a Slujitorilor Olteni
Prof. Toma Radulescu

Dupad desfiintarea Mitropoliei Olteniei in aprilie 1945 si inlaturarea
Mitropolitului Nifon Criveanu, Arhiepiscopia Craiovei a fost
reinfiintata la sfarsitul anului 1947, fiind ales arhimandritul Firmilian
Marin. Din 25 martie 1949, Arhiepiscopul Firmilian a fost ridicat la
rangul de mitropolit, iar cele doua episcopii au fost contopite sub
denumirea Episcopia Ramnicului si Argesului cu sediul la Ramnicu
Valcea, avand ca titular pe Episcopul Argesului, Iosif Gafton.

Canonic, pana in 1968, Arhiepiscopia Craiovei se suprapunea
cu regiunea Oltenia, iar Episcopia Ramnicului si Argesului cu
regiunea Arges. Pana in 1968, partea de apus a actualului judet Olt
(rasdritul Romanatiului istoric) a depins de Arhiepiscopia Craiovei.
Episcopia Ramnicului si Argesului mai avea pentru a fi intarita
economic, conform dorintei Patriarhului Justinian, valcean de
origine, si o parte din regiunea Bucuresti. Dupa anul 1968,
Arhiepiscopia Craiovei cuprindea judetele Mehedinti, Dolj si Gorj, iar
Episcopia Ramnicului si Argesului judetele Valcea, Arges si Olt. Tot
in acest an, zona bdndteana a Portilor de Fier (Orsova si Clisura
Dunarii) a trecut la judetul Mehedinti si Arhiepiscopia Craiovei.

Grija mitropolitilor Firmilian si Nestor pentru reintegrarea
slujitorilor persecutati

Dupa reinfiintare, principala preocupare a ierarhilor din scaunul
vladicesc de la Craiova a fost reintegrarea in parohiile de bastina a
preotilor si cantaretilor care fusesera detinuti politici, precum si
mentinerea majoritatii manastirilor care fusesera desfiintate in urma
Decretului nr. 410/1958. Fostii monahi si monahii, cu toate
amenintarile organelor de represiune, au fost reintegrati de catre
mitropolitii si episcopii din Mitropolia Olteniei in manastiri si
schituri ca muncitori necalificati, paznici ai monumentelor istorice,
ingrijitori si meseriasi. Dupa eliberare din inchisori mai multi dintre
ei au devenit oameni de incredere ai ierarhilor, spre disperarea
autoritatilor comuniste ale timpului. Astfel, arhimandritul si viitorul
arhiereu Veniamin Nicolae, fost staret al Manastirii Polovragi, a
devenit administrator si responsabil cu construirea pavilionului
administrativ al Arhiepiscopiei Craiovei, iar monahia Tatiana Radulet
si protosinghelul Tit Moldovan au devenit muncitori necalificati la
Schitul Priseaca de la viile mitropoliei din Plaiul Vulcanestilor —
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Craiova. Dupa iesirea la pensie, o serie de monahi si monahii au fost
reprimiti in manastiri.

Rapoartele imputernicitilor in teritoriu ai Departamentului
Cultelor dezviluie toate subterfugiile intrebuintate de mitropolitii
Firmilian si Nestor ai Olteniei pentru fostii detinuti politici din
randul clerului. Pe de alta parte, au incercat, pe cat a fost posibil,
marginalizarea celor care doreau a fi slugi docile regimului comunist.

Mijloace denigratoare folosite de organele comuniste

Din documentele epocii rezultd cd Departamentul Cultelor si
reprezentantii lor in teritoriu erau anexa a Securitatii. Acest fapt este
demonstrat de identitatea izbitoare a fiselor si rapoartelor intocmite
de cele doua institutii cu referire la reprezentantii clerului si folosite
ulterior pentru a li se deschide acestora dosare personale de urmarire
informativa. Majoritatea imputernicitilor absolvisera scoala de ofiteri
de Securitate de la Bucuresti-Baneasa. Tot din documente rezulta ca
imputernicitii Departamentului Cultelor aveau ca sarcinad de serviciu
sa raporteze ciclic prezenta credinciosilor la bisericd in fiecare
duminica si de sarbatori, daca preotul respectiv isi indeplinea datoria
de pastor al comunitatii pe care o slujea, sau, dimpotriva, daca era
adeptul ,construirii oranduirii socialiste”. Daca credinciosii se
intruneau in afara desfasurarii Sfintei Liturghii pentru a exersa
diverse cantari la strana, imputernicitul Departamentului Cultelor se
adresa preotului sau mitropolitului, solicitind sa nu mai permita
astfel de manifestari, sub declaratie scrisa.

