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Pr. lect. univ. dr. Mihai Himcinschi

CURS 1. Misiologia ortodoxă ca disciplină teologică.
Definirea, obiectul, scopul, metoda, împărţirea materiei, necesitatea şi folosul disciplinei. 

 Introducere.

Pr. Prof. I. Bria


Până acum nu există o teologie a misiunii sau o misiologie ortodoxă, care să exprime practica misionară concretă a Bisericilor Ortodoxe. O asemenea reflexiune şi prezentare  sistematică este cu  atât mai necesară astăzi, cu cât se constată nu numai că mărturia misionară este decisivă pentru  medierea în timp şi spaţiu a Tradiţiei, ci şi că această slujire apostolească constituie o sursă de inspiraţie pentru gândirea  teologică. Teologia, care nu este altceva decât articularea în expresie verbală a practicii unei Biserici locale, nu poate fi  indiferentă la modul în care acea Biserică  exercită lucrarea de  propovăduire a Evangheliei şi de zidire a Trupului lui Hristos în timpul şi locul în care este trimisă.

Mântuirea înseamnă cunoaşterea voii lui Dumnezeu şi împlinirea poruncilor Lui prin acte concrete sau fapte bune. Cuvintele lui Hristos, ca Fiul al lui Dumnezeu Întrupat sunt dătătoare de viaţă. Ioan 6,63 “Cuvintele pe care vi le-am spus sunt duh şi viaţă”.

Mântuirea este întoarcerea la o nouă viaţă, este întâlnirea omului cu Dumnezeu Cel în Treime, întâlnire care poate avea loc doar în Biserica Sa, prin Hristos în Duhul Sfânt,  Biserica fiind “Stâlpul şi temelia adevărului”, I Tim. 3,15.

În Biserică prin Duhul Adevărului, cuvintele lui Hristos se păstrează nealterat, având valabilitate până la sfârşitul veacurilor, Mat. 24,35 “cerul şi pământul vor trece, dar cuvintele mele nu vor trece”. “Biserica deţine de la Hristos, prin sfinţii apostoli, întregul adevăr dumnezeiesc despre mântuire, puterea de a sfinţi pe cei ce vin la ea sau care sunt membrii ei, prin Sfintele Taine săvârşite de Hristos însuşi în Duhul Sfânt, prin episcopul şi preoţii ei, precum şi puterea de a conduce fără greşeală pe fiii ei pe drumul mântuirii şi de a lucra cu ei mântuirea lor, din puterea dată ei de Hristos însuşi”.

Ca organ de mântuire şi sfinţire a credincioşilor, Biserica asigură unitatea în acelaşi Duh, Duhul Adevărului, care nu robeşte ci ne face liberi, II Cor. 3,6 “cel ce ne-a învrednicit să fim slujitori ai Noului Testament, nu ai literei, ci ai duhului; pentru că litera ucide, iar Duhul face viu”. Nu cuvântul garantează supravieţuirea duhului autentic creştin, ci invers. Dacă prin absurd s-ar pierde toată Scriptura, Cel care va ţine unitatea Bisericii lui Hristos este Duhul Său care S-a pogorât în lume, la Cincizecime înainte de a fi alcătuit canonul biblic. “Ar fi trebuit să n-avem nevoie de ajutorul Sfintelor Scripturi, ci să avem o viaţă atât de curată încât harul Duhului să fi ţinut locul Scripturilor în sufletele noastre. Şi după cum Sfintele Scripturi sunt scrise cu cerneală, tot aşa ar fi trebuit ca şi inimile noastre să fi fost scrise cu Duhul cel Sfânt”.

Misiunea Bisericii lui Hristos este aceea de a păstra unitatea Duhului şi de a păstra tălmăcirea Scripturilor, de la începutul ei şi până la sfârşitul veacurilor. Orice tendinţă centrifugă duce la ruperea de Trupul tainic, duce la sectă, erezie şi schismă.

Biserica lui Hristos este într-o continuă dezvoltare, ca grăuntele de muştar care creşte copac mare, Mat. 13,31-32 “Împărăţia cerurilor este asemenea grăuntelui de muştar, pe care, luându-l omul l-a semănat în ţarina sa, şi care este mai mic decât toate seminţele, dar când a crescut este mai mare decât toate legumele şi se face pom, încât vin păsările cerului şi se sălăşluiesc în ramurile lui”. “Sub influenţa lui Hristos, Biserica se dezvoltă dar până la Rusalii ea trăieşte o viaţă secretă, în umbră, ignorare, ca un copil”.
 Ideea este preluată de la Sfântul Grigorie cel Mare în Variae Ecclesie aetates.

 Învăţăturile greşite nu fac altceva decât să oprească şi să altereze această creştere a Bisericii în Duhul lui Hristos, de a aceea se  impune cu necesitate la nivel teologic o disciplină care să studieze critic şi obiectiv principiile unui bun misionarism actualizat la vremurile prezente şi în acelaşi timp să combată toate învăţăturile greşite, străine Bisericii lui Hristos. 

1. Definiţie şi obiect:

Substantivul misiune, respectiv disciplina misiologie, provin din latinescul missio, onis, substantiv în declinarea a III- a imparisilabică, iar substantivul sus menţionat de la verbul în conjugarea a II-a,  mitto, ere, misi, missum, care înseamnă a trimite, a dedica, a furniza, a aduce, a emite etc. 

Cuvântul ecumenic, gr. oecumene, pământ locuit, lumea, iar Mişcarea ecumenică este “mişcarea de refacere a unităţii văzute a Bisericii, divizată de-a lungul istoriei, datorită factorilor teologici şi neteologici, pe calea acordurilor şi dialogului teologic, a mărturiei comune, a cooperării şi asistenţei reciproce”.

Misiologia ortodoxă şi ecumenismul, deşi este o disciplină relativ nouă în cadrul materiilor teologice, ea îşi are obârşia încă din epoca apostolică.  “Până acum nu exista o teologie a misiunii sau o misiologie ortodoxă, care să exprime practica misionară concretă a Bisericii ortodoxe. O asemenea reflexiune şi prezentare sistematică este cu atât mai necesară astăzi, cu cât se constată nu numai că mărturia misionară este decisivă pentru medierea în timp şi spaţiu a Tradiţiei, ci şi că această slujire apostolică constituie o sursă de inspiraţie pentru gândirea teologică. Teologia nu este altceva decât articularea în expresie verbală a practicii unei Biserici locale, nu poate fi indiferentă al modul în care acea Biserică exercită lucrarea de propovăduire a Evangheliei şi de zidire a Trupului lui Hristos în timpul şi locul în care este trimisă”.

Definiţie: Misiologia ortodoxă şi ecumenismul este disciplina teologică care expune în mod sistematic şi documentat învăţătura ortodoxă în cadrul activităţii misionare a Bisericii lui Hristos, bazându-se pe principii şi norme conforme cu cerinţele epocii actuale ei, dar în acelaşi timp şi apără doctrina ortodoxă de toate atacurile creştinilor şi necreştinilor, precizează şi îndrumă în baza limitelor doctrinare şi canonice pe credincioşii creştini care sunt, sau vor să fie, în legătură cu alte denominaţiuni sau culte creştine şi necreştine, şi garantează tuturor oamenilor dornici de mântuire, viaţa de comuniune cu Dumnezeu Cel întreit în Persoane : Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, pe pământ şi în Împărăţia Sa veşnică.

2. Scopul:

Ocolind părerile subiective, şi promovând un ton irenic bazat pe dovezi scripturistice (şi nu numai), Misiologia ortodoxă şi ecumenismul întăreşte convingerile credinţei noastre, iar în caz de provocare venită din partea celorlalte denominaţiuni sau culte, promovează un dialog apologetic şi o deschidere ecumenică pentru a putea fi înţeleasă mai bine Ortodoxia de toţi creştinii şi necreştinii. 

Disciplina caută să prezinte practica şi teologia misionară, cum au apărut în viaţa Bisericii şi cum s-au dezvoltat şi cristalizat în fiecare epocă istorică împlinind în acelaşi timp cerinţele mereu noi ale vieţii eclesiale. Materia examinează apoi, natura şi caracterele mărturiei creştine în principalele ei aspecte: evanghelizare, misiune, cult, pastoraţie, apostolat social, organizare parohială. “Studiul vrea să scoată în evidenţă legătura organică dintre natura Bisericii şi natura misiunii, care coincid în modul cel mai deplin în comunitatea liturgică, cu dubla ei semnificaţie: trupul lui Hristos care celebrează Învierea şi se cuminecă Sfintele Taine (“Faceţi aceasta...”) şi poporul pelerin care vesteşte şi aşteaptă împărăţia lui Dumnezeu (“Cu pace să ieşim…”). De aici îndoita mişcare: intrarea liturgică sau adunarea la altar şi ieşirea misionară sau vohodul în lume”.

3. Metoda:

Metoda de lucru în cadrul acestei discipline este aceea de teză şi antiteză, de analiză a obiecţiunilor venite din partea ereticilor şi de acordare a răspunsurilor pe care Biserica le-a avut din totdeauna. În cazul ecumenismului, Biserica nu a făcut altceva decât să-şi deschidă porţile largi pentru a putea fi cunoscută şi explorată mai bine şi mai uşor, de aceea întotdeauna armele şi intenţiile ei au fost defensive.

Ortodoxia, în raport cu celelalte credinţe şi idei religioase, a crezut  că e nevoie mai întâi de o convingere luminată, şi nicidecum de constrângerea justificată sau nejustificată a conştiinţei raţionale a fiecărui om. “Acum noi trebuie să luptăm spiritual, cu armele teologiei, să aducem lumea la credinţă. Numai credinţa în Hristos ne poate reunifica şi ne poate da puterea pe care am avut-o. Altfel, ne prăpădim ca neam. Panta asta a necredinţei pe care mergem duce la prăpastia desfiinţării… Mă tem că nu exagerez”.

4. Împărţirea materiei:
Anul III

SEMESTRUL I

1. Misiologia ortodoxă ca disciplină teologică. Definirea, obiectul, scopul, metoda, împărţirea materiei, necesitatea şi folosul disciplinei.  

2. Istoricul şi literatura disciplinei.   

3. Terminologia misionară.  

4. Temeiuri teologice ale misiunii.  

5. Aspectele misiunii:  -   a. evanghelizarea  

· b. mărturia

· c. slujirea sau diaconia

· d. pastoraţia

6. Perspectiva istorică asupra misiunii ortodoxe:

· a. activitatea misionară a Sfinţilor Apostoli

· b. coordonatele, principii şi metode misionare în activitatea Sfinţilor Apostoli  

· c. misiunea ortodoxă în epoca bizantină  

· d. configuraţia actuală a Ortodoxiei ca rezultat al misiunii creştine ortodoxe

· e. etos misionar ortodox  

7. Exigenţele misiunii: -  a. Predicarea Evangheliei

· b. Transmiterea dreptei credinţe

· c. Transmiterea Tradiţiei  

· d. Indigenizare şi identitate culturală

· e. Lumea şi situaţia ei

· f. Vestea cea bună săracilor  

· g. Misiunea ca zidire a “Trupului lui Hristos” – Biserica

· h. Misiune şi Liturghie

· i. Misiunea şi comunitatea parohială  

· j. Apostolatul mirenilor

· k. Calitatea vieţii creştine

· l. “Liturghie după liturghie”  

SEMESTRUL II

1. Fenomenul sectar: -  a. Noţiuni lămuritoare: Biserică, confesiune, erezie, schismă, cult religios, denominaţiune, sectă.  

· b.  Scurt istoric al fenomenului sectar  

· c. Cauzele apariţiei şi răspândirii sectelor în vremea noastră  

2. Culte neo-protestante (istoric, organizare, pătrundere şi organizarea lor în România, învăţătură, specific):

· a. Cultul creştin baptist  

· b. Cultul adventist de ziua a şaptea  

· c. Cultul creştin după Evanghelie  

· d. Cultul penticostal  

3.  “Grupări, societăţi religioase” mai recente:

· a. Adventiştii reformişti  

· b. Martorii lui Iehova  

· c. Nazarinenii  

· d. Secerătorii  

· e. Betaniştii  

4.  Secte mistice  

5.  Organizaţii religioase spiritiste  

6.  Secte de provenienţă asiatică   

7.  Sincretism religios  

8.  Satanismul  

9.  Procedee şi mijloace de prozelitism    

Anul IV

SEMESTRUL I

1. Revelaţia divină. “Revelaţie deschisă”; profetism şi fals “profetism”; minuni şi false “minuni”.  

2. Căi de păstrare şi transmitere a Revelaţiei divine supranaturale: Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie.  

· a. accesul la Sfânta scriptură; citirea şi interpretarea Sfintei Scripturi.

· b. existenţa, necesitatea şi obligativitatea Sfintei Tradiţii alături de Sfânta Scriptură.

3. Învăţătura creştină despre Dumnezeu – Sfânta Treime.  

4. Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu întrupat, Mântuitorul lumii. Nestorianism şi adopţianism modern.  

5. Biserica – organ de sfinţire şi mântuire a credincioşilor.

· a. Biserica “Trupul lui Hristos” – comuniune şi comunitate a oamenilor cu Dumnezeu  

· b. Preoţia generală şi preoţia sacramentală  

· c. Biserica – locaş de închinare  

· d. Biserica şi Lumea  

6. Condiţiile mântuirii subiective.  

7. Lucrarea Sfântului Duh prin Sfintele Taine şi ierurgii:

· a. Botezul  

· b. Mirungerea   

· c. Euharistia   

· d. Spovedania   

· e. Preoţia  

· f. Nunta   

· g. Maslul  

SEMESTRUL II

1. Cinstirea sfinţilor: -    a. Noţiunea de sfinţenie şi formele de exprimare ale                            cinstirii sfinţilor

· b. Preacinstirea Maicii Domnului  

· c. Cinstirea sfinţilor şi a îngerilor

· d. Cinstirea sfintei Cruci

· e. Cinstirea sfintelor icoane  

2. Eshatologia:

· a. Rugăciunile pentru cei adormiţi

· b. Milenarismul 

3.  Importanţa parohiei pentru misiune:

· a. Probleme ale identităţii creştine

· b. Parohia – cadrul normal de trăire a vieţii creştine

· c. Unitatea internă a parohiei   

4. Dimensiunea misionară a liturghiei.  

5.  Explicarea crezului şi a Liturghiei.  

6.  Participarea mirenilor la misiunea Bisericii

· a. Pregătirea misionară a mirenilor

· b. Rolul familiei creştine în misiune   

7.  Filantropia – parte din misiunea Bisericii.  

8.  Biserica şi societatea.  

9.  Preotul ca misionar.  

10.  Integritatea Bisericii Ortodoxe Române.  

11.  Biserica Ortodoxă şi mişcarea ecumenică.  

12.  Mărturia creştină comună şi ecumenismul local.  

5. Necesitatea şi folosul disciplinei.

 Lucrarea misionară a Bisericii Ortodoxe în general, şi a Bisericii Ortodoxe Române în special, impune câteva principii de lucru, obiective, dar şi perspectivele în stăruinţa de refacere a unităţii tuturor creştinilor.

Misiunea este a Bisericii şi Biserica este misionară în fiinţa sa. “O eclesiologie ortodoxă care nu are ca element component esenţial misiunea este incompletă. Biserica şi misiunea nu pot fi luate separat. A face eclesiologie fără misiune sau în detrimentul misiunii, înseamnă a nu face eclesiologie. La  fel se poate spune şi despre misiune: a face misiune fără eclesiologie înseamnă a face contra misiune”.
 

Dat fiind faptul că propovăduirea Evangheliei s-a adresat tuturor neamurilor (Mat. 28,19-20), şi întregii  făpturi (Mc. 16,15-16), prin lucrarea Sfinţilor Apostoli şi ucenicii acestora, Biserica în unitatea ei structurală s-a confruntat în istorie cu învăţături total sau parţial greşite care au dus în rătăcire pe mulţi dintre propovăduitorii lor. De aici necesitatea şi implicit folosul unei discipline teologice care să expună sistematic doctrina ortodoxă în mod comparativ cu alte învăţături religioase creştine şi necreştine, adaptată fiind prin metodele sale folosite la cerinţele timpului prezent, şi să fie capabilă a răspunde mereu actual tuturor situaţiilor de criză spirituală prin care trec  oamenii vremurilor actuale. “B. O. R.  este concentrată în această perioadă asupra câtorva mari priorităţi pastorale, misionare, diaconale şi ecumenice. Lucrarea Bisericii este, după cum spune Sf. Maxim Mărturisitorul, aceea de a transmite lumii prin har bunătăţile şi darurile pe care Dumnezeu le are prin fire. Astăzi ne aflăm în faţa unor exigenţe misionare noi, de necesitatea transmiterii tradiţiei celei sănătoase către generaţia tânără şi de recreştinarea societăţii secularizate”.


6. Materii înrudite:


Misiologia ortodoxă şi ecumenismul, este o disciplină teologică din cadrul secţiei Sistematice a Teologiei, dar are legături directe cu toate celelalte discipline din spectrul teologic. O bună misiune presupune vaste cunoştinţe biblice, istorice, doctrinare, liturgice, muzicale etc. 
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Cursul 2. Istoricul şi literatura disciplinei. (1 oră)


Misiologia ortodoxă şi ecumenismul, ca disciplină teologică este relativ nouă, deşi a fost studiată de-a lungul vremii în cadrul secţiei Sistematice a Teologiei Ortodoxe şi sub alte denumiri (Îndrumări misionare, Sectologie, Misionarism creştin etc.).

În epoca Bisericii Primare, lucrarea misionară şi de luptă împotriva învăţăturilor greşite o precizau apologeţii creştini în operele lor, dezvoltându-se involuntar o adevărată disciplină teologică: Apologetica, care folosindu-se de intenţii şi arme defensive, se adresa convingător auditorului şi căuta să-l îndrume spre adevărul unic mântuitor. 

De-a lungul istoriei sale, Biserica s-a confruntat cu diferite erezii sau învăţături greşite, dar a luat ferm poziţia prin toate hotărârile sinoadelor locale sau ecumenice.

 Dimensiunea istorico-pascală a misiunii Bisericii

Ideea de misiune a Bisericii are fundamente hristologice şi trinitare. Există o legătură organică între  Sfânta Treime, Învierea din morţi a Mântuitorului şi Misiunea Bisericii. 

Misiunea creştină, în forma primară de exprimare (în limba greacă trimitere, apostolat), îşi avea  fundamentul ei ultim legat de comuniunea cu Sfânta Treime. Ea s-a realizat în trimiterea lui Hristos şi a Duhului în lume de Tatăl, aşa ca noi să participăm la viaţa Sfintei Treimi. Participarea  la viaţa de comuniune a Sfintei Treimi nu este posibilă decât prin improprierea stării ontologice a trupului uman îndumnezeit şi înviat a Fiului lui Dumnezeu făcut Om. 

Misiunea Bisericii este partea constitutivă a fiinţei Sale proprii, este elementul esenţial al vieţii Ei, şi  e cuprinsă în a patra însuşire a Bisericii, apostolicitatea, care nu se referă doar la succesiunea harului sau a preoţiei, ci are în vedere fiinţa misionară a Bisericii
, care în totalitatea ei a fost trimisă în lume, ca să propovăduiască voia unui Dumnezeu înviat.

În Noul Testament se pune accentul, în problema Răscumpărării lumii prin Hristos, permanent pe însuşirea de Fiu a lui Dumnezeu trimis de Tatăl care nu a mers şi nici nu a venit de la Sine, ci de la Dumnezeu, nu prin voia Sa, ci prin voia celui ce L-a trimis. In. 3,17; 5,36; 6,29; 6,38; 8,42; 10,36; 11,42; 17,8; 17,26; Lc. 4,18; Is. 42,7; 61,1.

După împlinirea lucrării care I-a fost dată de Tatăl, lucrare centrată pe restaurarea ontologică prin Înviere a întregului  neam omenesc de la Adam şi până la sfârşitul veacurilor şi după întoarcerea în sânul Sfintei Treimi, Fiul Îl roagă pe Tatăl ca să le trimită pe Mângâietorul care să rămână la ei, In. 14,16, Duh care îi va întării pe toată durata activităţii lor misionare.

Trimiterea Fiului şi a Duhului în lume este expresia iubirii infinite a lui Dumnezeu în trinitatea Sa, în legătură cu lumea căzută în păcat, iubirea care vrea ca noi să fim eliberaţi în Hristos cel înviat şi în Duhul Sfânt de robia păcatului şi a morţii, să dobândim mântuirea şi îndumnezeirea prin har şi să participăm la comuniunea Sfintei Treimi, In. 3,16; I In. 4,9; I In. 5,11-12. 

Prin revărsarea Sfântului Duh, care purcede din Tatăl şi Se odihneşte şi în Hristos Cel înviat, noi Îl avem prezent pe Mântuitorul însuşi, înviat şi înălţat, în inimile noastre, prin harul dumnezeiesc şi mântuitor dobândit prin dumnezeiasca Sa Înviere. II Cor. 13,13; Rom. 5,5.

În acest mod se realizează, prin trimiterea Logosului divin pentru a muri şi învia, dar şi a Duhului, şi astfel se realizează misterul comuniunii noastre harice   cu Dumnezeu în Treime, la fel şi prin Sfintele Taine în Biserică, care este trup eclesial, templu al Duhului Sfânt, casa Sfintei Treimi şi nu în ultimul rând extinderea trupului înviat a lui Hristos în toţi cei ce cred în El.

Comuniunea eclesială a noastră în Hristos, Cel mort şi înviat, prin Duhul Sfânt, revelează misterul comuniunii Sfintei Treimi ca fundament şi scop ultim al Bisericii. Iconomia (ad extra) prin trimiterea Fiului şi a Duhului Sfânt, creştinii participă, prin coborârea Duhului, respectiv prin energiile necreate, la Tatăl prin Fiul în Duhul. Intrarea noastră în comuniunea intertrinitară se realizează prin ascensiunea posibilă, prin harul dumnezeiesc, în Duhul prin Fiul la Tatăl (Sf. Vasile cel Mare, Tratatul despre Duhul Sfânt).

Prin continuarea misiunii şi trimiterii sale, prin puterea Sfântului Duh, Hristos îşi alege pe pământ ucenicii Săi, pe Sfinţii Apostoli., îi trimite în lume ca ei să fie vestitorii şi martorii Evangheliei Împărăţiei cerurilor şi a vieţii veşnice, In. 1,2-3.

“Mergând, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh” Mat. 28,19-20, este adevărata trimitere la misiune, dimensiunea adevărată a ei are loc după Rusalii, când misiunea Apostolilor apare ca o mărturie, consecinţă a biruinţei sale asupra păcatului şi a morţii, o mărturisire a vieţii celei noi, descoperită în lume prin Hristos, în comuniunea Sa cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt. Hristos Cel înviat le spune apostolilor: “Şi zicând acestea, le-a arătat mâinile şi coasta Sa. Deci s-au bucurat ucenicii, văzând pe Domnul. Şi Iisus le-a zis iarăşi: Pace vouă ! Precum M-a trimis pe Mine tatăl, vă trimit şi Eu pe voi” In. 20, 21-22.

Misiunea creştină este mărturia vieţii de comuniune intratrinitară care rezultă din trimiterea Apostolilor de Hristos Cel înviat şi din trimiterea şi revărsarea Duhului Sfânt ca putere venită de sus I In.1,1-5. Dimensiunea fiinţială a misiunii Bisericii e arătată de Sfântul Evanghelist Matei 28, 19-20, ca încorporarea sacramentală în trupul lui Hristos înviat prin care participăm la viaţa de comuniune a Sfintei Treimi, de unde şi râvna noastră de a rămâne în credinţă I Tim.1,10.

 Scopul misiunii ortodoxe este imprimarea vie a vieţii Sfintei Treimi, viaţa noastră având o dimensiune eshatologică în Împărăţia lui Dumnezeu, şi care este o experienţă reală, pe Dumnezeu Îl trăim liturgic, mistic, sacramental. Biserica Ortodoxă coboară cerul pe pământ şi urcă pământul în cer. Misiunea ortodoxă nu este o propagandă a ideilor, sau interese colective sau individuale.

 Scopul este liturghisirea şi filocalizarea existenţei în deplinătatea ei, în ritm pascal, baptismal, euharistic, de unde şi schimbarea omului şi a lumii, înnoirea omului şi a lumii prin taine în care pregustăm veşnicia (Euharistia).
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Cursul 3: Terminologia misionară (1 oră).

Misiunea Bisericii Ortodoxe, în general, şi a Bisericii Ortodoxe Române, în special, presupune ca atât misionarii cât şi creştinii să cunoască şi să înţeleagă corect terminologia misionară. 


“Teologia ortodoxă foloseşte cu precauţie şi chiar suspiciune terminologia misionară care s-a impus în creştinismul occidental în secolele trecute. Ca termen tehnic, cuvântul misiune a fost folosit din secolul XVII, fiind rezervat acţiunii încredinţate specialiştilor, predicatorilor şi societăţilor misionare, trimişi de către Biserica de la centru ( sau Biserica Mamă), pentru a propaga Evanghelia în teritorii necreştine, numite spaţii de misiune. Favorizată de către marile descoperiri geografice, misiunea a devenit uşor o expediţie misionară, în slujba căreia s-au organizat ordine religioase, congregaţii şi societăţi misionare, seminarii şi instituţii de misiologie, comisii pentru necreştini şi disidenţi, enciclici şi predici de evanghelizare. Misiunea presupunea nu numai un teritoriu de încreştinat, ci şi transmiterea unei culturi străine, care era impusă indigenilor odată cu propovăduirea Evangheliei. De asemenea, spaţiul încreştinat era încorporat într-o organizare canonică bisericească. Astfel, Biserica locală care primea Evanghelia era supusă unei duble presiuni: monopolul jurisdicţional al Bisericii care trimitea misionari, şi colonizarea culturală. Din acest punct de vedere, Biserica Occidentală stă sub acuzaţia că a promovat o întreagă ideologie culturală şi sociologică în jurul ideii de misiune, care a fost însoţită adesea de colonizare, de latinizare, de imperialism  cultural, spiritual şi economic”.

1. În primul rând va trebui explicată noţiunea de mântuire, căile şi mijloacele prin care omul contemporan se poate mântui.

Definiţia mântuirii apare în tratatele teologice în formulări mai simple sau mai extinse.

a. Sotiria, sotirion, soxin, în greacă, denumeşte “starea de desăvârşire a omului, recâştigarea stării de sfinţenie, ea fiind darul lui Dumnezeu, prin Iisus Hristos, Care S-a jertfit pentru răscumpărarea noastră, şi urmează a fi însuşită de noi prin îndeplinirea poruncilor şi sfaturilor învăţăturii creştine”. 
 Pe scurt mântuirea este ieşirea de sub robia păcatului şi a morţii şi dobândirea vieţii celei veşnice în comuniune cu Dumnezeu Cel în Treime. Credinţa este cea care mântuieşte, Mat. 9,22; Mc. 5,34; Lc. 8,48. Hristos este Mântuitorul lumii, In. 4,42; 11,27, nu există altă posibilitate de a ne mântui decât prin El, Fapte 4,12; 5,31. Se mântuiesc doar cei care cred că Iisus Hristos este Fiul lui Dumnezeu. Mântuirea este oferită tuturor, Mat. 28,19; Mc. 16,15-16, Fapte 13,26-47, Rom. 11,11, Tit 2,11. Mântuirea este un dar de sus, Lc. 3,6; I Tes. 5,9; Apoc. 7,10; 12, 10, 19,1; Efes. 2,5-8; Rom. 3,24, II Cor. 5,21. Alţi termeni pentru mântuire: răscumpărare, îndumnezeire, viaţă mistică Gal. 2,20. Doctrina despre mântuire cuprinde: 

                                        1. Iconomia mântuirii Efes.1,5, este expresia intimităţii lui Dumnezeu Rom. 5,8.

                                        2.  Mântuirea este un act teandric, mistic, Col. 3,3

                                        3. Jertfa lui Hristos ne-a adus mai mult decât ispăşirea păcatelor sau răscumpărarea, nu mai este stare identică între omul mântuit şi Adam dinainte de cădere, ci mult mai mult, Rom. 8,15. Roadele biruinţei asupra morţii sunt împăcarea şi îndreptarea, Rom. 5,10-18, şi pe Cruce Hristos era în slavă II Cor. 13,4.

                                        4. Umanitatea răscumpărată în Hristos este o fire nouă, îndumnezeită, creaţia se pnevmatizează, se sofianizează, mântuirea primeşte în Ortodoxie dimensiunea cosmică.
  Pr. D. Stăniloae, Învăţătura ortodoxă despre mântuire şi concluziile ce rezultă din ea pentru slujirea creştină în lume, Ox. 2/72.

2. Un alt termen al Misiologiei: Biserica. Este foarte important să arătăm oamenilor că nu există mântuire afară de Biserică, şi în acelaşi timp să facem deosebirile ce se impun între Biserică şi alte biserici sau culte creştine. Etimologie. 


“Poporul lui Dumnezeu”, I Pt. 2, 10, “trupul lui Hristos”, Rom. 12, 4, I Cor. 12, 13, 27, “templul lui Dumnezeu” I Tim. 3, 15,  Efes. 2, 19, I Cor. 3, 16, “Preoţia împărătească” I Pt. 2, 9, “mireasa lui Hristos, Apoc. 21, 2. 

Accentul cade pe caracterul trinitar, teandric şi apostolic al Bisericii. Fiinţa Bisericii în Ortodoxie este definită total diferit faţă de celelalte confesiuni.

3. Sfânta Treime, sau Dumnezeu Cel Unul în fiinţă şi întreit în Persoane, ţinta finală a existenţei noastre, centrul propovăduirii misionare. 

4. Ierarhia bisericească. Cuprinde slujirile confirmate prin hirotonie, care au autoritatea de a conduce în Biserică. Principiul ierarhiei apare în Evrei 7,7, unde se arată că ceea ce este inferior este binecuvântat de ceea ce este superior
. Ierarhia bisericească apare tratată în perioada postapostolică de Sfântul Dionisie Areopagitul.  Trei trepte ale ierarhiei pentru cele trei trepte ale desăvârşirii (purificare, iluminare, desăvârşire). Didahia, Sf. Ignatie.

5. Sfintele Taine. Taina este mister, sacrament. Ca mister, “taina cea din veac ascunsă”, Col.1,26. Ca sacrament este gestul preotului însoţit de o realitate materială ca formă de concretizare a realităţii spirituale (harul divin). Numărul tainelor necunoscut 7 taine este o împărţire scolastică; Petru Lombardul în Apus, Isidor Pelusiotul în Răsărit, preluate de toate mărturisirile de credinţă scrise contra invaziei protestante din sec. XVI şi XVII, vezi Petru Movilă, Dositei, etc.

6. Ecumenism. “Cuvântul desemnează mişcarea susţinută prin Duhul Sfânt, acre redă creştinilor ascultarea voinţei şi dorinţei lui Hristos, manifestată în rugăciunea Sa pentru Unitate (In. 17,20-23). În ciuda separaţiilor şi opoziţiilor între creştini, El are mereu în vedere aspiraţiile către reîntoarcerea la unitate. O mişcare mai vizibilă s-a manifestat la sfârşitul secolului XIX şi începutul secolului XX în Bisericile reformate, în Comuniunea anglicană şi în Bisericile ortodoxe; aceste iniţiative au atins punctul important în 1948 prin C: E: B: . Mişcarea ecumenică a fost oficial agreată de Biserica Catolică prin Conciliul II Vatican, a cărui decret Unitatis redintegratio a fost   promulgat de papa Paul VI în 21 noiembrie 1964. Acţiunea ecumenică poate lua diferite forme, solidare şi complementare:

1. Ecumenismul spiritual

De la separaţiile istorice la rugăciunea pentru Unitate, mereu a fost un loc în viaţa liturgică a marilor grupări creştine de a se ruga unii pentru alţii. Duhul Sfânt bine cheamă pe creştinii ce trăiesc în această rugăciune pentru unitate în convertirea inimii şi sfinţenia vieţii;  Duhul e în rugăciune, suflă, lucrează, face ca fraţii să se întâlnească, toţi copiii lui Dumnezeu dispersaţi (In. 11,52). Acest ecumenism spiritual poate deveni dimensiunea vieţii creştinilor care vor să-L mărturisească împreună pe Iisus Hristos.

2. Ecumenismul doctrinal. Este dialog în credinţă şi despre credinţă. Ecumenismul nu este o disciplină teologică specializată, ci este dimensiunea întregii cercetări teologice.

3. Ecumenismul istoric.  G. Florovsky – profesor de Patrologie la Sainte-Serge – Paris, a propus să se lărgească conceptul de Unitate a Bisericii, aici incluzând toată gândirea numită Tradiţie. Unitatea nu e  afirmată doar în categoria spaţiului geografic, ci şi în cel temporal (Ecumenism in time).

4. Ecumenismul internaţional. Constă în întruniri între persoane şi gândiri private, e ecumenismul ajuns la autorităţile responsabile ale Bisericilor şi numit ca întoarcerea instituţiilor eclesiale spre ele însele.

5. Ecumenismul secular. E angajamentul comun al creştinilor în sarcinile temporale, în slujirea oamenilor, pace, dreptate, dezvoltare socială; el exprimă unirea deja existentă şi pregăteşte Unitatea ce va să vină”.

Mişcarea ecumenică este iniţiativa şi truda bisericilor de a reface unitatea creştină. Începe din iniţiativa protestanţilor, dorinţa de a redobândi ceea ce s-a pierdut (teologii de la Tubingen şi Ieremia II). Conciliile de “unire” sec. XIII şi XV . Începe cu anul 1910 Edinburg. În 1937 ia fiinţă Consiliul Ecumenic.

7. Prozelitism. În limbajul biblic se numeau prozeliţi, păgânii convertiţi la iudaism. Acum numim prin prozelitism atitudinile sau procedeele contrare duhului evanghelic, prin care se încearcă atragerea lumii la comunitatea sa, prin abuz şi ignoranţă din cauza sărăciei lor materiale sau spirituale. Mişcarea ecumenică a pus în discuţie acest aspect. “În experienţa istorică a multor Biserici Ortodoxe, termenul de misiune este asociat cu ideea de prozelitism şi uniatism, evocând efortul întreprins de misionari catolici şi protestanţi, în diferite epoci şi în variate moduri, de a converti credincioşii ortodocşi, socotiţi fie disidenţi, din partea catolică, fie adepţi ai unei religii ritualiste, din partea confesiunilor ieşite din Reformă. O misiune catolică sau protestantă plantată pe un teritoriu ortodox a fost considerată nu numai o contradicţie eclesiologică, deoarece o comunitate ortodoxă nu poate fi un spaţiu misionar în sensul strict al cuvântului, dar şi o sursă de tensiune  socială şi politică, mai ales datorită faptului că vocaţia unei Biserici ortodoxe locale a fost strâns legată de existenţa unui grup etnic sau a unei naţiuni particulare. Există în calendarul ortodox un mare număr de martiri şi mărturisitori – victime ale agresivităţii şi ostilităţilor confesionale, care au luat fie forma uniatismului, fie cea a prozelitismului”.

8. Misiune. Se numeşte acţiunea creştinilor pentru a fi ascultaţi, în tot locul după porunca lui Iisus “Ci veţi lua putere, venind Duhul Sfânt peste voi, şi Îmi veţi fi Mie martori în Ierusalim şi în toată Iudeea şi în samaria şi până la marginile pământului” (Fapt. 1,8). Evanghelizarea lumii, începută prin Apostoli, a traversat secole prinzând forme variate ( a remarca Fapt. 13,3 “Atunci, postind şi rugându-se, şi-au pus mâinile peste ei şi I-au lăsat să plece” şi 15,39 “Deci s-a iscat neînţelegere între ei, încât s-au despărţit unul de altul, şi Barnaba, luând pe Marcu, a plecat cu corabia la Cipru” ). Secolul XIX a văzut o foarte mare dezvoltare a Misiunilor în totalitatea confesiunilor creştine. Această dezvoltare a făcut să apară dezavantajul  scandalului divizării creştinilor.
 


Astăzi, noţiunea de misiune este degajată definitiv de conotaţia ei teritorială (a planta biserici în spaţii de misiune, necreştine sau disidente) şi de legătura istorică cu procesul de colonizare şi de dominaţie culturală. O clarificare a noţiunilor misiologice tradiţionale a fost posibilă datorită unei mutaţii radicale în istoria misiunilor, care s-a exprimat, pe plan isnstituţional, prin includerea Consiliului Internaţional al Misiunilor în structura C: E: B: , la New Delhi, în 1961”. 


Începând cu secolul XX terminologia misionară a fost redefinită, a fost pătrunsă de un caracter ecumenic, astfel că C. E. B. în sesiunea iulie 1982, a aprobat şi recomandat documentul intitulkat Misiune şi Evanghelizare. Acest document este o declaraţie comună, ecumenică, care vede convergenţa teologiei misionare actuale şi nicidecum controversele şi interesele unor biserici şi grupări disidente. Bisericile ortodoxe au participat activ la elaborarea acestui document, redefinind din punct de vedere misionar termenii şi priorităţile societăţii actuale atât cultural cât şi social. “În teologia de azi, misiunea tinde din ce în ce mai mult  să devină un termen inclusiv, cuprinzând: propovăduirea cuvântului sau evanghelizarea, lucrarea sacramentală sau cultul, spiritualitatea sau pietatea creştinilor, activitatea pastorală şi slujirea diaconală. Pentru raţiuni de ordin terminologic, se pot totuşi identifica mai multe noţiuni misionare specifice”
.
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 TERMINOLOGIA MISIONARĂ  -   PR. PROF. I. BRIA
Teologia ortodoxă foloseşte cu precauţie şi chiar suspiciune terminologia misionară care s-a impus în creştinismul occidental în secolele trecute. Ca termen tehnic, cuvântul „misiune” a fost folosit din secolul XVII, fiind rezervat acţiunii încredinţate specialiştilor, predicatorilor şi  societăţilor misionare, trimişi de către Biserica de la centru (sau „Biserica mamă”), pentru a propaga Evanghelia în teritorii necreştine, numite „spaţii de misiune”. Favorizată de către marile descoperiri geografice, „misiunea” a devenit uşor o „expediţie misionară”, în slujba căreia s-au organizat ordine  religioase, congregaţii şi societăţi misionare, seminarii şi instituţii de misiologie, comisii pentru necredincioşi şi disidenţi, enciclici şi predici de evanghelizare. „Misiunea” presupunea nu numai un teritoriu de încreştinat, ci şi transmiterea unei culturi străine, care era impusă indigenilor odată cu propovăduirea Evangheliei. De asemenea, spaţiul încreştinat era încorporat într-o organizare canonică bisericească. Astfel, Biserica locală care primea Evanghelia era supusă unei duble presiuni: monopolul  jurisdicţional al Bisericii care trimitea misionari, şi colonizarea culturală. Din acest punct de vedere, Biserica Occindentală stă sub acuzaţia că a promovat o întreagă ideologie culturală şi sociologică în jurul ideii de misiune, care a fost  însoţită adesea de colonizare, de latinizare, de imperialism cultural, spiritual şi economic.

În experienţa istorică a multor Biserici Ortodoxe, termenul „misiune” este asociat ci ideea de prozelitism şi  uniatism, evocând efortul întreprins de misionari catolici şi protestanţi, în diferite epoci şi în variate moduri, de a converti credincioşii ortodocşi , socotiţi fie disidenţi, din partea catolică, fie adeptă, ai unei religii ritualiste, din partea confesiunilor ieşite din Reformă. O „misiune” catolică sau protestantă pe un teritoriu ortodox a fost considerată nu numai o contradicţie ecloziologică, deoarece o comunitate ortodoxă nu poate fi un spaţiu misionar în sensul strict al cuvântului, dar şi o sursă de tensiune socială şi politică, mai ales datorită faptului că vocaţia unei Biserici ortodoxe locale a fost strâns legată de experienţa unui grup etnic sau a unei naţiuni particulare. Există în calendarul ortodox un mare număr de martiri şi mărturisitori – victime ale agresivităţii şi  ostilităţilor confesionale, care au luat fie forma uniatismului, fie cea a prozelitismului.

Astăzi, noţiunea de „misiune” este degajată definitiv de conotaţia ei teritorială (a planta biserici în „spaţii de  misiune”, necreştine sau disidente) şi de legătura istorică cu procesul de colonizare şi de dominaţie culturală. O clarificare a noţiunilor misiologice tradiţionale a fost posibilă datorită unei mutaţii radicale în istoria misiunilor, care s-a exprimat, pe plan instituţional, prin includerea Consiliului Internaţional al Misiunilor în structura Consiliului Ecumenic al  Bisericilor, la New Delhi, în 1961.

În prezent, terminologia misionară este redefinită în  texte cu caracter ecumenic. Comitetul central al Consiliului Ecumenic, în sesiunea din iulie 1982, a aprobat şi a recomandat Bisericilor membre documentul: Misiune şi Evanghelizare, O declaraţie ecumenică, document care rezumă marile convergenţe ecumenice în teologia misionară de aici. Bisericile Ortodoxe nu numai că au participat la redactarea acestui document misionar ecumenic, ci au fost şi sunt preocupate să se redefinească din punct de vedere misiologic în perspectiva contextului cultural şi social al lumii de azi. În acest scop, în ultimii ani, Comisia de Misiune şi Evanghelizare a Consiliului Ecumenic a organizat o serie de consultaţii ortodoxe cu subiecte misionare. (Vezi lista acestora, la pagina 131).

În teologia de azi, misiunea tinde din ce în ce mai mult să devină un termen inclusiv, cuprinzând: propovăduirea cuvântului sau evanghelizarea, lucrarea sacramentală sau cultul, spiritualitatea sau pietatea creştinilor, activitatea pastorală şi slujirea diaconală. Pentru acţiuni de ordin terminologic, se pot totuşi identifica mai multe noţiuni misionare specifice.