Dupa 1965, o metoda de intimidare consta in convocarea unor
adunari la care participau colegii preotilor acuzati, care erau umiliti
in fata reprezentantilor locali. Este cazul sedintei din primavara
anului 1972, desfasurata la Craiova in sala Filarmonicii ,,Oltenia”,
cand a fost evidentiat preotul Constantin Begu, in varsta de 76 ani,
fost protos la Catedrala Mitropolitand ,Sfantul Dumitru” si un
apropiat al Mitropolitului Firmilian. El fusese arestat timp de o
saptamana de organele de Securitate pentru o predica plina de aluzii
la regimul comunist, tinuta in Catedrala Mitropolitana. Parintele
Constantin Begu a fost profund tulburat de demascarea publica
organizata in sala Filarmonicii ,Oltenia”. Cu toate acestea, a devenit
in fata colegilor de breasld, intre ei numarandu-se si pr. Nicolae
Rddulescu, un adevarat simbol al jertfei crestine. Reactia colegilor de
altar, care au fost profund impresionati de lacrimile distinsului preot,
a determinat organele de represiune comunista sia aplaneze acest
neplacut incident.
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Recenzii:

O Noua Lucrare Publicata la Editura ,,Mitropolia Olteniei”:
Volumul Studentesc ,,Opus Discipulorum” la al VII-lea
Numar

Arhid. Ionita Apostolache!

In contextul organizirii celei de a opta editii a Simpozionului
National Studentesc de la Tismana, Facultatea de Teologie din
Craiova a pregatit o lansare de carte. ,,Opus discipulorum” (Lucrarea
ucenicilor), vol. VII, a vazut de saptamana aceasta lumina tiparului,
fiind publicata la Editura ,Mitropolia Olteniei”, cu binecuvantarea
Inaltpreasfintitului Parinte Irineu, Arhiepiscopul Craiovei si
Mitropolitul Olteniei.

Facultatea de Teologie din Craiova si-a deschis recent lista
publicatiilor colective din anul curent prin volumul ,Opus
Discipulorum”, lucrare colectiva a tinerilor teologi care au luat parte
la cea de a VII-a editie a Simpozionului Studentesc de la Tismana.
Studiile ucenicilor au incadrat doua teme teologice de interes pentru
anul omagial 2015: ,Traditie si innoire in slujirea Bisericii azi” si
»Teologie si slujire pastorala in viata si opera Sfantului Ioan Gura de
Aur”. Fiecare material primit a fost girat de un cadru didactic de la
facultatea de teologie de provenienta. Astfel, in cadrul lucrarii se
gasesc reprezentate cele mai importante institutii de invatamant
teologic ortodox universitar din tard: Bucuresti, Sibiu, Cluj-Napoca,
Alba-Iulia, Arad, Timisoare si Craiova.

Cuviant duhovnicesc din partea Mitropolitului Olteniei

Volumul colectiv al studentilor teologi este deschis prin ,,Cuvantul de
binecuvantare” al IPS Parinte Mitropolit Irineu, Decanul Facultatii de
Teologie din Craiova. In cuprinsul a citeva pagini, IPS Pirinte
vorbeste despre importanta si traditia evenimentului organizat la
Manastirea Tismana, evocand totodata si valoarea teologica a temelor
alese, incadrate in contextul anului omagial 2015. ,Simpozionul
studentesc, infaptuit cu daruire si grija de parintii profesori, de
domnii profesori si de studenti, isi propune sia aseze impreuna
dorinta de cunoastere, de cercetare si entuziasmul tinerilor studenti
si masteranzi din Facultatile de Teologie din Biserica noastra

1 Facultatea de Teologie Ortodoxa, Universitatea din Craiova.
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Ortodoxid Romani. In acest sens, plecim de la convingerea ci in
fiecare participant straluceste lumina darului lui Dumnezeu, atat
pentru a cerceta Scripturile si Traditia Bisericii, cat si pentru a medita
in rugaciune la viata si viitorul Sfintei noastre Biserici. Pe de alta
parte, suntem incredintati ca fiecare dintre dumnevoastra purtati in
inima si in suflet Facultatea si profesorii dumnevoastra pe care-i
reprezentati in acest simpozion. De asemenea, suntem convingi ca
prin increderea ce vi s-a acordat sunteti mesagerii eparhiilor din care
faceti parte si pe care doriti sd le onorati prin lucrarile dumneavostra.
Aceasta implica, desigur, o responsabilitate din partea
dumneavoastra si totodatd o datorie pe care o veti implini cu mare
succes” (p. 7). ,Centralitatea Sfintei Euharistii dezvolta si intareste in
viata credinciosilor constiinta unei apartenente autentice, ca
madulare vii ale Trupului lui Hristos. Sfanta Euharistie ramane
pentru totdeauna doctoria prin care se tamaduieste individualismul
si indiferenta, medicamentul care vindeca invidia si dezraddcineaza
pacatul din existenta noastra. Prin urmare, Biserica noastra Ortodoxa
poarta si astazi, ca de altfel dintotdeauna, marea responsabilitate a
renasterii spiritual-morale a societatii romanesti, realizand aceasta
prin permanenta preocupare de ,a modela oameni cu frica de
Dumnezeu, oameni credinciosi, oameni care sa aiba Duhul lui
Dumnezeu, eliberati de robia patimilor si patrunsi de duhul
jertfelniciei si al iubirii de semeni” (p. 8).