Misiune (de la verbul mitto-ere = a trimite) înseamnă trimiterea Bisericii în lume, în vederea extinderii împărăţiei lui Dumnezeu, inaugurată de Iisus Hristos pe pământ. Misiunea se întemeiază nu numai pe porunca explicită a lui Iisus Hristos către Apostolii Săi, de a propovădui Evanghelia, de a chema la pocăinţă şi de a boteza în numele Sfintei Treimi: „Drept aceea, mergeţi, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh” (Matei, 28, 19); ci, mai ales, pe trimiterea văzută a Fiului şi a Duhului Sfânt, voită şi iniţiată de Tatăl: „Precum M-a trimis peMine Tatăl, aşa vă trimit şi Eu pe voi”. (Ioan, 20, 21). Misiunea Bisericii ăşi are punctul ei de plecare în însăşi viaţa intimă a lui Dumnezeu, în mişcarea iubirii Tatălui către Fiul şi, prin Aceasta, către întreaga lume. Fiul lui duce la împlinire „trimiterea” Sa văzută în faptul învierii; de aceea Hristos Cel înviat, Cel care are toată puterea, în cer şi pe pământ (Matei, 28, 18), Cel care împărtăşeşte supunând toate sub picioarele Lui şi desfiinţând orice domnie, stăpânire şi putere (I Cor., 15, 24-27), este Cel care trimite pe Apostoli să propovăduiască Evanghelia. În perspectiva învierii, misiunea Bisericii are dimensiuni noi: ea  nu se limitează numai la predicarea orală a Evangheliei, ci include iertarea păcatelor (Ioan, 20, 23) prin botez (Fapte, 2, 38), stăpânire asupra puterilor răului (Matei, 10, 1) şi vindecarea celor bolnavi (Luca, 9, 1-2). Or, toate acestea sunt semne ale veacului  viitor, manifestări ale împărăţiei lui Dumnezeu (Evr., 6, 5; Apoc., 12, 10). Misiunea nu este altceva decât extinderea împărăţiei lui Dumnezeu pe pământ, prin puterea lui Hristos cel înviat (Fapte, 4, 33).

Astăzi se face o legătură mai organică între misiunea internă şi externă, deoarece Biserica nu este trimisă către un anumit „spaţiu de misiune”, în afară, ci în lume, iar lumea se poate găsi în orice loc şi în orice timp.

Cursul 4: Temeiuri teologice ale misiunii. ( 1 oră)

Despre temeiul teologic al misiunii. Treime şi misiune.

Ideea de misiune a Bisericii are fundamente trinitare şi hristologice. Există o legătură între Treime, Hristos şi Misiune. 

Cercetările mai noi au subliniat că misiunea creştină, în forma primară de exprimare (în limba greacă trimitere, apostolat), fundamentul ei ultim era legat de comuniunea cu Sfânta Treime. Ea s-a realizat în trimiterea lui Hristos şi a Duhului în lume de Tatăl, aşa ca noi să participăm la viaţa Sfintei Treimi.

Misiunea Bisericii este partea constitutivă a fiinţei Bisericii, e elementul esenţial al vieţii Ei, şi  e cuprinsă în a patra însuşire a Bisericii, apostolicitatea, care nu se referă doar la succesiunea harului sau a preoţiei, ci are în vedere fiinţa misionară a Bisericii
, care în totalitatea ei a fost trimisă în lume, ca să propovăduiască marile fapte I Pt. 2, 9.

În Noul Testament se pune accentul, în problema lui Hristos, permanent pe însuşirea de Fiu a lui Dumnezeu trimis de tatăl care nu a mers şi nici nu a venit de la Sine, ci de la Dumnezeu, nu prin voia Sa, ci prin voia celui ce L-a trimis. In. 3,17; 5,36; 6,29; 6,38; 8,42; 10,36; 11,42; 17,8; 17,26; Lc. 4,18; Is. 42,7; 61,1. “Deci, precum a murit după trup pentru noi, ca om, deşi era Dumnezeu după fire, şi precum, aşezat fiind între cei creaţi şi sub jug pentru umanitate, deşi era Domnul tuturor, numeşte pe tatăl Său Dumnezeu, aşa afirmă că Se sfinţeşte pe Sine pentru noi, ca să treacă faptul acesta la noi, pentru ca fiind înnoită firea noastră în El ca pârgă, să fim şi noi sfinţiţi în El în Adevăr, adică în Sfântul Duh. «Căci Duhul este Adevărul», după cuvântul lui Ioan (I In. 5,10). Fiindcă Duhul Lui nu e altul decât Fiul, potrivit raţiunii fiinţei, ca cel ce este în El şi prin El iese. Şi spune (Fiul) că a fost trimis în lume, deşi era în ea şi înainte de înomenire, fiindcă era în lume, deşi lumea nu-L cunoştea, după cum s-a scris (In. 1,10), arătând că modul trimiterii nu s-a făcut decât prin ungerea prin Sfântul Duh, întrucât S-a făcut om şi S-a arătat înger de mare sfat (Is. 9,6), prin asemănarea cu slujirea proorocească”.

După împlinirea lucrării care I-a fost dată de Tatăl, şi după întoarcerea în sânul Sfintei Treimi, Fiul Îl roagă pe Tatăl ca să le trimită pe Mângâietorul care să rămână la ei, In. 14,16.

Trimiterea Fiului şi a Duhului în lume este expresia iubirii infinite a lui Dumnezeu în trinitatea Sa, în legătură cu lumea căzută în păcat, iubirea care vrea ca noi să fim eliberaţi în Hristos şi Duhul Sfânt de robia păcatului şi a morţii, să dobândim mântuirea şi îndumnezeirea prin har şi să participăm la comuniunea Sfintei Treimi, In. 3,16; I In. 4,9; I In. 5,11-12. “Apostolia sau trimiterea la propovăduire a lui Hristos e strâns unită cu sfinţirea prin Duhul şi în Duhul, sau în Adevărul lui Hristos. Această legătură se arată până azi în Biserică. Arhiereii şi preoţii trimişi la propovăduire se sfinţesc. Sfinţirea e o aşezare a lor în Adevărul, Care este Hristos, sau în Deuhul, Care este Adevărul viu al lui Hristos. Adevărul face pe om sfânt şi-I dă entuziasm în propovăduirea Lui. Dimpotrivă, minciuna îl lipseşte de curăţie, de bunătate, îl arată stăpânit de egoism. Cu Hristos începe sfinţirea firii omeneşti prin El însuşi ca om”.

Prin revărsarea Sfântului Duh, care purcede din Tatăl şi se odihneşte în Fiul din veci, noi Îl avem prezent pe Hristos însuşi, înviat şi înălţat în inimile noastre, prin harul dumnezeiesc şi mântuitor dobândit de la Hristos II Cor. 13,13; Rom. 5,5.  

Prin acest mod se realizează, trimiterea lui Hristos şi a Duhului, misterul comuniunii harice a noastre cu Dumnezeu în treime, la fel şi în Biserică care este trup eclesial, templu al Duhului Sfânt, casa Sfintei Treimi. Comuniunea eclesială a noastră în Hristos, prin Duhul Sfânt, revelează misterul comuniunii Sfintei Treimi ca fundament şi scop ultim al Bisericii.

Iconomia (ad extra) prin trimiterea Fiului şi a Duhului Sfânt, creştinii participă, prin coborârea Duhului, respectiv prin energiile necreate, la Tatăl prin Fiul în Duhul.

Intrarea noastră în comuniunea intertrinitară se realizează prin ascensiunea posibilă, prin harul dumnezeiesc, în Duhul prin Fiul la Tatăl. Legătura Tatălui prin Fiul în Duhul Sfânt trimis în lume ca foc şi lumină ipostatică ce străluceşte în Hristos, e posibilă doar prin Duhul care face toată creaţia să poată fi sofianizată, îndumnezeită şi ca să poată regăsi în Hristos. De aceea prin odihnirea şi strălucirea Sfântului Duh din Trupul lui Hristos în lume, Tatăl nu mai priveşte în Hristos doar strălucirea proprie, ci vede în Fiul întrupat toată creaţia care prin El Îl poate contempla pe Tatăl. Prin Hristos în Duhul Sfânt, lumea Îl poate cunoaşte pe Dumnezeu şi Îl poate trăi ca Treime de Persoane. Dacă Duhul Sfânt porneşte din Tatăl prin purcedere şi se opreşte în Fiul, din veci având o orientare către Persoană spre a Se putea odihni deplin în Ea şi pentru a-şi confirma şi prin aceasta caracterul Său personal, pe planul iconomic Duhul trimis de Fiul Se orientează spre om oprindu-se prin harul divin în el şi îndumnezeindu-l. Omul ca persoană în comuniune cu Dumnezeu şi cu semenii este destinatarul Duhului Sfânt. “Tatăl Îl adresează Cuiva. Fiul nu este adresat cuiva, El este «la Tatăl», cum spune Sfântul Ioan în prologul său. Dar Sfântul Duh are o adresă, El Îl are pe Fiul ca destinatar şi de asemenea pe noi, în măsura în care ne unim cu Fiul. El este persoana divină care are o intenţie şi o orientare; este către Fiul, şi implicit către noi”,
 ca unii ce avem aceeaşi fire cu Fiul lui Dumnezeu făcut om. Odihnindu-Se în El, Se odihneşte în toţi cei ce sunt uniţi cu Fiul întrupat şi Duhul ne este adresat şi nouă în măsura în care devenim şi noi fii ai Tatălui, în măsura în care trupul nostru e curăţit de patimi şi devine mediu propice pentru transparenţa Sfântului Duh în El, pe măsură ce devine duhovnicesc. Întreg omul, ca trup şi suflet, se sofianizează şi devine transparent luminii dumnezeieşti, fiinţa noastră devine «teofană» şi aceasta datorită conlucrării libere dintre natura umană şi harul divin. “Natura umană, ca deschidere spre infinit, este singura natură capabilă să primească în sine infinitul în persoană”.

Prin continuarea misiunii şi trimiterii Sale, prin puterea Sfântului Duh, Hristos îşi alege pe pământ ucenicii Săi, pe Sfinţii Apostoli, îi trimite în lume ca ei să fie vestitorii şi martorii Evangheliei Împărăţiei cerurilor şi a vieţii veşnice, In. 1,2-3.

Mat. 10,1-7, misiunea de probă în Galileea, înainte de patimi şi Înviere.

Mat. 28,19-20, adevărata trimitere, dimensiunea adevărată după Rusalii, misiunea Apostolilor apare ca o mărturie, consecinţă a biruinţei sale asupra păcatului şi a morţii, o mărturisire a vieţii celei noi, descoperită în lume prin Hristos, în comuniunea sa cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt. Hristos le spune apostolilor: In. 20, 21-22; Fp. 1,8.

Misiunea creştină este mărturia vieţii de comuniune intratrinitară care rezultă din trimiterea Apostolilor de Hristos şi din trimiterea şi revărsarea Duhului Sfânt ca putere venită de sus I In.1,1-5.

Dumnezeu este lumină I In. 1,5 şi Iubire I In 4,8-9.

Apostolii sunt trimişi pentru a vesti viaţa iubirii Sfintei Treimi, care S-a revelat popoarelor în iconomia lui Hristos şi a Duhului de la Întrupare până la Rusalii (Mt. 28,18), şi a lumii şi a creaţiei întregi Mc. 16,15.

Viaţa nouă este ascunsă în Cuvintele Evangheliei despre Împărăţia lui Dumnezeu, în harul Sfintelor taine, în poruncile lui Hristos (Sfântul Marcu Ascetul).

Dimensiunea fiinţială a misiunii Bisericii e arătată de Sfântul Evanghelist matei 28, 19-20, încorporarea sacramentală în trupul lui Hristos prin care participăm la viaţa de comuniune a Sfintei Treimi, de a rămâne în credinţă I Tim.1,10.

Misiunea Apostolilor şi a Bisericii Primare, e legată de trimiterea Fiului şi a Duhului de Tatăl în lume pentru viaţa lumii.

Scopul lucrării lui Hristos în lume, continuată de Apostoli şi de Biserică, e în dimensiunea cosmică şi eclesiologică a ei, acest scop e subliniat de Sf. Ap. Pavel Efes. 1,23, recapitularea creaţiei şi unificarea ei în Hristos, în Trupul Său care este Biserica, prin unitatea de credinţă, Sfintele taine şi creşterea în Trupul Său. Biserica prelungeşte şi realizează misiunea şi trimiterea lui Hristos Efes. 4,11-13.

Misiunea Bisericii, de la Pavel, e valabilă şi azi, unitatea creaţiei şi umanităţii în unitatea acestei credinţe în Sfânta Treime, a aceluiaşi Botez, Euharistie.

Progresul în desăvârşire şi unitate îl oferă Biserica care are responsabilitate dublă, internă şi externă.

Misiunea Bisericii, înţeleasă şi practicată diferit de confesiunile creştine în trecut şi azi; ele au abandonat Biserica Apostolică cea una, credinţa, Tradiţia, viaţa sacramentală, mistico-ascetică pe care Biserica Ortodoxă a păstrat-o.

Istoria arată că d. p. d. v. al misiunii Biserica Ortodoxă (intern şi extern), e o Biserică vie şi activă, constrânsă de factori istorici nefavorabili. Bisericile Orientale îşi fac misiunea  prin apărarea, propovăduirea şi transmiterea propovăduirii apostolice în ţările lor.

Pentru apărarea credincioşilor Iuda v. 4; Biserica luptă cu eroism, datoria Bisericii Ortodoxe este mişcarea  ca prestare spaţială şi temporală în spaţiul ortodox.

Scopul misiunii ortodoxe este de apărare, aprofundare şi transmiterea Ortodoxiei la popoare şi culturi diferite în condiţii istorice, în fidelitate cu tradiţia apostolică.

 Valoarea centrală a misiunii Ortodoxiei este de a apăra credinţa şi structurile dogmatice şi comunitare care exprimă cu fidelitate adevărata Tradiţie a Bisericii apostolice ca mod de transmitere a vieţii celei noi, revelată prin Hristos şi Duhul Sfânt.

Experienţa vie şi nemijlocită a Bisericii cu Sfânta Treime care este accesibilă oricărui credincios. Harul Sfintelor Taine celebrate de cler în mod neîntrerupt (succesinea apostolică), poruncile, rugăciunile, viaţa ascetico-mistică, cultul, Filocalia, toate sunt forme de revelaţie a lui Dumnezeu.

 Scopul misiunii ortodoxe este imprimarea vie a vieţii Sfintei Treimi, viaţa noastră având o dimensiune eshatologică în Împărăţia lui Dumnezeu, şi care este o experienţă reală, pe Dumnezeu Îl trăim liturgic, mistic, sacramental.

Biserica Ortodoxă coboară cerul pe pământ şi urcă pământul în cer. Misiunea ortodoxă nu este o propagandă a ideilor, sau interese colective sau individuale.

 Scopul este liturghisirea şi filocalizarea existenţei în deplinătatea ei, în ritm pascal, baptismal, euharistic, de unde şi schimbarea omului şi a lumii, înnoirea omului şi a lumii prin taine în care pregustăm veşnicia (Euharistia).

Misiunea ortodoxă este eclesiologia ortodoxă adevărată legată de hristologie şi triadologie.

Mijloacele, definiţia, scopul, sunt date în Hristos Unul din Treime făcut om pentru ca să ne îndumnezeiască, să ne introducă în comuniunea Sfintei Treimi.

Problemele grele, sărăcia, drogul, crima organizată, prozelitismul sectar, formalismul, scolasticismul din Biserică sunt semne care fac dovada că Biserica trebuie să se înnoiască, să se deschidă.

Final: dacă Treimea nu e baza oricărei realităţi ajungem la moartea spirituală (Florensky), Treimea sau iadul. Criza de azi constă în neparticiparea la viaţa Sfintei Treimi.

Misiunea Bisericii şi aspectele ei.
Evanghelizarea, sau propovăduirea Evangheliei.
1. Evanghelizarea, sau propovăduirea Evangheliei.

Cuvântul Evanghelie vine din gr. Evanghelion, lat. Evangelium. În Noul Testament, prin Evanghelie se înţelege “vestea cea bună”, revelaţia slavei lui Dumnezeu în persoana şi lucrarea mântuitoare a lui Iisus Hristos, precum şi mesajul sau conţinutul acestei descoperiri cuprins în predica şi învăţătura lui Iisus, Mc. 13,10 “Ci mai întâi Evanghelia trebuie să se propovăduiască la toate popoarele”, Mc. 14,9 Oriunde se va propovădui Evanghelia, în toată lumea, se va spune şi ce a făcut aceasta, spre pomenirea ei”,  Rom. 2,16 “În ziua în care Domnul va judeca, prin Iisus Hristos, după Evanghelia mea, cele ascunse ale oamenilor”,    Filip. 4,3 “ …ajută-le lor ca pe unele care au luptat pentru Evanghelie…”
. “Sfinţenia evanghelică, pune în mod constant creştinul sub regimul Evangheliei: «Fiţi desăvârşiţi precum tatăl vostru cel cresc desăvârşit este» (Mat. 5,48). Sfinţenia Tatălui ceresc ! Această sfinţenie este dezvăluită în mesajul evanghelic, şi este precizat ceea ce face noutatea şi originalitatea Evangheliei atât prin raportul faţă de alte perioade ale revelaţiei biblice, cât şi prin raportul altor experienţe etice şi religioase extra-biblice”.

Iisus Hristos a arătat că există o diferenţă radicală între Lege şi Evanghelia Sa, care se axează pe porunca iubirii desăvârşite, care include şi pe duşmani. Mat. 5, 43- 44 “Aţi auzit că s-a zis să iubeşti pe aproapele tău şi să urăşti pe vrăjmaşul tău. Iar eu vă zic vouă: să vă iubiţi pe vrăjmaşii voştri, binecuvântaţi pe cei ce vă blestemă, faceţi bine celor ce vă urăsc şi rugaţi-vă pentru cei ce vă vatămă şi vă prigonesc”.  Iisus precizează că tocmai în paradoxul iubirii şi al jertfei pentru alţii constă Evanghelia Sa,
 Mat. 5,48 “Fiţi, dar voi desăvârşiţi, precum tatăl vostru Cel ceresc desăvârşit este”. “Legea, toate legile, antrenează pocatul şi condamnarea; Evanghelia, şi numai Evanghelia singură, în solitudinea semantică a cuvântului său, produce mântuirea”.

Evanghelia lui Hristos este şi puterea lui Dumnezeu spre mântuire a tuturor,  elini şi iudei , Rom.1,16  “Căci eu nu mă ruşinez de Evanghelia lui Hristos, pentru că este putere a lui Dumnezeu spre mântuirea  a tot celui ce crede, iudeului întâi, şi elinului”, Efes. 1,3 “Binecuvântat fie Dumnezeu şi Tatăl Domnului nostru Iisus Hristos, Cel ce,  întru Hristos ne-a binecuvântat pe noi…”, I Cor 15, 1-2  “Vă aduc aminte fraţilor Evanghelia pe care v-am binevestit-o, pe care aţi şi primit-o, întru care şi staţi, prin care şi sunteţi mântuiţi; cu ce cuvânt v-am binevestit-o – dacă o ţineţi cu tărie, afară numai dacă n-aţi crezut în zadar”. “Sfinţenia omului evanghelic se caracterizează prin trăsăturile următoare: a). Hristocentric. Hristos, imaginea perfectă a Tatălui, este modelu şi măsura sfinţeniei creştine. Existenţa sa, ascultarea faţă de Tatăl, disponibilitatea sa pentru trimitere, rigoarea şi coerenţa vieţii Sale, rezistenţa sa la ispite şi simpatia sa faţă de oricine se găsea în situaţie delicată… toate sunt trăsături la care trebuie să fie atent cel care vrea să-I urmeze lui Hristos. Numai referinţa la Iisus din Nazaret justifică inspiraţia creştină a unui stil de viaţă şi întemeiază o etică evanghelică. De altfel, recursul la Evanghelie constituie  raţionamentul ultimului apel  spre conduita credinciosului către Biserică. b) Spiritual. Altfel spus o viaţă animată şi dirijată prin Duhul. Duhul Sfânt, «Duhul lui Hristos» (I Pt. 1,11), chezaşul misiunii Fiului (In. 16,13), reprezintă norma interioară a credinciosului şi a Bisericii în timpul care se scurge  de la Înălţare şi reîntoarcerea finală a lui Hristos. Duhul produce roadele întregii îndumneteiri în inima ucenicului lui Hristos (Col. 3,12; Gal. 5,22; Rom. 6,22), El conduce acţiunile «cum se cuvine sfinţilor» (Efes. 5,3). c) Eclesial. Comunitatea ucenicilor este locul naşterii şi credinţei omului în Iisus Hristos. Nimic nu-I mai costisitor  pentru omul evanghelic decât de a fi privat de comuniune ekklesia (comuniunea celor chemaţi), parte integrantă a fiinţei sale. Prin şi în Biserică, omul evanghelic îşi atinge scopurile propriei sale vieţi: în meditaţie şi în înţelegerea Cuvântului, în slujirea euharistică, în dragostea pentru fraţii săi, cu care, ca pietre vii, el construieşte «casă duhovnicească, preoţie sfântă, ca să aduceţi jertfe duhovniceşti» (I Pt. 2,5) ”.

Evanghelia este însuşi Hristos. Sf. Ignatie în Epistola către Filadelfieni spune: “Buni erau şi preoţii (vechii legi), dar mai bun arhiereul, căruia îi erau încredinţate sfintele sfintelor, singurul căruia i s-au încredinţat cele ascunse ale lui Dumnezeu; el este uşa Tatălui, prin care intră Avraam, Isaac, profeţii, Apostolii şi Biserica. Toate acestea duc la unirea cu Dumnezeu. Evanghelia, însă, are ceva deosebit: venirea Mântuitorului, a Domnului nostru Iisus Hristos, patimile Lui şi învierea. Profeţii cei iubiţi L-au vestit; Evanghelia, însă, este desăvârşirea nemuririi. Toate (V. T. şi N. T. ) sunt deopotrivă bune, de credeţi în dragoste”.

 La începutul Bisericii prin Evanghelie se înţelegea predica orală a Apostolilor, apoi aceasta  s-a consemnat în scris. Didahia, sau Învăţătura celor 12 Apostoli, ne îndeamnă zicând: “Mustraţi-vă unul pe altul, nu cu mânie, ci în pace, cum este scris în Evanghelie…rugăciunile voastre, milosteniile şi toate faptele voastre aşa să le faceţi, cum este scris în Evanghelia Domnului nostru”.
        

Petru Damaschinul, cu privire la evanghelizare precizează: “deci cel  ce a putut înţelege în parte harul Sfintei Evanghelii şi cele ce  se află în ea, adică faptele şi învăţăturile Domnului, poruncile şi dogmele lui, înfricoşările şi făgăduinţele, acela ştie ce comori neîmpuţinate a aflat, măcar că nu poate povesti despre ele cum trebuie, pentru că cele cereşti sunt negrăite. Căci Hristos s-a ascuns în Evanghelie şi cel ce vrea să-L afle pe El, trebuie să vândă mai întâi toate averile sale şi să cumpere Evanghelia, ca nu numai să-L poată afla pe El din citire, ci Să-L primească în sine, prin urmarea vieţuirii Lui în lume. Fiindcă cel ce caută pe Hristos, zice Sf. Maxim Mărturisitorul, nu trebuie să-L caute pe El în afară, ci în sine însuşi, adică să s e facă cu trupul şi cu sufletul nepăcătos ca Hristos, după cât e cu putinţă omului şi să păzească mărturia conştiinţei cu toată puterea, ca să împărăţească peste toată voia sa şi să o biruiască prin dispreţuirea ei, chiar dacă e sărac şi fără slavă, din punct de vedere al lumii".
                                       
Hristos Mântuitorul îşi întemeiază Biserica pe mărturia credinţei în dumnezeirea Sa Mat. 16, 16-18 “Răspunzând Simon Petru a zis: Tu eşti Hristosul, Fiul lui Dumnezeu celui viu. Iar Iisus, răspunzând, I-a zis: fericit eşti Simone, fiul lui Iona, că nu trup şi sânge ţi-au descoperit ţie aceasta, ci Tatăl Meu, Cel din ceruri. Şi Eu îţi zic ţie, că tu eşti Petru şi pe această piatră voi zidi Biserica Mea şi porţile iadului nu o vor birui”.

În cadrul evanghelizării făcute de Hristos exista un acord deplin între învăţătura pe care o propovăduia şi viaţa Sa. In. 17, 19 “Pentru ei Eu Mă sfinţesc pe Mine însumi, ca şi ei să fie sfinţiţi întru adevăr”, In. 8,46 “Cine dintre voi Mă vădeşte de păcat? Dacă spun adevărul, de ce voi nu mă credeţi?”.

 Hristos învăţa cu cuvântul şi cu fapta In. 5,30 “Fac voia Celui ce M-a trimis…”, In. 6,38 “M-am pogorât din cer nu ca să fac voia Mea, ci voia Tatălui Meu care M-a trimis”, Mat. 28, 19-20  “Drept aceea, mergând, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh, Învăţându-le să păzească toate câte v-am poruncit vouă, şi iată eu sunt cu voi în toate zilele, până la sfârşitul veacului”. Verbul gr. matitevsate, înseamnă a învăţa cu cuvântul, dar şi cu fapta. La fel şi ucenicii Săi, învăţau cu cuvântul şi fapta. Mat. 5,16, “Ca văzând faptele voastre cele bune şi să slăvească pe tatăl vostru Cel din ceruri”.

Apostolii au avut, în cadrul evanghelizării, o misiune de îndeplinit. II Cor. 6,4-6 “Ci în toate înfăţişându-ne pe noi înşine ca slujitori ai lui Dumnezeu în multă răbdare, în necazuri, în nevoi, în strâmtorări, în bătăi, în temniţă, în tulburări, în osteneli, în privegheri, în posturi, în curăţie, în cunoştinţă, în îndelungă-răbdare, în bunătate, în Duhul Sfânt, în dragoste nefăţarnică”, I Cor. 4,12-13 “Şi ne ostenim, lucrând cu mâinile noastre. Ocărâţi fiind, binecuvântăm. Prigoniţi fiind noi răbdăm. Huliţi fiind, ne rugăm. Am ajuns ca gunoiul lumii, ca măturătura tuturor, până astăzi”,  Filip. 4,9 “Cele ce aţi învăţat şi aţi primit şi a ţi auzit şi aţi văzut la mine, acestea să le faceţi, şi Dumnezeul păcii va fi cu voi”, I Pt. 5,3 “Nu ca şi cum aţi fi stăpâni peste Biserici, ci pilde făcându-vă turmei”.

Temeiuri scripturistice pentru răspunderea propovăduirii Evangheliei. Evr. 12,1-2 “De aceea şi noi, având împrejurul nostru atâta nor de mărturii, să lepădăm orice povară şi păcatul ce grabnic ne împresoară şi să alergăm cu stăruinţă în lupta care ne stă înainte. Cu ochii aţintiţi asupra lui Iisus începătorul şi plinitorul credinţei, Care pentru bucuria pusă înainte-I a suferit Crucea, n-a ţinut seama de ocara ei şi a şezut de-a dreapta tronului lui Dumnezeu.”, I Tes. 1,6  “Şi voi v-aţi făcut următori ai noştri şi ai Domnului, primind cuvântul cu bucuria Duhului Sfânt, deşi aţi avut multe necazuri”. 

Propovăduirea Evangheliei trebuie să fie de bună calitate. I Tim. 3,2 “Episcopul… destoinic să înveţe pe alţii”, II Tim. 4,2 “Propovăduieşte cuvântul, stăruieşte cu timp şi fără timp, mustră, ceartă, îndeamnă, cu toată îndelunga-răbdare şi învăţătura”, I Tim. 4,12 “Nimeni să nu dispreţuiască tinereţile tale, ci fă-te pildă credincioşilor cu cuvântul, cu purtarea, cu dragostea, cu duhul, cu credinţa, cu curăţia”.

Propovăduirea este funcţia esenţială a vieţii Bisericii. Propovăduirea există doar în cadrul Revelaţiei.

Kerigma apostolică, de la vb. kirisin, I Tim. 2,7 “Spre aceasta am fost pus propovăduitor şi apostol (adevăr grăiesc, în Hristos nu mint) – învăţător neamurilor, în credinţă şi adevăr”, II Tim. 1,11 “Spre aceasta am fost pus eu propovăduitor şi apostol şi învăţător al neamurilor”, II Cor. 4,5 “Căci nu ne propovăduim pe noi înşine, coi pe Hristos Iisus, Domnul, iar noi înşine suntem slugile voastre, pentru Iisus”.  Canonul Sfintei Scripturi, în forma pe care o avem noi astăzi, apare doar în secolul IV, ori până atunci transmiterea învăţăturii mântuitoare se făcea oral, aşa se explică şi apariţia în primele secole (în lipsa unui canon biblic unanim recunoscut) a scurtelor mărturisiri de credinţă, sau Crez-uri.

 Auzirea: rolul ei în evanghelizare.

Propovăduirea oral-biblică temeiuri scripturistice:  Mat. 4,19 “Veniţi după Mine să vă voi face pescari de oameni”, Mat. 5,2 “Şi deschizându-Şi gura îi învăţa zicând…”. Sfântul Ioan Gură de Aur arată că Mântuitorul învăţa şi prin tăcere.
 Lc. 4,21 “Şi El a început a zice către ei: Astăzi s-a împlinit Scriptura aceasta în urechile voastre; 9,23 să-şi ia Crucea şi să-mi urmeze; In. 18,37 în faţa lui Pilat Mântuitorul spune: “Eu spre aceasta M-am născut şi pentru aceasta am venit în lume, ca să dau mărturie despre Adevăr; oricine este din adevăr ascultă glasul Meu” .

Canonul 19 Trulan pretinde ca în tâlcuirea Scripturii trebuie să se ţină seama de Sfinţii Părinţi, de întreaga exegeză patristică.

Necesitatea misionarului. Rom. 10,14 “dar cum vor chema numele Aceluia în care încă n-au crezut? Şi cum vor crede în Acela de Care n-au auzit? Şi cum vor auzi, fără propovăduitor?”, de aici şi necesitatea contactului strâns pe care misionarul trebuie să îl aibă cu realităţile, cu actualitatea, cu slăbiciunile, aspiraţiile, problemele, idealurile şi munca credincioşilor. Înscrierea misiunii de propovăduire a Evangheliei trebuie să se facă pe linia tradiţională patristică. E necesar să existe persoane calificate ca să facă misiune şi să fie competente. Trebuie în acelaşi timp să existe şi comunităţi de credincioşi bine determinate şi cunoscute, ca medii de misiune, celui care propovăduieşte..

Evanghelie şi Liturghie.

Rugăciunea dinaintea citirii Sfintei Evanghelii, în cadrul  Liturghiei, invocă puterea perceperii mesajului evanghelic de către toţi cei ce o ascultă, putere care vine direct de la Dumnezeu.  «Străluceşte în inimile noastre, Iubitorule de oameni, Stăpâne, lumina cea curată a cunoaşterii Dumnezeirii Tale şi deschide ochii gândului nostru spre înţelegerea evanghelicelor tale propovăduiri; pune în noi şi frica fericitelor Tale porunci, ca toate poftele trupului călcând, vieţuire duhovnicească să petrecem, toate cele ce sunt spre buna plăcerea Ta şi cugetând şi făcând..."

Din veacul primar, citirea Evangheliei se făcea în cadrul Liturghiei, a adunării euharistice. În una din cele dintâi descrieri ale Euharistiei ajunsă până la noi citim: « În ziua denumită a soarelui, noi avem adunarea tuturor celor care trăiesc în oraşe şi sate, la un loc şi, cât permite timpul, se citeşte ceea ce au spus apostolii sau din scrierile proorocilor. Când termină cititorul, proistosul ia cuvântul şi ne dă povăţuiri şi îndemnuri, ca să se imite lucruri frumoase. După aceea ne ridicăm şi înălţăm rugăciuni».
 

Legătura dintre citirea Scripturii şi propovăduirea a fost de la început. Cei chemaţi se împărtăşesc de Hristos Cuvântul. Hristos este prezent şi prin cuvânt şi prin Euharistie, între ele trebuie să fie o legătură altfel se cade în protestantism, care a despărţit cuvântul de taină. Specific spiritualităţii noastre ortodoxe, în acest sens, este că  toate Tainele au Evanghelie. «Ruptura dintre Cuvânt şi Taină a determinat tot atâtea urmări dăunătoare şi în învăţătura despre taine. În învăţătura aceasta, taina încetează a mai fi biblică, evanghelică în sensul cel mai adânc al cuvântului. Nu întâmplător şi-a concentrat teologia apuseană atenţia faţă de Taine, privind nu esenţa şi conţinutul lor, ci condiţiile, modul săvârşirii şi efectul lor. Rupându-se de Cuvânt, care este întotdeauna cuvânt despre Hristos, In. 5,39 Cercetaţi Scripturile…, tainele se rup, se separă într-un anumit sens de Hristos. Hristos încetează să mai fie conţinutul lor. 
 

Tâlcuirea Evangheliei se face doar în Biserică, în cadrul slujbelor.
 Trebuie să existe şi transpunerea în fapta credinţei a conţinutului evanghelic.
 Mat. 7,21 “Nu oricine Îmi zice Doamne, Doamne…”,  In. 15,14 “Voi sunteţi prieteni Mei, dacă faceţi ceea ce vă poruncesc Eu”.

Reforma societăţii după principiile Evangheliei.

Spre fericirea  omenirii sub toate aspectele ei (economic, cultural, social etc.), toate trebuie raportate la lumina Evangheliei, pentru că în Ea este idealul revelat, idealul suprem al socialului. Oamenii de ştiinţă poate nu sunt de acord întotdeauna, dar morala socială trebuie condiţionată de faptele universale găsite în  Evanghelie.

Societatea nu este statică. Hristos este mântuirea universală (Mat. 28, 19). Din punct de vedere misionar suntem obligaţi de a cerceta faptele sociale în lumina Evangheliei. Evanghelia este putere Rom. 1,16, I Cor. 1,18 I Tes. 1,5;; este cuvântul mântuirii fapt: 13, 26, cuvântul harului, fapt. 14,3;20,32; cuvântul Împăcării II Cor. 5, 10; este adevărul II Cor. 6,7 Gal. 2,5; 3,1; 5,7; Efes. 1,13, Col. 1,5, I Tim. 2,4; este eternă I Pt. 1,25; Apoc. 14,6; este Cuvântul Domnului Fapt. 14,24-25. Este a lui Hristos Rom. 1,16 şi este deasupra tuturor învăţăturilor. Hristos este mesagerul Evangheliei sale, este capul Bisericii, este trupul mistic, în El e puterea Duhului. In El puterea  ne înalţă în  mod spiritual şi Prin El ne scoatem din legile firii şi devenim stăpânitori, prin El ne unim cu Dumnezeu. Prin  credinţa în El primim iertarea păcatelor fapt. 10, 43; 26, 18; Rom. 3,24 şi putem face munţii să se mişte Mat. 17, 20; 21, 21. Toate aşezările sociale se vor sfărâma, dacă nu se vor baza pe Hristos, şi nu se poate concepe fericire socială fără Iisus Hristos
.

Misionarul insistă ca societatea să fie condusă în spiritul creştin, acum putem vorbi despre o democraţie reală, dreptate şi solidaritate socială. Naţiunea se înalţă şi se perfecţionează din punct de vedere moral prin ideile creştine. Fiecare generaţie are de adus ceva şi de adăugat. Evanghelia singură regenerează viaţa societăţii, urmând calea arătată de Hristos, viitorul omenirii este pus pe temelii solide.


Evanghelizarea în cadrul şi în afara parohiei

Termenul de evanghelizare este în zilele noastre mai mult decât cunoscut. De obicei reacţionăm tulburaţi la auzirea lui gândindu-ne la acele evanghelizări străine de duhul Bisericii noastre. Probabil, aşa se explică faptul că se neglijează tot mai mult una din importantele exigenţe ale misiunii Bisericii din totdeauna: propovăduirea Cuvântului lui Dumnezeu. Sfântul Apostol Pavel îşi îndemna ucenicul zicându-i: “Propovăduieşte cuvântul, stăruieşte cu timp şi fără de timp, mustră, ceartă, îndeamnă, cu toată îndelunga-răbdare şi învăţătura”, II Tim. 4, 2.


Rolul parohiei în procesul evanghelizării este mai mult decât important, este vital pentru însăşi viaţa ei. “Adevărat, adevărat zic vouă: Cel ce ascultă cuvântul Meu şi crede în Cel ce M-a trimis are viaţă veşnică şi la judecată nu va veni, ci s-a mutat de la moarte la viaţă”, Ioan 5, 24. Astfel, pentru misiologi, evanghelizarea constă în mărturisirea Cuvântului lui Dumnezeu către aproapele nostru, către vecinii parohiei noastre, vecini nu numai în sens geografic, ci şi în sens cultural. Această lucrare misionară implică metode şi mesaje speciale îndreptate către toate culturile şi clasele sociale, dar în acelaşi timp prudenţă şi răbdare. 

Prudenţă, pentru că nu se urmăreşte prin propovăduire o transmitere teoretică a mesajului divin, ci o încorporare a cuvântului nostru în Cuvântul dumnezeiesc. Această sinergie în cadrul evanghelizării o trăiesc toţi participanţii la Sfânta Liturghie care se împărtăşesc de Taina Cuvântului prin citirea, auzirea şi transpunerea în viaţa de zi cu zi a mesajului evanghelic trăit liturgic. În acest sens, conţinutul rugăciunii citite de preot înaintea lecturii Evangheliei de rând din cadrul Sfintei Liturghii, este relevant: “Străluceşte în inimile noastre, Iubitorule de oameni, Stăpâne, lumina cea curată a cunoaşterii Dumnezeirii Tale şi deschide ochii gândului nostru spre înţelegerea evanghelicelor Tale propovăduiri; pune în noi şi frica fericitelor Tale porunci, ca toate poftele trupului călcând, vieţuire duhovnicească să petrecem, toate cele ce sunt spre buna plăcerea Ta şi cugetând şi făcând..."
.

Răbdare, pentru  că Mântuitorul Hristos a petrecut mai bine de treizeci de ani pe pământ şi a format un grup destul de restrâns de ucenici. Dar El este aluatul ce dospeşte frământătura, puterea de germinare a seminţelor Evangheliei  în ogorul acestei lumi. Dacă Mântuitorul cunoştea inimile lor, şi noi care-I propovăduim cuvântul Său trebuie să cunoaştem inimile credincioşilor şi necredincioşilor care ne ascultă. “Şi pentru că nu avea nevoie să-I mărturisească cineva despre om, căci El însuşi cunoştea ce era în om”, Ioan 2, 25.

Petru Damaschinul insistă asupra trăirii mistice a cuvântului lui Dumnezeu din Evanghelie: “deci cel ce a putut înţelege în parte harul Sfintei Evanghelii şi cele ce  se află în ea, adică faptele şi învăţăturile Domnului, poruncile şi dogmele lui, înfricoşările şi făgăduinţele, acela ştie ce comori neîmpuţinate a aflat, măcar că nu poate povesti despre ele cum trebuie, pentru că cele cereşti sunt negrăite. Căci Hristos s-a ascuns în Evanghelie şi cel ce vrea să-L afle pe El, trebuie să vândă mai întâi toate averile sale şi să cumpere Evanghelia, ca nu numai să-L poată afla pe El din citire, ci Să-L primească în sine, prin urmarea vieţuirii Lui în lume. Fiindcă cel ce caută pe Hristos, zice Sfântul Maxim Mărturisitorul, nu trebuie să-L caute pe El în afară, ci în sine însuşi, adică să se facă cu trupul şi cu sufletul nepăcătos ca Hristos, după cât e cu putinţă omului şi să păzească mărturia conştiinţei cu toată puterea, ca să împărăţească peste toată voia sa şi să o biruiască prin dispreţuirea ei, chiar dacă e sărac şi fără slavă, din punct de vedere al lumii".

Evanghelizarea, ca exigenţă a misiunii Bisericii, prin credincioşii parohiei se va extinde şi spre trăitorii din afara ei, creştini pasivi, dar şi necreştini. Refuzul acestei mişcări spre ceilalţi împiedică revărsarea   mesajului dumnezeiesc, ba chiar favorizează extinderea altor învăţături străine Bisericii noastre şi creştinismului în general. Remarca pe care o face cardinalul Vienei este viu grăitoare în acest sens. “Biserica trăieşte. Totuşi, mai este ea o forţă marcantă în această ţară ? Nu devine pe zi ce trece un program al minorităţilor, turma cea mică ? În anumite şcoli din Viena, copiii musulmani formează cele mai mari grupuri religioase. Procentul catolicilor se apropie în Viena de 50
 la sută. Ce înseamnă această evoluţie pentru Biserică, pentru societate ? Reprezintă creştinismul, într-adevăr, acea provocare socială ce ar trebui să constituie efectul firesc al acestuia în societate ? “

Parohia cu credincioşii ei, în cadrul evanghelizării, este supusă unei duble mişcări asemenea inimii care pulsează:  diastola, fiind trăirea Evangheliei în cadrul liturgico-pastoral, iar sistola reprezentând ieşirea mesajului evanghelic prin misiunea externă a credincioşilor spre aproapele lor, creştin secularizat sau chiar necreştin. Această dublă direcţie dă formă hristocentrică întregii societăţi chemată astfel la o nouă viaţă, o viaţă în şi cu Hristos spre Împărăţia cerurilor.


Pr. Prof. I. Bria
Evanghelizare înseamnă proclamarea directă şi publică a Evangheliei, anunţarea prin cuvânt şi faptă a planului sau iconomiei pe care Dumnezeu o are cu lumea: „Pentru ca Domniile şi Stăpânirile din locurile cereşti să cunoască azi, prin Biserică, înţelepciunea nespus de felurită a lui Dumnezeu, după  planul veşnic pe care l-a făcut în Hristos Iisus, Domnul nostru” (Efes., 3, 10-11). „Slujirea cuvântului” (Fapte, 6, 4), predicarea explicită, orală a Evangheliei (sau kerygma), reprezintă chemarea esenţială şi obligaţia principală a Bisericii: „Dacă vestesc Evanghelia, nu este pentru mine o pricină de laudă, căci trebuie s-o vestesc; şi vai de mine dacă nu vestesc Evanghelia! „ (I Cor., 9, 16). Aceasta, deoarece convertirea nu este altceva decât ascultarea decât ascultarea, prin credinţă, a cuvântului lui Dumnezeu: „Pavel şi Sila i-au răspuns: Crede în Domnul şi vei fi mântuit tu şi casa ta. Şi i-au vestit cuvântul Domnului, atât lui, cât şi tuturor din casa lui” (Fapte, 16, 31-32).

b. Mărturia.
Martorul este cel care cunoaşte adevărul şi îl afirmă, sau care asistă la o întâmplare sau eveniment. Martorii sunt chemaţi pentru a stabilii adevărul într-o situaţie, infracţiune, abatere, acuzaţie. Adevărul stă în mărturia a doi sau trei martori, Mat. 18,16, II Cor. 13,1; I Tim. 5, 19; Evr. 10,28. Există şi martori mincinoşi Mat. 26, 60-61 care L-au auzit pe Hristos că dărâmă templul.

“Mărturie (sau martyria) este o exigenţă internă a credinţei: “Am crezut şi de aceea am vorbit; şi noi credem, de aceea vorbim” II Cor. 4, 13, şi constă în slujirea Evangheliei prin modul de viaţă sau faptele bune făcute în numele Evangheliei. Convertirea este adesea rezultatul calităţii vieţii creştine (Fapt. 5, 12-16). Sfinţenia sau “purtarea frumoasă “ (I Pt. 2, 12) a credincioşilor constituie cea mai puternică metodă de misiune. Astăzi, cuvântul mărturie are un  sens foarte larg şi se referă la totalitatea vieţii creştine: rugăciune, cult, Taine, apostolat social, spiritualitate.”