In cuprinsul celor 230 de pagini, volumul ,Opus
Discipulorum” aduce un suflu nou in teologia de scoala prin
promovarea de noi condeie, prin intarirea dorintei spre cercetare si
studiu. Lucrarea mentine totodatd si o traditie neintreruptd la
Facultatea de Teologie din Craiova, imbogatita anul acesta cu inca un
eveniment de prestigiu. In acest sens, intilnirea si dezbaterile
studentilor teologi vor avea loc tot la Tismana, in perioada 4-5 aprilie,
fiind marcate de lansarea noului volum.
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Poezia Religioasa:

TOACA

Pr. Mircea Nincu!

Am iesit sa bat in limba de lemn inceputul lumii.
Erau doar stele pe cer si-n turla clopotul mut.
Nu se trezise staretul, cocosii nu strigasera strabunii,
Numai in altar veghea candela intunericul slut.

Peretii de piatra zugraviti cu sfinti orbi se inrourasera
Si am lovit prima datd in limba de lemn la rasarit.
Incepu firul de iarbi si creasci si in tindi intrasera
Umbre cu plete neterminate si cu barbi de argint.

Ritmat am lovit cu limba de lemn céitre soare rasare
Dupa care m-am pornit ca un orologiu sa bat
Ocolind centrul pamantului, urmarind raza de soare,
Care aleargd in apus ca un gand ratacit si uitat.

Si loveam ca pe o toba limba de lemn cand in turla
Clopotul cu glas divin porni a vibra din adanc.
Incepuri stelele cerului si piara, dar ca dintr-o surld
Cantec de pasari impletird un strigdt de prunc.

Limba de lemn prinse ritm in apus si privi inapoi vie.
Se rosisera zorii precum o floare ce da in rod.
In altar slujba timaia si ardea lumanari de chindie.
Ziua cum incepu se si sfarsi la un capat de pod.

Maine voi da ocol iara lumii batand in limba de lemn.
Ritmul batailor mele drepte va darui fiinta vietii.
Sfintii orbi, pietrele reci, usi grele de fier vor fi semn
Ca acolo sunt inceputurile si tenebrele diminetii.

o

t Parohia ,,Sf. Ierarh Petru Movild”, Craiova.
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FLORI ADIACENTE
Pr. Mircea Nincu!

Flori adiacente cadeau opulente in pleoapele tale.
Atunci astfel am inceput sa-ti spun despre Cuvant:

”... siiau cuvantul ca pe un trup
Si-1 biciuiesc si-1 fac sa urle,
Il pun si spuni tot ce poate spune
Iar de-mi ascunde ceva il surghiunesc mai mult.
1l pun pe roati, il leg de cai, il ristignesc pe cruce
Sa urle, sa strige sa tipe pana la moarte
Si sa invie apoi din suferinta
Sa imi promita mie toate imaginile si starile
Care le comporta si care le poate rosti,
Marturisi in carne si in credinta.

Imi place caAnd promite c mi va duce in vise
Acolo unde numai in sine doar cu a lui putere
Urcase fara timp si fara trup doar vrere fusese

Si nu doar a lui, ci fiindcd dintotdeauna
doar lui i se promisese.

Si pun in bici plumbi si-n lovituri placere,
Pe fruntea lui atarn toti spinii din padure,
Scuip peste fata lui ca o furtuna ura
Si-arunc cu pietre ca pe oglinda apei
Sa vad cum musca-n carne si sange risipeste.

Dar de-ar muri ma intreb cui 1i mai foloseste?
Astfel, abia acum poemul infloreste.

Poate sa crape cerul si mortii sa invie,
Sa planga mame dupa copiii lor,
Sa arda in altare padure de tamaie
Si lumanari ca jertfa incat din fumul sfant toti dumnezeii vii
Si dumnezeii morti si strige: Indeajuns! S-a mers mult prea departe!

t Parohia ,,Sf. Ierarh Petru Movild”, Craiova.
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Cuvantul schingiuit, ucis, batjocorit, scuipat, respins si chinuit...
Mai mult de-atat nu poate sa mai duca! E de-ajuns!

Cat mai voiti cu-a voastra arta
Sa conjurati cuvantul in forme sa se-mparta?!

L-ati prefacut din nesfarsit sfarsit, din infinit finit, din imaterial
O forma de mental, de pietre pretioase ... inchipuiri frumoase...

Ajunge! Lasati-l cu adevarat sa fie doar cuvant.
Nu il mai impletiti! Sa fie! Doar atat!

Iara de nu va place catati, catati mai in adanc!
Cuvantul in sine nu este doar pamant.”
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