“Rămâne să ne întrebăm cum concepem mărturia în lumea în care trăim. De la început este clar pentru lumea în care sunt multe forme de mărturie prin care fiinţele umane sunt chemate de Dumnezeu, şi care răspund la apelul Său. De la cei care îşi dau viaţa lor (în sens propriu) pentru alţii… până la «nebunul în Hristos» care  «ascunde» mărturia sa, trecând prin tot ceea ce ştie, şi tot ceea ce nu ştie”.

Apostolii sunt martorii vieţii, şi propovăduitori ai faptelor Domnului Hristos, de la alegerea lor şi până la Înălţarea Lui. De aceea, El le spune înainte de Înălţare “Voi sunteţi martorii acestora” Lc. 24,48. După Cincizecime apostolii înşişi mărturisesc că sunt martorii lui Iisus, ai învăţăturii, faptelor, morţii, învierii şi proslăvirii Lui, Fapt. 2, 32 “Dumnezeu a înviat pe Acest Iisus, Căruia noi toţi suntem martori”; Fapt. 3,15 “Iar pe Începătorul vieţii L-aţi omorât, pe care  însă Dumnezeu L-a înviat din morţi şi ai cărui martori suntem noi”, Fapt. 5,32 “Şi suntem martori ai acestor cuvinte noi să Duhul Sfânt, pe care Dumnezeu L-a dat celor ce Îl ascultă”; Fapt. 10,39 “Şi noi suntem martori pentru toate cele ce a făcut El şi în ţara iudeilor şi în Ierusalim; pe Acesta L-au omorât, spânzurându-L pe lemn”; Fapt. 13, 31 “El S-a arătat mai multe zile celor ce împreună cu El s-au suit din Galileea la Ierusalim şi care sunt acum martorii Lui către popor”. Martori ai vieţii şi Învierii Lui au fost şi cei 70 de ucenici aleşi de Mântuitorul Lc. 10, 1-20. Apostolul Petru se numeşte martor: “ împreună-preot şi martor al patimilor lui Hristos şi părtaş al slavei celei ce va să se descopere” I Pt. 5,1. Hristos este numit “Martorul credincios” Apoc. 1,5; 3,14, pentru că mărturiseşte tot adevărul şi pe Tatăl şi pe Duhul, murind pentru adevărul mântuitor. Alţi martori  Antipa – episcopul Bisericii din Pergam numit de Domnul “martorul meu credincios” Apoc. 2,13, şi sângele mucenicilor este considerat mărturisitorul lui Iisus, care s-a vărsat în prigoane  Apoc. 17,6. Enoh şi Ilie vor fi martorii misterioşi care vor mărturisi, profeţii, face minuni, iar când îşi vor încheia mărturia vor muri în luptă cu Antihrist, Apoc. 11,3,5-7.

“În jur de aproape un secol, categoria mărturiei este în mod progresiv în vocabularul eclesial. Termenul apare discret la Conciliul I Vatican, pentru a desemna Biserica  în calitatea pe care ea o constituie, prin ea însăşi şi prin toată prezenţa sa  în lume, «un mare şi perpetuu motiv de credibilitate şi o mărturie  irecuzabilă despre misiunea sa». Cu Vatican II, se produce o revărsare masivă a termenului de mărturie.  Tema este omniprezentă. Cuvinte ca mărturie, mărturisitor, martor, revin de mai mult de 100 de ori şi se aplică destul de bine Bisericii în întregime pe fiecare categorie de creştini. La Sinodul din 1974, tema revine cu o nouă  insistenţă, de această dată în contextul evanghelizării. Cu propovăduirea Evangheliei şi viaţa sacramentală, mărturia este prezentă ca una din componentele principale ale evanghelizării. În acest context se situează gândirea actuală referitor la mărturie, în raporturile cu revelaţia mântuirii şi răspândirea ei de-a lungul secolelor”.
 În orice caz, termenul trebuie legat de: Revelaţie şi Evanghelizare. Acţiunea revelatoare a lui Hristos s-a exersat prin prezenţa şi manifestarea Lui, prin cuvinte şi lucrări. Hristos Îl mărturiseşte pe Tatăl. “Aplicat la creştini, termenul desemnează acest acord care trebuie să existe între Evanghelia predicată şi Evanghelia trăită. Viaţa după Evanghelie este  considerată ca motiv de credibilitate. Mărturia creştinilor, într-adevăr, este termenul personalizat şi interiorizat, folosit la Conciliu (II Vatican), pentru a desemna ceea ce Vatican I numea, mult mai abstract, semnul Bisericii. Ce sunt creştinii înşişi, prin viaţa lor sfântă, şi ce sunt comunităţile creştine, prin viaţa lor de unitate şi caritate, care astfel le aşează sub semnul Bisericii. Acestea trăind perfect condiţia lor de fii ai Tatălui,  răscumpăraţi prin Hristos şi sfinţiţi prin Duhul, prin care creştinii fac să asculte şi ceilalţi oameni că mântuirea este într-adevăr printre noi.  Mântuirea înţeleasă şi trăită lasă a se vedea, prin transparenţă, mântuirea vestită şi predicată. Din acest aspect mărturia vieţii acreditează Evanghelia, îi dă credibilitate. Fiecare grup de creştini ce urmează o condiţie socială, este invitat să trăiască după Evanghelie, şi să arate că mântuirea a atins umanitatea pentru a o transforma şi a o vivifica: episcopi, preoţi, laici, toţi sunt chemaţi la mărturia unei vieţi sfinte. Mai precis, creştinii mărturisesc pe Hristos, iradiind în jurul lor credinţa, nădejdea şi dragostea
”.

Mărturisirea, martiria, se referă la totalitatea vieţii creştine: cult, Taine, rugăciune, spiritualitate, diaconie. Prin toate Îl mărturisim pe Iisus ca Fiul al lui Dumnezeu, toată opera mântuitoare recapitulată în noi. Viaţa creştină ca atare, sfinţenia membrilor Bisericii, constituie cea mai puternică metodă de mărturie evanghelică. “Pentru ca domniile şi stăpâniile din locurile cereşti să cunoască azi, prin Biserică, înţelepciunea nespus de felurită a lui Dumnezeu, după planul veşnic pe care l-a făcut în Hristos Iisus, Domnul nostru” Efes.3,10-11. În viziunea şi practica misiologică ortodoxă, aspectul evanghelizării şi al mărturiei practic nu pot fi separate. “Mărturia Ortodoxiei nu este doar o problemă confesională, ci are o importanţă totală şi universală. Este mărturia care decurge din specificitatea ei de Biserică apostolică şi sobornicească (universală). În acelaşi timp, este o mărturie de o actualitate cu totul aparte în epoca noastră. Este mărturia care trebuie să fie dată astăzi ca să existe speranţă pentru viitor”.

Mărturisirea este o recunoaştere publică însoţită de exprimare adevărurilor de credinţă în faţa oamenilor, descoperite în Evanghelie (mărturisire se face şi în Spovedanie). Ca verb, a da mărturie: II Cor. 9,13, Evr. 3,1; 4,14; 10,23, I Tim. 6,12-13. Ca mărturisire a credinţei prin cuvânt şi faptă II Cor. 9,13. Hristos dă mărturisire în faţa lui Pilat, mărturisirea credinţei noastre trebuie ţinută Evr. 4,1 4, 10, 23, I Tim. 6,13.

Hristos, ca Fiu al lui Dumnezeu întrupat, este Cel care mărturiseşte pentru noi Tatălui din ceruri. El este Apostolul şi Arhiereul mărturisirii noastre Evr. 3,1. Mântuitorul condiţionează această mărturie a sa către Tatăl în funcţie de ceea ce mărturisim noi lumii întregi despre El. Mat. 10,32.

Mărturisirea de credinţă aduce mântuire Rom. 10, 9-10 “De vei mărturisi cu gura Ta că Iisus este Domnul…”, Fil 2,11 “Să mărturisească toată limba că Domn este Hristos, întru slava lui Dumnezeu Tatăl”. 

Pentru a înţelege mărturia, ca aspect concret al misiunii, trebuie să ne întoarcem la epoca apostolică, la apostolicitatea Bisericii Primare. “Nu se poate concepe vocaţia misionară a Bisericii fără o referinţă directă la colegiul Celor Doisprezece, la instituţia şi misiunea specifică a apostolatului, la Faptele Apostolilor, deoarece Apostolii sunt martorii lui Hristos Fapt. 1,8 “Ci veţi lua putere, venind Duhul Sfânt peste voi, şi îmi veţi fi Mie martori în Ierusalim şi în toată Iudeea şi în Samaria şi până la marginea pământului”. (Martor şi evanghelist.) Pentru aceştia (ap.), constituirea Bisericii prin propovăduirea Evangheliei şi botezului în numele Sf. Treimi face parte din planul lui Hristos de mântuire a lumii Mat. 28,19. Temeiul misiunii lor stă în trimiterea Fiului lui Dumnezeu In. 13,20 “Amin, amin vă spun vouă că cine primeşte pe acela pe care-l trimit Eu, pe Mine Mă primeşte, iar cine Mă primeşte pe Mine, primeşte pe Cel ce m-a trimis pe Mine”.

Hristos a constituit grupul celor doisprezece apostoli, cărora le-a dat puterea Duhului Sfânt. Ca o imagine a Bisericii, Biserică care se manifestă în istorie ca “Trupul Său”, după modelul colegiului apostolic, care-L are mereu în centru pe Hristos. Hristos şi apostolii continuă în structura Bisericii post-apostolice sub forma prezbiterilor, episcopi, diaconi, Fapt. 15,4-34; Tit 1,5; Filip. 1,1. Mărturisirea constă în a-L vedea mereu pe Hristos drept Cap al Bisericii, toţi aflându-se în unitate cu El, Col. 3,11. Mărturisirea aceasta nu înseamnă că identitatea etnică, culturală, istorică a unei comunităţi creştine se desfiinţează, ci această identitate capătă adevărata ei valoare în lumina umanităţii lui Hristos, adevăratul chip a lui Dumnezeu. “Dar, exact din acest motiv, nevoia autocriticii şi a pocăinţei (metanoia) este absolut necesară în lumea ortodoxă. Din acest punct de vedere, este uşor de înţeles însemnătatea deosebită a provocării pe care o constituie globalizarea pentru Biserica Ortodoxă. Atunci când spiritul lumii - sub forma goanei după bani sau a dorinţei de dominare, sub forma  ecumenismului sau a naţionalismului, sub forma liberalismului sau conservatorismului steril - imobilizează Ortodoxie în legitatea deteriorării şi a morţii şi încearcă să limiteze sau să relativizeze spiritul său absolut şi universal, provocarea mondializării devine distrugătoare. Dacă Biserica Ortodoxă se va mulţumi cu o prezenţă şi cu o mărturie convenţională în lume, nu va răspunde provocării contemporane cu duhul universal al lui Hristos şi al Apostolilor, îl va lăsa pe omul contemporan neajutorat şi va sucomba din cauza omogenizării provocate prin globalizare. Dacă, dimpotrivă, va avea curajul să promoveze în mod autocritic şi cu pocăinţă, atât la nivel individual, cât şi la nivel comunitar, duhul tradiţiei sale, va putea să ofere adevărul universalităţii sale ca replică la himera globalizării”.

Mărturia şi evanghelizarea duc noţiunea de misiune într-o perspectivă eclesiologică. Propovăduire şi ascultare Mat. 13, 1-30, înseamnă convertire, iar convertirea este un act de încorporare în trupul lui Hristos Rom. 12,4-5.
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Pr. Prof. I. Bria

Mărturie (sau martyria) este o exigenţă internă a credinţei: „Am crezut şi de aceea am vorbit; şi noi credem, de aceea vorbim” (II Cor., 4, 13) şi constă în slujirea Evangheliei prin modul de viaţă sau faptele bune făcute în numele Evangheliei. Convertirea este adesea rezultatul calităţii  vieţii creştine (Fapte, 5, 12-16). Sfinţenia sau „purtarea frumoasă” (I Petru, 2, 12) a creştinilor constituie cea mai puternică metodă de misiune. Astăzi, cuvântul mărturie are un sens foarte larg şi se referă la totalitatea vieţii creştine: rugăciune, cult, Taine, apostolat social, spiritualitate.

Pr. Prof. I. Bria

MĂRTURIA CREŞTINĂ ECUMENICĂ

Aceasta este o nouă formă de cooperare inter-creştină în domeniul misionar şi catehetic, cooperare ce nu mai poate fi indiferentă unei Biserici în această epocă ecumenică, în care prozelitismul confesional este pe cale de dispariţie. Există încă multe elemente negative care influenţează mişcarea ecumenică de azi şi mişcarea misionară. Cu toate acestea toate Bisericile constată că

(a) Lipsa de unitate văzută între creştini slăbeşte misiunea reconciliantă a Bisericii (II Cor., 5, 18-19). Mărturia comună practică este atât de slăbită din cauza modului în care „Bisericile” se complac în separările lor confesionale şi în schismele lor istorice. De aceea trebuie să se facă mai mult, pentru a înlătura acele obstacole care împiedică mărturia comună, inclusiv „întărirea colaborării între structuri pastorale şi diaconale, mijloc de recunoaştere reciprocă, pe plan practic, a slujirilor şi vocaţiilor, aşteptând ca obstacolele împotriva recunoaşterii reciproce a hirotoniei să fie ridicate”.

(b) Mărturia creştină comună este necesară şi posibilă mai ales în rândul celor care nu cunosc încă pe Iisus Hristos, faţă de adepţii altor religii, credinţe şi ideologii, în societăţile pluraliste, în mijlocul tuturor celor ce au nevoie de puterea eliberatoare a Evangheliei.

Un oarecare realism se impune în abordarea acestei problem atât în ce priveşte frontierele care traversează azi comunitatea ecumenică a Bisericilor, cât şi posibilităţile practice de mărturie comună ecumenică. Mişcarea ecumenică este confruntată nu numai cu problemele confesionale tradiţionale, care afectează unitatea lor doctrinală şi euharistică, ci şi de o mare diversitate de situaţii culturale şi opţiuni politice care influenţează etica socială a creştinilor. 

c.  Diaconia sau slujirea.

După pilda talanţilor, fiecare primeşte cu măsură. Comunitatea este, aşadar, în posesiunea unei mari diversităţi de slujiri, de harisme, de daruri şi vocaţii, care trebuie să se exercite în  mod real.

Actualitatea temei.

“Profundele schimbări rapide care au avut loc în viaţa şi structura lumii de azi, revoluţia tehnico-ştiinţifică şi social-politică mondială, fără precedent în istoria omenirii, care au dus la o adevărată schimbare la faţă a lumii contemporane, prin zguduirea din temelii nu numai a vechii concepţii despre ordinea veşnică a lumii, ci şi a structurilor ei social-politice, au determinat schimbări profunde şi în viaţa Bisericilor creştine prin precizarea de către ele, într-un mod nou, a raportului lor faţă de lumea în continuă şi rapidă transformare. Căci datorită suflului înnoitor care străbate azi întreagă viaţa lumii, Bisericile creştine au depus şi depun eforturi susţinute pentru a descoperii în învăţăturile lor principii şi elemente dinamice care să înlesnească un punct de legătură cu lumea modernă ca şi prezenţa lor activă în lume, prin slujirea ei şi printr-un dialog continuu şi multilateral cu ea. Ele au ajuns astfel la concluzia aproape quasiunanimă că singura lor atitudine justă faţă de lumea în rapidă transformare, nu este nici cea de dominare triumfalistă asupra ei, nici cea introvertită de fugă de ea, ci numai cea de slujire smerită şi proexistenţială a ei, în toate nevoile şi aspiraţiile sale fundamentale, după exemplul «Fiul Omului care n-a venit să I se slujească ci ca El să slujească şi să-şi dea sufletul pentru răscumpărarea multora» (Mat. 20, 28)”.

Slujirea pleacă de la teologie şi se opreşte la teoforie.

Diaconia este sarcină, funcţie primită prin împuternicire şi exercitată cu autoritate. Slujirea mântuirii în Biserică se face prin organele şi mijloacele ei harice. Slujire poate însemna mântuire, dar şi lucrare practică frăţească. Există o slujire a Cuvântului, Fapt. 6,4 “Noi vom stărui în rugăciune şi slujirea cuvântului”. “Misiunea lui Hristos este exercitată de către întreaga Biserică şi de către cler. Preotul nu este un super-creştin, aşezat deasupra celorlalţi credincioşi. El este un creştin botezat, singura diferenţă faţă de ceilalţi creştini fiind aceea că lui I s-a încredinţat  o slujire specială şi o harismă a Sfântului Duh. Ştim din epistolele pauline şi din istoria bisericească faptul că a existat o varietate de slujiri adaptate la necesităţile locului şi timpului. Hristos a fost cel dintâi diacon. A asociat la această funcţie a slujirii întregul trup al Bisericii şi preoţii cărora le-a acordat funcţii speciale. Această slujire continuă a Domnului înviat care loc prin puterea Sfântului Duh. Fiecare membru al Bisericii primeşte darurile Sfântului Duh, daruri care îi orientează viaţa spre slujirea dăruitoare de sine către Dumnezeu şi lume”.

Există slujirea lui Dumnezeu adusă de Pavel şi Apostoli Fapt. 21,19; Rom. 11,13; II Cor. 4,1; 6,3; 11,8. Este slujirea sfinţitoare prin Sfintele Taine II Cor. 5,18 sau slujirea Duhului. Slujirile sunt multe dar sunt făcute aceluiaşi Domn, I Cor. 12,5. “Deşi noţiunile de slujire sau servire, de diaconie sau liturghisire, sunt idei fundamentale în Sfânta Scriptură şi au fost o realitate continuu în viaţa Bisericilor, totuşi abia astăzi Bisericile au ajuns să redescopere întreagă semnificaţia şi sensul plenar al slujirii, ca o dimensiune şi structură de bază a Bisericii, când lumea însăşi se îndreaptă spre o concepţie şi structură comunitară, în care activitatea fiecărui ins trebuie să fie o slujire reală pentru sporirea binelui comun, pentru progresul fiecărui popor şi al omenirii întregi. Cu toate acestea, faptul că în prezent slujirea a devenit o noţiune-cheie a gândirii şi a acţiunii Bisericilor creştine, aceasta nu reprezintă o încercare a teologilor moderni de a se adapta la situaţiile noi, …, ci o revenire la o învăţătură neotestamentară şi patristică fundamentală privind viaţa Bisericii în lume. O simplă analiză a locurilor respective din Noul Testament de exemplu, ne conduce la constatarea că slujitor, slujire, a sluji, sunt noţiuni constitutive pentru fiinţa şi viaţa Bisericilor în lume, pentru că ele ţij de însuşi centrul credinţei creştine şi nu sunt  nişte simple deducţii şi nici apariţii marginale…slujirea, diaconia, structura Bisericii fiind nu numai hristocentrică ci şi diaconocentrică”.

Hristos are întreita slujire Apostol şi Arhiereu Evr. 3,1; Împărat şi Păstor Lc. 23,2, Mc. 15,2, In. 18, 37, aceste slujiri sunt transmise apostolilor când instituie Taina Preoţiei In. 20, 21-23. Diaconii făceau slujire materială, la agape, mese frăţeşti. “Lucrarea slujitorului contemporan nu rămâne doar o rânduială arhaică, o preoţie nelegată de viaţă este o preoţie ritualistă, ea este deopotrivă lucrare harismatică şi diaconie socială”.

Preoţia universală slujeşte lui Dumnezeu, stăpânirile, mai marii lumii acesteia. Biserica se roagă pentru ei. Rom.13,4 (stăpânirea ) este slujitoarea lui Dumnezeu.”. teu gar diaconos estin
“Slujire (sau diaconie) înseamnă solidaritate cu toţi oamenii, în lupta lor pentru binele comun, pentru transformarea societăţii. Astăzi nu se mai poate despărţi evanghelizarea de slujire, deoarece Biserica nu există pentru ea însăşi, ci  este în slujba tuturor, pentru a instaura împărţirea lui Dumnezeu printre oameni, în sensul Evangheliei, adică, o ordine de reconciliere, libertate şi dreptate. Căci Biserica este  nu numai „poporul lui Dumnezeu” care este adunat prin puterea cuvântului Său, ci şi semnul sau sacramentul prezenţei lui Dumnezeu pentru întreaga umanitate. De aceea, ea luptă în numele tuturor şi pentru toţi. Separarea care încă se mai face între evanghelizare şi acţiune socială, între teologia verticală sau  evanghelică şi cea orizontală sau a eliberării, este o polarizare artificială şi nebiblică. Fiindcă Evanghelia este în acelaşi timp proclamarea unui mesaj dumnezeiesc către lume, cum  şi prezentarea unui mod de viaţă. A predica „Vestea cea Bună” înseamnă, a deveni solidari cu săracii pământului, aşa cum afirmă Iisus, citând un text din proorocul Isaia, la începutul misiunii Sale: „Duhul Domnului este peste Mine, pentru că M-a uns să vestesc săracilor Evanghelia, M-a trimis să propovăduiesc robilor dezrobirea şi celor orbi, vederea, să slobozesc pe cei apăsaţi şi să vestesc anul de îndurare al Domnului” (Luca, 4, 18-19). Fără preocuparea pentru săraci, misiunea şi însăşi existenţa Bisericii sunt puse în discuţie. Şi aceasta, nu pentru că Biserica ar avea competenţă şi mijloace practice să rezolve problema sărăciei economice, ci pentru motivul că Dumnezeul pe care Biserica îl prezintă lumii este un Dumnezeu sărac: „Căci cunoaşteţi harul Domnului nostru Iisus Hristos,  că El, bogat fiind, pentru voi a sărăcit, ca voi cu sărăcia Lui să vă îmbogăţiţi” (II Cor., 8, 9)”.

Aspectele de bază a diaconiei în teologia ortodoxă.

1. Vocaţia diaconică sau chemarea panliturgică originară a credincioşilor. Faţă de Apusul orientat prea mult în problemele lumii contemporane, Răsăritul  are o orientare mai cuprinzătoare în ceea ce priveşte slujirea creştină. În Ortodoxie se distinge, nu se separă, natura de har, sacrul de profan, Biserica de lume. Lumea – după viziunea Sf. Maxim Mărturisitorul -        este Biserică cosmică în care sunt orientaţi credincioşii ontologic şi dinamic spre slujire. “Vocaţia creştină este, prin natură, vocaţie de apostolat. Ea comportă inteligenţa fundamentală a existenţei creştine ca dinamism; misiunea nu este numai o activitate exterioară care va ajutat pe un creştin în mod static…faptul de a fi creştin, prin el însuşi, este o mişcare de la sine ce poartă amprenta misionară şi trebuie în mod necesar, oricând şi orice creştin să-l trăiască în mod real, să se exteriorizeze într-o activitate care-I împlineşte propria-I natură în mod mai profund. De fapt, cuvintele Trup a lui Hristos, desemnează  după Pavel nu o existenţă ci o lucrare, este un concept funcţional, el exprimă faptul că creştinii sunt dependenţi de Capul lor şi, reciproc, unii de alţii, faptul că ei sunt orientaţii unii spre alţii”.
 Apare aici dublul aspect al unicei slujiri, o slujire a lui Dumnezeu, cât şi o slujire a credincioşilor întreolaltă. “Iată de  ce Ortodoxia nu se teme de secularizare, pentru că credincioşii progresând în slujirea lumii, progresează în acelaşi timp în slujirea lui Dumnezeu şi a tuturor întreolaltă şi progresând în slujirea lui Dumnezeu progresează şi în slujirea lumii şi a tuturor întreolaltă cele două slujiri fiind solidare şi complementare”.


2. Iisus Hristos – împlinitorul, modelul şi dinamizatorul adevăratei slujiri faţă de Dumnezeu şi faţă de credincioşi. Prin toate actele mântuirii obiective, Mântuitorul şi-a confirmat vocaţia slujitoare, şi face din ea nota cea mai specifică Bisericii Sale. “Unul care slujeşte altuia est un slujitor, dar şi u om care merită toată cinstea. Serviciul Lui este şi o slujire dar şi o demnitate. Prin urmare, nu greşim când numim aceste slujiri şi demnităţi. Unii spun slujire arhierească, dar demnitate împărătească. Se poate spune însă şi arhieriei lui Iisus Hristos demnitate, dar lucrării de conducere, servire, pentru că Iisus nu stăpâneşte pentru a umili şi pentru a-şi satisface dorinţa de stăpânire, ci stăpâneşte pentru a mântui, stăpâneşte ca mielul blând, ca mielul care se sacrifică”.
 «Eu am venit ca lumea viaţă să aibă şi din belşug să aibă» (In. 10, 10); «În aceasta am cunoscut dragostea Lui, că El şi-a pus sufletul Său pentru noi» (I In. 3, 16); «Mai mare dragoste decât aceasta nimeni nu are ca viaţa lui să şi-o pună pentru prietenii săi» (In. 15, 13). Iisus însuşi şi-a definit misiunea Sa ca slujire, «Căci Fiul Omului n-a venit să I se slujească, ci ca El să slujească şi să-şi dea viaţa răscumpărare pentru mulţi» (Mc. 10, 45); «Iată, Eu sunt între voi ca unul care slujeşte» (Lc. 22, 27). “de subliniat că slujirea lui Hristos nu încetează odată cu moartea sa şi preaînălţarea Sa la Tatăl (Filip. 2, 9); ca Hristos – slujitor se va înfăţişa El şi la Parusie, «când se va vedea arătarea Lui în toată puterea Sa şi a Împărăţiei Lui, El şi atunci se va încinge, va ruga pe slujitorii Săi să se aşeze la masă şi venind alături, le va sluji» (Lc. 12, 37), şi în felul acesta îşi va conduce Domnul Împărăţia cea adevărată”.


3. Slujirea creştină – continuarea şi realizarea slujirii lui Hristos şi a chemării ei panliturgice. Slujirea este teandrică, slujire a lui Dumnezeu şi a oamenilor., ea izvorăşte şi se hrăneşte din iubirea şi slujirea lui Hristos. Biserica slujeşte lumii, nu pentru că ar urma lumii, ci pentru că ea însăşi trebuie să fie ascultătoare slujirii lui Hristos în şi faţă de lume. 


4. Spre noi forme concrete de slujire creştină. De la diaconia caritativ-curativă, individuală la diaconia comună, ecumenică.
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Slujire (sau diaconie) înseamnă solidaritate cu toţi oamenii, în lupta lor pentru binele comun, pentru transformarea societăţii. Astăzi nu se mai poate despărţi evanghelizarea de slujire, deoarece Biserica nu există pentru ea însăşi, ci  este în slujba tuturor, pentru a instaura împărţirea lui Dumnezeu printre oameni, în sensul Evangheliei, adică, o ordine de reconciliere, libertate şi dreptate. Căci Biserica este  nu numai „poporul lui Dumnezeu” care este adunat prin puterea cuvântului Său, ci şi semnul sau sacramentul prezenţei lui Dumnezeu pentru întreaga umanitate. De aceea, ea luptă în numele tuturor şi pentru toţi. Separarea care încă se mai face între evanghelizare şi acţiune socială, între teologia verticală sau  evanghelică şi cea orizontală sau a eliberării, este o polarizare artificială şi nebiblică. Fiindcă Evanghelia este în acelaşi timp proclamarea unui mesaj dumnezeiesc către lume, cum  şi prezentarea unui mod de viaţă. A predica „Vestea cea Bună” înseamnă, a deveni solidari cu săracii pământului, aşa cum afirmă Iisus, citând un text din proorocul Isaia, la începutul misiunii Sale: „Duhul Domnului este peste Mine, pentru că M-a uns să vestesc săracilor Evanghelia, M-a trimis să propovăduiesc robilor dezrobirea şi celor orbi, vederea, să slobozesc pe cei apăsaţi şi să vestesc anul de îndurare al Domnului” (Luca, 4, 18-19). Fără preocuparea pentru săraci, misiunea şi însăşi existenţa Bisericii sunt puse în discuţie. Şi aceasta, nu pentru că Biserica ar avea competenţă şi mijloace practice să rezolve problema sărăciei economice, ci pentru motivul că Dumnezeul pe care Biserica îl prezintă lumii este un Dumnezeu sărac: „Căci cunoaşteţi harul Domnului nostru Iisus Hristos,  că El, bogat fiind, pentru voi a sărăcit, ca voi cu sărăcia Lui să vă îmbogăţiţi” (II Cor., 8, 9).

d. Pastoraţia

Păstorul în Vechiul Testament

“Atunci când patriarhul Iosif şi-a invitat tatăl şi fraţii să vină în Egipt (Fac. 46, 31), acesta le-a spus: “Mă duc să vestesc pe Faraon şi să-i zic : «Fraţii mei şi casa tatălui meu, care erau în pământul canaan, au venit la mine »”. I-a mai sfătuit apoi să-I spună lui Faraon că sunt păstori de oi, astfel ca regele să le permită să deţină o suprafaţă de pământ în Goşen. Se pare că egiptenii aveau în general o anumită repulsie faţă de păstori, iar aceasta datorită simplului fapt că, în timp ce evreii ucideau, sacrificau şi mâncau oi, egiptenii venerau şi se închinau atât în faţa oilor, a caprelor, cât şi a multor animale, considerând că este o mare crimă să le ucizi. Diodor din Sicilia spune că oile erau foarte venerate în întregul Egipt, iar Strabon menţionează că ele erau jertfite doar în Nitria. Istoricul tacit afirmă că iudeii sacrificau asemenea animale pentru a arăta animozitatea lor faţă de Jupiter Ammon, divinitatea egipteană, şi faţă de Apis, vaca sfântă. 

Tradiţii vechi ebraice

Din cazul lui Abel şi al multor altor patriarhi care au dus o viaţă de păstori putem vedea că păstorulitul a avut o largă dezvoltare în tradiţia ebraică (Fac. 4, 2). Odată cu creşterea numerică a triburilor şi a populaţiei descoperim o anumită diversificare în cadrul acestei profesiuni. Astfel, Iabel, fiul lui Lameh şi Ada, a fost recunoscut drept instructorul şi şeful păstorilor din aceste neamuri nomade (Fac. 4, 20). În Vechiul Testament, Dumnezeu poartă uneori numele de “Păstor al lui Israel” (Is. 40, 11).

Mulţi regi poartă titlul de păstori ai poporului, (Iez. 34, 23). Personajele abandonate sunt considerate drept turmă fără păstor, neprotejată, (Num. 27, 17; III Reg. 22, 17; Iud. 11, 19).

În profeţia sa cu privire la venirea Mântuitorului, Isaia spune Is. 40, 11; 58, 11). Zaharia vorbeşte de trei păstori cărora Dumnezeu le-a permis să părăsească această viaţă pământească în cursul unei singure luni, la puţin timp unul faţă de altul (Zah. 11, 8). Domnul I-a poruncit aceluiaşi profet să ia chipul unui păstor nebun, Zah. 11, 16. Turma care l-a părăsit pe Dumnezeu a fost abandonată, fiind practic lăsată pe seama unor păstori nevrednici care se poartă rău cu ea şi o strică.

Această imagine pastorală dă naştere anumitor probleme. Pentru unii ea este o imagine atât de familiară, încât a devenit banală. Imaginea aceasta este legată în mintea lor de o societate agrară. Şi fiindcă mulţi dintre noi locuiesc într-un mediu urban, departe de orice turme de oi, rezultatul firesc este  acela că această imagine şi temă devine nu doar plictisitoare, ci şi irelevantă. Să însemne acest fapt că ar trebui să privim în jurul nostru şi să căutăm alte imagini, mai contemporane, ale preotului? Cum poate fi tradusă şi transmisă în epoca modernă imaginea preotului ca păstor? Cu toate acestea, fără a ne sustrage de la această problemă dificilă, trebuie făcut ceva pentru reconsiderarea acestei imagini şi înţelegerea ei în adevărata ei însemnătate.

Vine de la vb. pasco, ere,  a hrăni, acţiunea de a paşte. Hristos îi spune lui Petru să pască oile sale In. 21,16-18. Îi dă sarcina de păstor, în sensul de săvârşitor al Euharistiei, care este hrana şi băutura Bisericii In. 6,51-58. Hristos Se autointitulează Păstorul cel Bun, In. 10, 11. Tot aşa şi preotul este păstor, în calitatea lui de slujitor al Tainei Euharistiei, se reconstituie actul în care Hristos Însuşi pe Sine S-a dat pentru viaţa lumii. Preotul face pastoraţia propriu-zisă, în lucrarea lui de împărtăşire a Sfintelor Taine, care sunt merindele Bisericii”.

Biserica are de la începutul său două direcţii: una prin care  îi hrăneşte pe cei ai săi (viaţă liturgică, cultică, interioară), dar şi propovăduieşte Evanghelia celor dinafară. Biserica e deci comunitate euharistică, adunare care comemorează evenimentele, faptele Domnului, propovăduind o viaţă nouă în Duhul Sfânt, dar este în acelaşi timp şi  comunitate apostolică misionară.

Biserica are două braţe care actualizează iconomia mântuirii: cel pastoral-euharistic şi pe cel misionar. Pentru zidirea şi întărirea Bisericii ambele sunt importante. Euharistia pentru hrana poporului, vestirea Evangheliei pentru convertirea popoarelor. Aceste două aspecte sunt inseparabile în viziunea Bisericii Ortodoxe. Pe altarele Bisericii Ortodoxe sunt două realităţi: Euharistia din chivot şi Evanghelia, ca două braţe ale harului. Liturghia le confirmă. Liturghia catehumenilor, pentru kerigmă, Liturghia credincioşilor ca pastoraţie.

Eclesiologia pastorală.

“În multe parohii, cele două surse din care se  hrăneşte orice comunitate creştină, cuvântul predicat şi Taina Împărtăşaniei, au fost ritualizate în aşa măsură încât ele nu mai ajung să vitalizeze direct organismul bisericesc. Aşa se explică apariţia, din când în când, în spaţiul parohial, a unui cerc periferic de credincioşi care se identifică numai parţial cu comunitatea lor. Se ştie că victimele prozelitismului sectar se recrutează din rândul acestor marginalizaţi, care sunt împinşi pe o pistă falsă din cauza unei vieţi liturgice nesubstanţiale”. Parohia trebuie să fie după modelul Treimii, în care se duce viaţa de comuniune şu unitate  în Duhul Sfânt.


Misiunea este inseparabilă de pastoraţie, adică de „zidirea Bisericii” (Efes., 4, 12). Pastoraţia (de la pasco-ere =a hrăni) înseamnă acţiunea de a oferi o hrană, de a păstori sau de a întreţine prin mâncare, nu de a conduce sau de a guverna. Când Iisus Hristos spune apostolului Petru: „Paşti oile mele” (Ioan, 21, 16-18), îi încredinţează anume sarcina de păstor în sensul de săvârşitor al Euharistii, care este hrana şi băutura Bisericii (Ioan, 6, 51-58). Dealtfel, Iisus Hristos Se numeşte pe Sine „Păstorul cel bun”, întrucât Îşi pune viaţa pentru oile Sale (Ioan, 10, 11). Tot aşa, preotul este „păstor” în calitatea lui de celebrant al Tainei Euharistiei, restituind actul în care Hristos Însuşi pe Sine S-a dat pentru viaţa lumii. Preotul face pastoraţie propriu-zisă în lucrarea lui de împărtăşire a Sfintelor Taine, care constituie „merindea” Bisericii.

De la început, misiunea Bisericii s-a angajat în două mari direcţii: misiunea ad intra, sau internă, adică Biserica s-a preocupat de cei botezaţi, organizând viaţa  internă, liturgică şi socială a comunităţii creştine; şi misiunea ad extra, externă, adică Biserica a propovăduit Evanghelia  celor din afară, a intrat la cei netăiaţi-împrejur şi a mâncat cu ei (Fapte, 11,3). Astfel, Biserica apare atât ca o comunitate euharistică – poporul lui Dumnezeu deja răscumpărat, care se adună să comemoreze faptele lui Dumnezeu din istoria mântuirii, trăind o viaţă nouă în Duhul Sfânt – cât şi ca o comunitate apostolică misionară, care are conştiinţa unei trimiteri speciale la cei necredincioşi: „Deci, dacă Dumnezeu a dat lor aceleaşi dar ca şi nouă, acelora care au crezut în Domnul Iisus Hristos, cine eram eu ca  să-L opresc pe Dumnezeu?”(Fapte, 11, 17). Istoria Bisericii primare este o mărturie  nedezminţită în această privinţă.

Aşadar, Biserica are două braţe cu care actualizează iconomia mântuirii: cel pastoral, având disciplina ei internă, euharistică, şi cel misionar, având proiectul ei apostolic, de a răspândi Evanghelia. Pentru „zidirea Bisericii” (Efes., 4, 12), aceste două braţe sunt indispensabile. A săvârşit Euharistia în vederea hrănirii poporului lui Dumnezeu şi a propovădui Evanghelia în vederea convertirii popoarelor, sunt două cerinţe care au caracter de porunci dumnezeieşti (Efes., 3, 7-7).
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a. Activitatea misionară a Sfinţilor Apostoli.

Două concepţii asupra vieţii se confruntă de-a lungul tuturor vremurilor, o adevărată tragedie de luptă a luminii contra întunericului Is. 9,1 “Poporul care locuia întru  întuneric va vedea lumină mare şi voi cei ce locuiaţi în latura şi în umbra morţii lumină va strălucii peste voi”, a adevărului contra minciunii, a binelui contra răului, a Împărăţiei lui Dumnezeu care trebuie să fie pe pământ şi în noi, împotriva împărăţiei celui rău.

“Noţiunea de apostol şi structurile oficiilor în Noul Testament sunt foarte contestate astăzi în discuţiile exegetico-teologice. Un lucru pare să fie sigur: cuvântul apostol are  mai multe sensuri încă de la autorii Noului Testament. Pentru Pavel, noţiunea de apostol este strâns legată de apariţia Celui Înviat şi de directa sa însărcinare în slujba vestirii Evangheliei. El îi numără printre apostoli şi pe misionarii peregrini în măsura în care aceştia sunt reprezentaţi împuterniciţi şi Duhul Domnului Înălţat la cer lucrează în ei. Acest Duh este acela care nu numai că îi trimite pe vestitorii Evangheliei şi pe cei ce vor învăţa popoarele, ci garantează însuşi adevărul; întreaga învăţătură emană de la El. Pavel însuşi ştie că se situează într-un neîntrerupt lanţ al tradiţiei care începe de la Kyrios Cel Preaînalt.

Altfel gândeşte Luca. Pentru el, apostoli propriu-zişi sunt numai cei Doisprezece. Aceştia reprezintă şi suprema autoritate a învăţăturii în Biserică; da, căci numai ei au moştenit puterea lui Iisus şi numai ei pot da mai departe Duhul Sfânt. Deplina putere de a învăţa, de a conduce comunitatea, de a impune mâinile şi de a conferi deplina putere a slujirii este transmisă mai departe de ei; poate lucra apostolic numai acela care şi-a obţinut misiunea bisericească fie nemijlocit, fie ulterior, dar mijlocit de la ei. Numărul de doisprezece este un postulat dogmatic care, prin analogie cu cei doisprezece patriarhi ai triburilor lui Israel, manifestă pretenţia învăţăceilor lui Iisus de a constitui noul popor al lui Dumnezeu. Cu cât a intrat mai adânc acest fapt în conştiinţa generală, cu atât mai exclusiv a fost rezervat titlul de apostol celor Doisprezece. Tradiţia apostolică şi succesiunea apostolică derivă în mod legitim numai de la ei.

Alta este, iarăşi, concepţia scrisorilor pastorale. Pentru acestea, Pavel este pur şi simplu Apostolul; ceilalţi apostoli nu sunt nici măcar  amintiţi pe undeva. În consecinţă, Pavel reprezintă unica autoritate apostolică; Evanghelia sa leagă întreaga Biserică şi el i-a dat orânduirea. Prin impunerea mâinilor se transmit oficiile în comunitate, iar această hirotonire, care este atribuită în mod expres şi personal apostolilor, garantează puritatea învăţăturii.

În rezumat se poate spune, că în pofida tuturor diferenţelor, atât oficiul de conducător al comunităţii cât şi tradiţia învăţăturii Bisericii creştine sunt legate de apostoli şi sunt numite apostolice, deoarece toţi purtătorii lor trebuie să facă şi să predice ceea ce au făcut şi au predicat apostolii, de la care au primit împuternicirea. Toate oficiile vestirii şi toate celelalte oficii sunt subordonate oficiului de apostol şi în acesta îşi şi găsesc ultima normă. Pe lângă aceasta, apostolii care dintru început au fost de faţă şi L-au însoţit pe Iisus cel dinainte de Înviere pe drumurile propovăduirii sale aveau o greutate deosebită. Împuternicirea lor e dobândită nemijlocit de la Iisus cel pământesc, care I-a chemat şi i-a trimis. Prin ei îşi au originea în însăşi persoana lui Iisus atât succesiunea creştină cât şi tradiţia creştină. Hirotonirea înseamnă învestirea cu autoritatea de purtător al învăţăturii lui Iisus; ea constituia sâmburele oficiului de conducere în comunitatea creştină. De această tradiţie şi succesiune apostolică îşi leagă până în zilele noastre Biserica existenţa sau inexistenţa. Apostolicul din ea îi garantează însăşi esenţa cea mai profundă şi anume legătura cu  Hristos.”

Încă din epoca primară a Bisericii, misiunea apare ca o însuşire fiinţială a ei. Porunca Mântuitorului Mat. 28,19-20 a fost împlinită cu cea mai mare dăruire de către Apostoli. Cartea Faptele Apostolilor cuprinde amănunte clare în acest sens, despre toate activităţile misionare ale Sfinţilor Apostoli, dar începutul activităţii misionare îl marchează ziua Rusaliilor când Duhul Sfânt se pogoară peste ucenici care încep a grăi în alte limbi, moment în  care începe expansiunea învăţăturii lui Hristos.

Duhul Sfânt, care vine asupra lor, le dă putere, entuziasm, îi îndeamnă să nu lase învăţătura doar pentru minţile lor, ci să o transmită mai departe, Fapt. 2,5-11 “Şi erau în Ierusalim locuitori iudei, bărbaţi cucernici, din toate neamurile care sunt sub cer. Şi iscându-se vuietul acela, s-a adunat mulţimea şi s-a tulburat, căci fiecare îi auzea pe ei vorbind în limba sa. Şi erau uimiţi toţi şi se minunau zicând: Iată, nu sunt aceştia care vorbesc toţi galileieni? Şi cum auzim noi fiecare limba noastră, în care ne-am născut? Parţi şi mezi şi elamiţi şi cei ce locuiesc în Mesopotamia, în Iudeea şi în Capadocia, în Pont şi în Asia. În Frigia şi în Pamfilia, în Egipt şi în părţile Libiei cea de lângă Cirene, şi romani în treacăt, iudei şi prozeliţi, cretani şi arabi, îi auzim pe ei vorbind în limbile noastre despre faptele minunate ale lui Dumnezeu!”.

Conţinutul învăţăturii lui Hristos este de acum transmis tuturor popoarelor lumii, trece peste comunitatea ierusalimiteană de religie iudaică spre lumea necreştină, greco-romană.

Cei doisprezece Apostoli aleşi pentru misiune au fost: Simon numit şi Prtu, Andrei, fratele lui, Iacob a lui Zevedeu şi Ioan fratele lui, Filip, Vartolomeu, Toma, Matei vameşul, iacob al lui Alfeu, Iuda fratele Domnului, Simon Zilotul şi Matia.

Petru predică în Palestina, capadocia, în Pont, Roma. Iacob fratele Domnului organizează biserica din Ierusalim, Matei predică iudeilor, Filip în Frigia, Toma în Persia, Vartolomeu în India, Andrei în Sciţia, Iuda Tadeul în Arabia, Mesopotamia, Armenia, Iacob al lui Alfeu în Egipt, Simon Zilotul în Egipt şi Africa de Nord, Matia în Etiopia şi în îmtrejurimi şi Ioan, cel mai iubit dintre ei, în Asia Mică şi în Efes.  Vieţile Sfinţilor Apostoli ne încredinţează că toţi au murit moarte de martir, excepţie Sf. Ioan, exilat în insula Patmos.

La Înălţarea Mântuitorului, credincioşii erau în două grupe: Unul în Galileea (peste 500 la nr.) I Cor. 15, 6, altul la Ierusalim (ca la 120 Fapt. 1, 15), trăiau în rugăciune  şi în aşteptarea Mângâietorului In. 15,26.

Locul lui Iuda Iscarioteanul este luat de Matia prin tragere la sorţi. Condiţia de a fi apostol rezultă din  Fapt. 1,21-22 “Deci trebuie ca unul din aceşti bărbaţi, care s-au adunat cu noi în timpul cât a petrecut între noi  Domnul Iisus, începând de la botezul lui Ioan, până în ziua în care S-a înălţat de la noi, să fie împreună cu noi martor al învierii Lui”.

Evenimentul extraordinar din ziua Cincizecimii explică zelul, abnegaţia şi curajul Apostolilor de a porni la propovăduire. Vorbirea în limbi, la Cincizecime, prin predicarea Evangheliei, a dus la convertirea “ca la trei mii de suflete”. Prima predică apostolică fiind rostită de Sf. Ap. Petru, Fapt. 2,14-41. “În contextul acesta, oricare ar fi soluţia care s-ar da problemei primatului lui Petru, un fapt apare totuşi suficient de limpede: lui Petru i-a fost statornicită o poziţie deosebită în cadrul restrâns al comunităţii învăţăceilor şi Iisus a făcut aceasta în vederea unei însărcinări speciale, care  a fost caracterizată drept primat, drept putere-cheie sau drept păstorire. Nu numai în tradiţia sinoptică, ci şi în cea special lucanică, în cea paulină şi în cea ioaneică, Petru apare ca Primul, ca purtător de cuvânt”.
 Ca răspuns ortodox: niciodată nu s-a pus problema  primatului, din contră “cel care vrea să fie mai mare între voi, să fie sluga tuturor”, a spus Mântuitorul. După Învierea Sa, Hristos nu-I dă un primat lui Petru, ci îl reaşeză în treapta apostoliei din care el căzuse în urma celor trei lepădări In. 21, 15-18, iar faptul că Pavel îl numeşte alături de ceilalţi stâlpi, Gal. 2,9. rezultă că nu este doar unul pentru toată Biserica.

Prima comunitate creştină era astfel formată, ea stăruia în rugăciune şi frângerea pâinii Fapt. 2,42. “Aceşti trei mii de primi creştini, iudei şi prozeliţi, din Palestina şi din împrăştiere, martori ai evenimentului din ziua Pogorârii Sfântului Duh, dovedesc succesul prodigios al predicii apostolice şi caracterul supranatural al evenimentului care stă la începutul Bisericii”.

Apostolii făceau misiune în templul din Ierusalim, cuvântul lor era întărit de minuni. Spre exemplu vindecarea paraliticului din faţa templului, din porticul lui Solomon, a trezit mare interes. Apostolii au dobândit astfel un succes demn de invidiat de către căpeteniile preoţilor şi conducătorii poporului., mai ales că în centrul predicii lor misionare sta ca temă centrală minunea Învierii din morţi a Mântuitorului Hristos. Numărul adepţilor Bisericii creştine va creşte rapid la cinci mii de suflete Fapt. 4,4. Apostolii sunt închişi, apoi eliberaţi.

În urma predicii misionare a Sf. Apostoli, comunitatea ierusalimiteană a realizat benevol şi parţial comunitatea de bunuri materiale din care urma să se împartă tuturor după nevoile fiecăruia Fapt. 4,36-37. Cazul lui Anania şi Safira este prima măsură disciplinară luată de Dumnezeu Însuşi în Biserica sa Fapt. 5, 1-11. “Cu toată împotrivirea sinedriului, Apostolii continuă să predice cu succes. Vin la ei şi bolnavi ca să se vindece prin minuni. Apostolii sunt din nou arestaţi, scapă din închisoare, sunt găsiţi în templu. Aduşi iarăşi în faţa sinedriului, dar nu cu forţa, de teama mulţimii care-I asculta. Apostolii sunt certaţi cu mai mare asprime şi ameninţaţi cu moartea. Intervenţia înţeleptului şi venerabilului rabin Gamaliel le scapă viaţa. Ei sunt totuşi bătuţi şi lăsaţi liberi, cu condiţia de a nu mai vorbi despre Iisus Fapt. 5,12-42.”

Activitatea misionară a Sf. Apostoli duce la creşterea numărului de credincioşi. Aşa se aleg şapte bărbaţi, la propunerea Apostolilor, pentru a servi la mese. Fapt. cap. 6.

Predica Sf. Arhidiacon Ştefan, este, alături de a Sf. Petru, un model de predică misionar-apostolică. Fapt. 7,2-56. Judecarea lui Ştefan era primul conflict doctrinar al creştinismului cu iudaismul, iar el primul martir al Bisericii. Prigoana se întinde asupra întregii comunităţi. Apostolii rămân în Ierusalim, credincioşii se răspândesc în provincie. Apare Saul ca prigonitor de creştini. Credincioşii propovăduiesc credinţa prin Samaria, Fenicia, Cipru, Antiohia. Diaconii predică şi botează. Apostolii îşi pun mâinile peste cei convertiţi. Filip în Samaria Fapt. 8, 26-40.

Biserica creştină se extinde şi la păgâni. Botezul sutaşului Cornelius cu toată casa lui la Cezareea Palestinei, capitala politică a ţării, ridicată de însuşi Irod cel mare, reşedinţa procuratorului şi a garnizoanei romane. Cornelius era conturion Cohorta Italica, prozelit, cucernic, temător, cinstit de iudei, era bun şi prietenos. Fapt. 10, Petru refuză, vedenia cu mâncărurile necurate.

Antiohia, era alt centru al creştinismului primar, perla Orientului, reşedinţa imperială, cel mai mare oraş după Alexandria. Aici predică iudeo-creştinii din diaspora, care erau buni misionari. Era o misiune particulară, spontană, efect al entuziasmului creştin. Când s-a aflat la Ierusalim despre existenţa lor, Apostolii trimit pe Barnaba ca să cerceteze si să sporească numărul lor. Barnaba trimite la Tars după Saul, convertit deja. Aici se numesc primii ucenici creştini Fapt. 11,26. În mediu iudaic se numeau fraţi, ucenici, sfinţi.

Comunitatea ierusalimiteană.

Domnia lui Irod Agripa (41-44), nepotul lui Irod cel mare, pus peste toată Palestina de către romani, a adus mare tulburare creştinilor. Din porunca lui este ucis Apostolul Iacob, fratele lui Ioan, primul apostol martir. An 44 d. Hr., Fapt. 12,17. Irod Agripa arestează şi pe Petru, care scapă în chip minunat şi părăseşte Ierusalimul ducându-se în alt loc, Fapt. 12,17. Îl întâlnim alături de Pavel în Antiohia. Aici Pavel apără universalitatea creştinismului, care nu mai este nevoie să fie tributar circumciziunii Gal. 2,11-15. “Biserica din Ierusalim a fost prima centrală misionară, iar cei doisprezece, au fost cei dintâi adevăraţi misionari. Conducerea colegială a comunităţii oferea posibilitatea unor misiuni temporare a câte unui Apostol în afara Ierusalimului. Celor care locuiau permanent sau în cea mai mare parte a timpului la Ierusalim le revenea de la sine o autoritate mai mare  în sânul comunităţii. Este de presupus, sau foarte posibil, că primele conduceri ale comunităţii erau şi în alte părţi formate din grupuri de colaboratori cu aceleaşi drepturi, din sânul cărora, mai curând sau mai târziu, acela care locuia stabil acolo lua rolul hotărâtor în conducerea comunităţii, pe când ceilalţi se răspândeau din nou în misiuni.”

Cartea Faptele Apostolilor numeşte pe Petru, Ioan, Iacob, Pavel, Barmaba. Prezenţa Apostolilor este accentuată cu prilejul Sinodului Apostolic, din anul 50 d. Hr.,  Fapt. cap. 15. Sinodul este prezidat de Iacob cel Mic, numit de Pavel “Stâlp al Bisericii”. El nu pare a fi aceeaşi persoană cu Iacob al lui Alfeu, fratele lui Ioan. Iacob cel Mic era rudă cu Mântuitorul (văr) avea o viaţă exemplară, ascetică, moare  în anul 61-62 d. Hr.

Activitatea Apostolilor în lume păgână.

Petru pleacă din Ierusalim în anul 44. Fapt. 12,17, s-a dus în alt loc. “E greu de aflat unde s-a dus. Că s-ar fi dus îndată la Roma e un fapt care nu poate fi dovedit istoric. După toate probabilităţile a lucrat în misiuni ca apostol călător liber. Cu timpul a ajuns şi la Roma unde, după o tradiţie demnă de încredere, şi-a găsit moartea. Ce s-a ales însă cu misiunea lui Petru?”.
 Eusebiu al Cezareei care preia de la Origen informaţiile, ne încredinţează că Toma predica la parţi, în Persia şi India, Andrei în Sciţia, Ioan în Asia, Petru în Galatia, Bitinia, Capadocia şi Asia proconsulară, Bartolomeu în India şi Arabia sudică şi după o tradiţia orientală şi în Armenia, Matei printre iudei şi la alte neamuri. (Eusebiu, Istoria bisericească, III, 1,24; V, 10). Sfântul Matei, după o tradiţie, ar fi mers în Etiopia unde este tăiat cu fierăstrăul.

Petru la Antiohia, conf. Gal. 2,11, Pont, Galatia, Capadocia, Asia proconsulară, Bitinia (Origen, după o tradiţie luată de Eusebiu, afirmă că Petru a ajuns şi în Macedonia).
Creştinismul de la apariţia sa a reformat întreaga concepţie a omenirii despre viaţă şi univers. Atitudinea misionară a Apostolilor a ţinut seama de aceste lucruri.

D. p. d. v. spiritual creştinismul aducea nou conceptul despre nemurirea sufletului. Social, moral, politic, concepţia despre stat era alta. Dumnezeu era deasupra statului, cezarul de la Roma era şi mare preot şi conducător politic Pontifex Maximus, papa (cezari şi auguşti). “Legea lui Hristos, legea statului ! Statul e însăşi naţiunea organizată dinamic. Iar naţiunea noastră e creştin ortodoxă, născută, iar nu făcută. Prin urmare, idealul moral al statului, cristalizat în lege, nu poate fi în dezacord cu idealul spiritual al naţiunii noastre, reprezentat de Evanghelia lui Hristos. Nimic mai absurd decât să suprapui unui popor creştin un stat după chipul şi asemănarea demo-masonică sau după chiupul şi asemănarea ateismului marxist…La naţiune creştină, stat încreştinat”.

Conceptul despre viaţă în lumea greco-romană era cel al fatalităţii, atât cât poţi percepe pe pământ ca a fi ultima realitate. “Împăratul era un reprezentant social, oficial al societăţii şi în acelaşi timp Pontifex Maximus, adică omul prin care societatea intră în legătură cu zeii. Voinţa omului nu era liberă în ceea ce priveşte manifestările sociale, şi nu putea vorbi despre o mântuire personală”.

Creştinismul aduce iubirea şi fraternitatea. (Egalitate, libertate, fraternitate ! expresie masonică, atee, revoluţia franceză. Nicolae Paulescu). Palestina făcea parte din Imperiul Roman, creştinismul se extinde providenţial. La Rusalii, în Ierusalim erau 14 neamuri. “dar oricâte explicaţiuni am căuta noi să dăm d.p.d.v. social sau politic, aceste explicaţiuni rămân neînţelese, dacă nu luăm în seamă entuziasmul misionar al apostolilor şi al ucenicilor lor, care au făcut ca învăţătura creştină să se extindă”.

MISIUNEA TIMPURILOR PRIMARE

Privirea istorică a misiunilor.


După ce ne-am făcut o idee generală despre ceea ce este misiunea şi despre metodele, pe care le avem să le întrebuinţăm pentru ajungerea scopului urmărit în misiune, care este desigur aducerea tuturor la staulul adevărului, la învăţătura creştină, un capitol care ni se impune spre cercetare, este capitolul istoriei misiunilor. Cercetând expansiunea misionară ne vom clarifica mai bine asupra scopului, pe care misiunea îl urmăreşte, întrucât pe de o parte vom vedea creştinismul în faţa păgânismului antic, pe de altă parte vom vedea creştinismul în faţa lumii necreştine.


Două atitudini cu totul distincte, două concepţii asupra vieţii, se luptă pentru învingere şi, din timpurile apostolice până în timpurile noastre, asistăm la această tragedie de luptă a lumini în contra întunericului, a adevărului contra erorii, a binelui contra răului, asistăm la această luptă pentru întronarea împărăţiei lui Dumnezeu pe pământ.


Este nevoie să ne ocupăm în deosebi de istoria misiunilor, schiţând activitatea misionară în timpurile primare creştine, apoi în biserica ecumenică, în deosebi în cea bizantină, apoi în biserica romano-catolică, în bisericile protestante şi în sfârşit în biserica ortodoxă a răsăritului, pentru ca astfel să desprindem adevăratul sens al misiunii şi să tragem concluziile ce trebuie să le avem în vedere, atunci când şi noi vom fi chemaţi să începem o activitate misionară proprie.

Creştinismul în faţa lumii greco-romane.


Este interesant de a face aici o paralelă între ideile lumii greco-romane şi ideile lumii creştine, care începe, pentru a vedea reforma ce s-a făcut în omenire de la ivirea creştinismului, căci fără discuţie creştinismul aduce în lume o concepţie nouă despre Dumnezeu, despre om şi despre lume.


Conceptul creştin este radical deosebit, şi acesta este interesant pentru atitudinea misionară, este radical deosebit de concepţia care, era în lumea greco-romană, asupra lumii, asupra omului. Un conflict sufletesc se iveşte între învăţătura creştină şi între învăţătura lumii morale, sociale, pe care creştinismul le aduce sunt altele decât acelea, pe care le propaga lumea greco-romană, un conflict politic, întrucât concepţia creştină de stat, evident la începutul ei era alta decât aceea pe care o propovăduiau pontificii cei mari ai imperiului roman.


Noi ştim că în lumea greco-romană concepţia asupra vieţii era rezumată în principiul fatalităţii. Fatalitatea conducea lumea, care de multe ori se mărginea întru atâta ce e pe pământ. Lumea zeilor avea desigur legătură cu lumea de aici. Dar această legătură nu era de interdependenţă în sensul în care o înţelegem noi astăzi, în sensul raportului cauzal al lumii sufleteşti, în sensul origini spirituale a lumii, în raport cu divinitatea, ci concepţia lumii vechi era că chiar dacă zeii au legătură cu oamenii pe pământ, ei cel mult pot să influenţeze destinul vieţii omeneşti, dar nu decid în ultim resort. Lumea greco-romană era o lume fatalistă şi fatalitatea conducea şi cele văzute şi cele nevăzute. În sensul acesta fiecare se mărginea la forţa celui mai tare, care întrecea, pe cei mai slabi. Nu se putea vorbi de cea ce vorbim noi astăzi de milă, de compătimire şi de iubire, lucruri de neînţeles în acea vreme. Întrucât cel slab era destinat fatal la înfrângere din partea celui puternic, societatea omenească, era altfel alcătuită decât cea de astăzi. Sus în piramida socială împăratul avea deplină putere asupra tuturor. El era un reprezentant social, oficial al societăţii şi în acelaşi timp Pontifex Maximus, adică omul prin care societatea intră în legătură cu zeii. Viaţa omului nu era liberă în ceea ce priveşte manifestările sociale şi nu se putea vorbi de o mântuire personală.


Nu vorbim de libertatea omului din punct de vedere metafizic, sau din punct de vedere al mediului moral, nu aceasta ne interesează, ci de acea libertate legală, care caracterizează societatea contemporană, întrucât în acea vreme fiecare om era de la început, hotărât, stabilit în cadrul societăţii într-un fel sau altul, patrician sau plebeu.


În faţa acestei concepţii asupra alcătuirii sociale, sau asupra felului de a fi al omului, apare Iisus Hristos, apare religia creştină, care contrar celor afirmate până acum, face din om o personalitate deosebită, completă, care în orice moment îşi dă seama de rolul ei şi care este răspunzătoare întru totul de faptele, pe care le face atât în societate cât şi în faţa atotputernicului Dumnezeu. Omul apare ca o persoană distinsă răspunzătoare de faptele sale, care va trebui să-şi dea seama de aceste fapte în faţa tribunalului suprem. Mai mult, în ceea ce priveşte raporturile între indivizi, principiul esenţial al noii învăţături este iubirea şi fraternitatea. Noi suntem fraţi, liberi pe acţiunile noastre şi întrucât Dumnezeu ne dă puterea de a delibera asupra acţiunilor noastre, trebuie să ne dăm seamă de tot ceea ce facem. Aceste idei au distrus cimentul alcătuit de societatea greco-romană – planul mântuirii este nepriceput, a fost desigur voinţa lui Dumnezeu atotputernicul de a se întâmpla ca societatea în sensul în care am descris-o să fie nimicită. Cauze hotărâtoare au determinat ca ideea creştină să fie acceptată, totuşi înainte de a cerceta orice cauze şi înainte de a ne lămuri asupra împrejurărilor, care au determinat ca conceptul creştin să fie învingător, trebuie să ne amintim că deasupra tuturor cauzelor stă puterea lui Dumnezeu. La această convingere ne obligă mai mult atitudinea misionară din primele momente, care ne arată limpede această concepţie despre viaţă, o concepţie teologică dacă vreţi, care susţine cum că în puterea lui Dumnezeu stau destinele omului şi ale lumii.


Trecând peste această afirmaţie, găsim multe explicaţii, care lămuresc încă pentru ce învăţătura creştină a învins pe intelectualii vremurilor antice.


Lumea greco-romană era în acel moment politeistă, dar cu toate acestea, concepţia despre viaţă nu se mai satisfăcea în felul filosofiei politeiste. A început atunci să se facă un curent către o tendinţă monoteistă. În ceea ce priveşte alcătuirea socială a început lumea să se convingă că aşa cum era alcătuită societatea în familie şi în stat, nu mai era bună şi trebuia o reformă. Şi ceea ce poate că a determinat mai mult ca ideea creştină să fie ajutată de a se întinde tot mai mult în imperiul roman era statul cel mai puternic, care cuprindea lumea cunoscută pe tot întinsul ţărmului Mediteranei. Noi ştim că chiar din acel moment în Europa erau trei rase distincte. Imperiul roman era mărginit în mare parte la lumea mediteraniană.


Din studiul etnografiei se ştie cum că în Europa avem: rasa mediteraniană, rasa alpină şi rasa nordică sau germană. În rasa mediteraniană se cuprind popoarele, care încep din sudul Iberiei, sudul Franţei, peninsula Italică împreună cu toată peninsula Balcanică şi linia aceasta trece prin Asia mică cuprinzând apoi tot nordul Africii până la Gibraltar. Această rasă mediteraniană din punct de vedere antropologic prezintă caracterizări speciale: statură deosebită, index cefalic deosebit etc.


Lumea greco-romană era cu un cuvânt lume mediteraniană. Această lume mediteraniană era stăpânită de Roma şi fiind sub egida unui singur imperiu, desigur, că aceasta a ajutat foarte mult ca învăţătura creştină să se răspândească. De aceea privitor la primele începuturi de activitate misionară nu vom găsi documente, în ceea ce priveşte răspândirea creştinismului, în rasa alpină, la Slavi sau în rasa nordică, la Germani, ci activitatea apostolilor şi a ucenicilor Domnului va fi mărginită în deosebi în acest domeniu geografic, care era în stăpânirea Romanilor, care era caracterizat prin limba latină, deşi limba elină cucerise păturile culte, şi care domeniu avea un suflet unitar prin o organizaţie proprie.


Dacă trecem peste aceste deosebiri de concepţii, cari erau într-o lume şi într-alta, ceea ce a contribuit apoi ca învăţătura creştină să se întindă a fost faptul că Palestina leagănul creştinismului făcea parte din imperiul roman, în acel moment. Faptul acesta a contribuit foarte mult ca învăţătura creştină să se răspândească în toate părţile lumii. La cinci-zecimi, când s-a produs pogorârea Duhului Sfânt, acel moment a determinat ca învăţătura creştină să se întindă la toate popoarele. Dar oricâte explicaţii am căuta noi să dăm din punct de vedere social sau politic, aceste explicaţii rămân neînţelese, dacă nu luăm în seamă entuziasmul misionar al apostolilor şi al ucenicilor lor, cari au făcut ca învăţătura creştină să se întindă. Credinţa lor o vedem din cuvântarea pe care Sf. Apostol Petru o ţine în faţa norodului şi a bătrânilor din Israel şi care credinţă este categorică prin ceea ce spune Sf. Apostol Petru: „Cunoscut să vă fie vouă tuturor şi la Nazarineanul, pe care voi l-aţi crucificat şi pe care Dumnezeu l-a înviat din morţi, întru acela stă înaintea voastră sănătos.


Aceasta este piatra, care nu s-a băgat în seamă de către voi ziditorii, care s-a făcut în capul unghiului şi nu este într-altul întru nimic mântuire, pentru că nici un nume alt sub cer nu este dat între oameni, întru care trebuie să ne mântuim noi”.


În credinţa vie pe care apostolii au avut-o că Iisus Hristos este fiul lui Dumnezeu şi că prin el noi obţinem mântuirea, în această credinţă ei au pornit la predică şi pe această credinţă ei au brodat tot entuziasmul sufletului lor. Aici este esenţa acţiunii misionare, lucru pe care îl vom vedea mai bine ulterior, când ne vom ocupa de marele apostol al neamurilor, de Sf. Apostol Pavel, şi despre care trebuie să ne aducem aminte totdeauna, când începem în practică activitatea misionară.


În acel moment al pogorârii Duhului Sfânt asupra apostolilor, care este netăgăduit începutul operei misionare a bisericii creştine, în acel moment ni se deschide nouă cheia activităţii misionare.

Activitatea misionară a Sf. Apostol Pavel


Sufletul activităţii misionare în timpurile apostolice este marele apostol al neamurilor Sf. Apostol Pavel. Este cunoscută minunea convertirii Sf. Apostol Pavel în drum spre Damasc, când fără de veste a strălucit peste el lumină din cer, şi renăscându-se i s-a făcut descoperirea lui Iisus Hristos. Toată cultura lui, a omului de cultură deosebită, toată învăţătura sa, toate cunoştinţele pe care el le-a avut, au fost mai prejos de această convertire care l-a făcut să se decidă întru totul Domnului, închinându-şi toată viaţa sa creştinismului.


„Şi mergând când s-a apropiat el de Damasc, fără de veste a strălucit peste el lumină din cer şi căzând pe pământ a auzit glas zicând lui: Saule, Saule de ce nu mă persecuţi? Zis-a el: Cine eşti Doamne? Iar Domnul a zis lui: Eu sunt Iisus pe care tu îl persecuţi; cu greu îţi este ţie a lovi cu piciorul împotriva boldurilor. Doamne ce voieşti să fac? Şi Domnul a zis: Scoală-te şi intră în cetate şi ţi se va spune ţie ce trebuie să faci”.


Acesta este momentul solemn al chemării apostolilor la predică, este momentul solemn când prin harul Domnului se face o totală schimbare a lui Saul, şi când el se dedică întru totul predicii evangheliei.


Prin zelul său, prin cultura sa apostolul Pavel ne poate fi pildă de ceea ce trebuie să fie un misionar. Se cunoaşte toată viaţa Sf. Apostol Pavel din cercetările făcute în istoria bisericească şi din studiile în introducerea noului testament, se ştie toată biografia acestui mare învăţat, născut în Tarsul Ciliciei, ucenic al lui Gamaliel, care fiind convertit la Damasc, după aceia se retrage în Arabia ca să mediteze asupra adevărurilor creştine şi apoi întreprinde acele călătorii misionare, care sunt o pildă strălucitoare de felul cum trebuie să procedăm în acţiunea misionară. Cartierul principal al activităţii misionare a Sf. Apostol Pavel este Antiohia, unde se stabileşte cam pe la anul 44, 45-46 împreună cu Varnava şi nepotul acestuia Ioan Marcu întât prin Seleucia la Cipru, unde creştină pe proconsulul roman Sergiu Pavel, apoi în Perghia Pamfilisi, de unde Ioan s-a întors la Ierusalim. A doua călătorie misionară o face cu Silvan prin Siria şi Cilicia şi apoi, cu Timoteiu, pe care îl ia din Listra, porneşte spre Galiţia şi Frigia, Troia şi Macedonia şi ajunge, la Athena, unde s-a întâmplat acel incident renumit, în care Sf. Apostol Pavel în faţa păgânilor atenieni a susţinut creştinismul cu toată convingerea, predicând în areopag pe Dumnezeul necunoscut acelora, care aveau o statuie a unui Dumnezeu necunoscut. Cunoaştem activitatea sa mai departe împreună cu discipolii săi, între care Achila şi Priscila, cum a mers după aceea la Corint, la Tesalonic şi la Efes. A tria călătorie a apostolului Pavel, care a trecut din nou spre Galiţia şi Frigia se îndreaptă în Europa întreagă ajungând până în Iliria întorcându-se în Corint şi înapoindu-se în cele din urmă la Ierusalim, de unde a fost prins şi dus la Roma.


Cunoaştem de asemenea călătoriile făcute pe întinsul mării Mediterane prin Creta, Malta etc., împreună cu ucenicii săi Luca, Aristarh, Timoteiu, Marcu, împreună cu Dima, Epafra şi Tihie etc. şi ştim cum a fost decapitat în cele din urmă în timpul împăratului Nerone, după toate probabilităţie la anul 64 pe şoseaua Ostia.


Toată istoria Sf. Apostol Pavel şi călătoriile lui misionare pline de un interes deosebit pot forma un studiu deosebit, din care putem să scoatem principii şi norme de conducere în activitatea misionară.


Desigur, că în nişte lecţii, care nu au altă pretenţie decât de a fi de îndrumare misionară, iar nicidecum de documentare asupra faptelor, nu pot să intru în detaliu să fac descrierea celor patru călătorii misionare ale Sf. Apostol Pavel, care sunt de foarte mare interes şi din care am avea prilejul să ne clarificăm asupra învăţăturii creştine, am mai avea prilejul să ne clarificăm asupra principiilor de bază, care alcătuiesc înţelesul creştinismului îndeosebi.


Ceea ce ne interesează pe noi din punct de vedere al studiului îndrumărilor misionare, cercetând activitatea misionară a Sf. Apostol Pavel, este să urmărim principiile, care l-au călăuzit şi dacă se poate şi metodele pe care Sf. Apostol Pavel le-a avut în activitatea misionară, întrucât din cercetarea metodelor lui noi putem să căpătăm sugerări, în ceea ce priveşte activitatea misionară în epoca contemporană.


În domeniul activităţii misionare externe trebuie să recunoaştem de la început, că nu întotdeauna analogiile pot fi concludente şi trebuie menţionat pentru noi, care trăim în sec. XXI că, metodele pot fi variate şi nu este obligatoriu a imita întru totul anumite metode, care s-au impus în circumstanţe hotărâtoare pentru Sf. Apostol Pavel. Mijloacele pe care le-a întrebuinţat Sf. Apostol Pavel sunt normative pentru noi misionarii, dar nu înseamnă că sunt singurele. Astăzi în lumea contemporană, după ce descoperirile geografice şi descoperirile ştiinţifice ne-au pus la îndemână o serie întreagă de manifestări de activitate omenească, desigur că avem de adăugat o altă serie de metode necunoscute pe vremea apostolilor.

Principiile şi metodele misionare ale Sf. apostol Pavel

Oricum sunt anumite principii şi metode asupra cărora noi trebuie să fim în clar, fiindcă ele pot fi normative pentru activitatea noastră misionară.


Activitatea misionară a apostolului Pavel o aflăm descrisă în Faptele apostolilor şi în epistolele, pe care el le-a scris: către Romani I şi II, către Corinteni, către Galateni, către Efeseni, către Filipeni, către Coloseni I şi II, către Tesaloniceni şi către Evrei. Aşişderi în epistolele sale Pastorale I şi II, Timoteiu, Tit şi Filimon, noi desprindem înţelesul acţiunii sale misionare. Epistolele Sf. apostol Pavel şi faptele apostolilor ne clarifică în primul rând asupra activităţii lui misionare.


Din întreaga activitate misionară a Sf. apostol Pavel se desprind două lucruri mari: 1) convingerea completă că nu vorbeşte în numele lui personal, ci vorbeşte în numele lui Iisus Hristos. Este o diferenţă radicală între el şi marii oratori, filosofi şi oameni de ştiinţă, care toţi vorbesc în numele lor: am descoperit, am fost, vă rog să mă urmaţi.


Sf. apostol Pavel nu vorbeşte în numele lui întocmai după cum aţi auzit atunci când a fost adus la învăţătură creştină prin faptul supranatural al convertirii sale în drum spre Damasc, ci în numele Domnului, glasul pe care l-a auzit din cer de a urma pe Iisus Hristos, căci i s-a spus lui: Saule, Saule, de ce mă persecuţi? Scoală-te şi intră în cetate. Este acelaşi glas care s-a mai repetat cândva şi celui de al doilea apostol Petru, când Petru l-a văzut pe Mântuitor mergând alături de el şi l-a întrebat: Quo vadis Domine? „Mă duc la Roma să mă răstignesc a doua oară” i-a răspuns Mântuitorul lui Petru, care ruşinat a suferit moartea de martir. Pavel a fost credincios glasului Mântuitorului şi niciodată el n-a predicat în numele lui personal, ci numai în numele lui Iisus Hristos.


În epistolele sale când este vorba ca în bisericile pe care le înfiinţează să se facă diferenţă între urmaşii săi unii urmând pe Apollo, alţii pe altul, el spune: noi toţi trebuie să urmăm pe Iisus Hristos, căci altă temelie nimeni nu poate să pună faţă de aceea ce este pusă, care este Iisus Hristos. Acesta este cel dintâi punct care trebuie ţinut în seamă.


2) El n-a predicat un creştinism naţional, ci a predicat un creştinism universal. Nu este Iudeu, nici elin, nu este rob nici liber, nu este parte bărbătească nici femeiască, că voi toţi unul sunteţi întru Hristos Iisus. El n-a venit pentru o regiune, pentru o naţiune, pentru un continent, el a fost apostol tuturor neamurilor, al lumii întregi. El a ridicat creştinismul în numele Domnului Hristos şi unii i-au făcut ofensa, de a-l numi al doilea fondator al creştinismului, dar cum se exprimă foarte frumos un scriitor englez, vorbind despre activitatea sa misionară: cu lacrimi de indignare ar respinge el însuşi această ofensă care i se face de către unii critici, cum că el este al doilea fondator al creştinismului, el care se considera pe sine sluga plecată a lui Iisus Hristos. Ştiţi că se spune că Pavel este cel care a înfiinţat creştinismul universal, întrucât el este acela care a răspândit creştinismul dincolo de marginile Palestinei. Nu, el nu este fondator al creştinismului, cum vor protestanţii să susţină, el nu este decât propovăduitor radical convins în Evanghelie, atingând culmi ale unei învăţături, care i s-a descoperit lui de către Dumnezeu.


Acestea sunt cele două principii esenţiale, care ne interesează din punctul de vedere al misiunii. Ele sunt foarte interesant mai ales pentru unele biserici adormite în conştiinţa vieţii religioase, care au chemarea să-şi valideze acţiunea lor în câmpul misiunii externe.


Din acest punct de vedere principiile enunţate de apostolul Pavel şi practicate de el ne sunt normative chiar şi astăzi.


Dar în afară de principii ne interesează să urmărim metodele, pe care le-a întrebuinţat el în realizarea activităţii misionare.


Din activitatea misionară a Sf. apostol Pavel desprindem trei lucruri distincte: Sf. apostol Pavel totdeauna şi-a luat anumite puncte strategice, în care a propovăduit evanghelia.


Metoda de răspândire a învăţăturii creştine poate să fie sau o metodă de concentrare strategică în anumite puncte, urmând ca de acolo să se răspândească mai departe sau împrăştierea influenţei misionare pe un câmp mai întins.


Sf. apostol Pavel cum am spus n-a răspândit evanghelia în general pe o arie întinsă, ci a răspândit-o în anumite puncte, în oraşe centrale. Este o discuţie în privinţa aceasta, dar numai în ceea ce priveşte pe Galateni, dacă Galiţia este o regiune din sudul sau din nordul Asiei Minor. Dacă admitem teoria Prof. Ramsay, care a cercetat bisericile apostolice din Asia Minor, că regiunea Galiţiei este regiunea de sus a Asiei Mici, care cuprinde Listra, Debre în Lycaonia, atunci desigur că şi în această chestiune nu există excepţie, cu alte cuvinte Sf. apostol Pavel a predicat numai în oraşe. Dacă însă Galiţia este la nord de Pisidia şi Lycaonia, atunci ar fi o excepţie. Oricum aceasta este o chestiune nelămurită. Fapt este cum că în afară de această chestiune nelămurită, în toate celelalte părţi Sf. apostol Pavel a predicat în oraşe şi în Corint şi în Efes şi în Filipi şi în Tesalonic şi în Roma, pretutindeni în oraşele, pe care, le-am amintit, lăsând aici puncte strategice, de unde după aceea s-a răspândit creştinismul.


Acest lucru este interesant pentru motivul că poate fi normativ pentru acţiunea misionară externă. În timpurile prezente domnul Robinson, care cercetează prospectul misionar al timpului prezent, şi se interesează cum ar putea să se aplice mai adecvat metoda misiunii în timpurile noastre, referindu-se la o lucrare a Episcopului Mylne, ia din laboratorul de acţiune misionară din India pe trei mari misionari: pe romano-catolicul Francisc Xavier, pe luteranul Scwarty şi pe baptistul Carey, căutând să vadă întrucât ei au întrebuinţat metodele Sf. Pavel şi întrucât aceste metode ar fi adaptabile timpurilor moderne. Francisc Xavier a venit în India pe la 1531, Xavier a răspândit creştinismul în diferite state, la diferiţi indivizi, predicând aproape 11 ani necontenit fără nici o margine, fără nici un punct precis. El a murit la 1552. Episcopul Mylne care i-a studiat acţiunea s-a misionară, spune că Xavier a fost unul din cei mai mari misionari pe care i-a avut biserica romano-catolică. Se afirmă că în urma predicilor sale în India totuşi n-a mai rămas nimic, fiindcă după moartea lui, toţi aceia la care a predicat evanghelia au uitat învăţătura evanghelică. După 100 ani ei au rămas tot aşa de păgâni cum au fost şi înainte.


Schwartz un luteran danez, care a murit la 1798 a lucrat în India de sud aproape 50 ani şi el nu este aşa de îndepărtat de metoda pe acre a avut-o Xavier. Cu toată credinţa sa şi zelul său apostolic rezultatul operei sale a fost nul, fiindcă a lucrat difuz. A fost meritul lui Carey, care reprezintă misiunea baptistă, că a întrebuinţat metoda apostolului Pavel concentrându-se în anumite centre de activitate. Rezultatul a fost că urmaşi de ai lui Carey sunt mulţi astăzi în India. Din această fugitivă remarcă, ne dăm seama de importanţa primei metode întrebuinţate de către apostolul Pavel.


Al doilea lucru pe care Sf. apostol Pavel l-a îndeplinit a fost că după ce a predicat şi a fondat o biserică a lăsat acolo episcopi, a lăsat cu un cuvânt oameni, care să ducă mai departe învăţătura creştină. Sf. Timoteiu şi Tit au fost oameni de încredere puşi de Sf. apostol Pavel. El totdeauna se interesa de calificaţia acelora pe care îi lăsa în fruntea bisericii.


Al treilea lucru pe care l-a făcut Sf. apostol Pavel, este că înfiinţat biserici independente. Fiecare biserică pe care el o înfiinţa nu depindea de alta. Prin aceasta el acorda oarecare autonomie aş putea zice libertate spirituală comunităţilor, pentru ca nu cumva într-o organizare centrală, activitatea comunităţii să fie stânjenită de activitatea altei comunităţi.


Sf. apostol Pavel prin zelul său, prin cultura sa trebuie să ne fie pildă de ceea ce poate fi un misionar. El a creat tipul misionarului. Fără resentimente, tuturor toate făcându-se, el a chemat pe toţi la împărăţia lui Dumnezeu.


Istoria creştinismului este legată de opera sa. Calităţile lui sunt datoria şi misiunea.


După normele date de el, creştinismul s-a răspândit mereu. O cercetare amănunţită asupra activităţii misionare a timpurilor primare o găsim la Harnack şi Ramsey. Aceştia sunt cele două mari autorităţi asupra răspândirii creştinismului în primele trei veacuri.


Dacă urmărim pe Harnack, vedem că el grupează activitatea misionară din acele vremuri în patru categorii: am avut pe de o parte comunităţi în care mai mulţi de jumătate erau aduşi la creştinism, am avut comunităţi în care numai cei mai însemnaţi, adecă intelectualii erau aduşi la creştinism, am avut după aceea comunităţi şi locuri unde prea puţini erau aduşi sau puşi în cunoştinţă de învăţătura creştină; şi în sfârşit erau localităţi unde învăţătura creştină aproape nu era cunoscută.


În orice caz în concluzie, după Harnack, învăţătura creştină era răspândită aproape peste tot, în imperiul roman în cele trei veacuri primare. Acest fapt e clar, fiindcă încă din veacul întâi noi avem cunoştinţă despre bisericile de la Ierusalim, Antiohia, Alexandria, Efes, Roma, despre bisericile din Apocalipsă: de la Efes, Smirna, Pergam, Tiatira, Sardes, Filadelfia şi Laodichia, în afară de bisericile şi comunităţile înfiinţate de apostolul Pavel, pe care le cunoaştem din epistolele trimise acelor comunităţi.


Noi avem cunoştinţă că după moartea apostolilor au fost ucenicii lor, cari au răspândit mai departe învăţătura creştină.


O întreagă activitate misionară entuziastă a fost pornită din partea urmaşilor lui Iisus Hristos şi în felul acesta evanghelia s-a răspândit tot mai mult în lumea greco-romană.

Învăţătura creştină propovăduită de Sf. apostoli


În ce se rezumă, învăţătura pe care apostolii şi ucenicii lui Hristos au propovăduit-o?

1. Există un singur Dumnezeu, care este tatăl nostru al tuturor, noi toţi suntem fii lui şi deci ca atare fraţi între noi


2. Lumea păcătuieşte numai prin păcatul originar care a necesitat un Mântuitor, dar lumea păcătuieşte actualmente, ceea ce necesită ca lumea să aibă un răscumpărător.


3. Iisus Hristos este Domnul şi Mântuitorul nostru. El s-a dat pe sine pentru răscumpărarea noastră şi a înviat din morţi pentru oameni a existat şi înainte în lumea păgână; o serie întreagă de tradiţii ne arată că chiar în lumea păgână a existat ideea sacrificiului lui Dumnezeu pentru om; dar a trebuit să vină Hristos ca să aprindă flacăra mare a mântuirii, ca în adevăr să se realizeze mântuirea şi iertarea păcatelor.


4. Fiind cu toţii fii lui Dumnezeu, fraţi între noi, trebuie să lucrăm la realizarea împărăţiei lui Dumnezeu pe pământ, a acelei împărăţii, care trebuie să se apropie cât mai curând. Nu mai este vremea când omul era adversarul celuilalt, nu mai este vremea când zeii căutau să-şi răzbune pe bieţii muritori, ci Dumnezeu singur stăpân al lumii întregi; un singur Dumnezeu ne îmbrăţişează pe toţi.


Înainte de Iisus Hristos oamenii nu ştiau ce este frăţia, nu ştiau ce înseamnă aceea unire şi iubire între ei. Acestea erau lucruri de neînţeles. Dar dincolo de ideologia specific creştină, dincolo de conceptul metafizic, care aducea oarecum o mulţumire sufletească pentru oamenii din vremea acea, dincolo de soluţiile intelectuale asupra concepţiei despre lume, despre manifestările lumii, ideea creştină trebuia să se întindă tot mai mult, pentru că ea aducea ceva, mai cu seamă acelei lumi dezmoştenite, care nu lua parte la ierarhia societăţii contemporane, acelei lumi care nu era luată în seamă şi care desigur cu tot entuziasmul ei a trebuit să se adape la această nouă învăţătură, în care toţi oamenii erau fraţi şi toţi erau egali înaintea lui Dumnezeu.


5. Organizarea creştinilor în acele timpuri primare era cu rotul în cooperaţie. Erau acele agape, în care şi cel bogat şi cel sărac erau primiţi la un loc şi nu erau diferenţe între oameni. Desigur că nu putem vorbi de egalitatea claselor sociale, dar era ceva mai mult, dincolo de armonizarea claselor sociale era armonizarea sufletelor. În Faptele apostolilor în cap. IV, ni se da o idee clară despre cum erau comunităţile în acele vremi. De unde în epoca romană ideea de proprietate, care se moştenea în lumea creştină proprietatea era un bun, ce ni se dădea de la Dumnezeu, totdeauna având a da seamă de felul cum noi administrăm acest bun.


Când aceste lucruri se petreceau, când aveam această concepţie despre Dumnezeu, când era această concepţie despre lume şi când astfel era înţeles idealul omului, înţelegem şi ne explicăm complet cum la entuziasmul ucenicilor Domnului s-a adăugat entuziasmul lumii greco-romane, un entuziasm aş zice de ordin social, care a făcut ca creştinismul să se răspândească din ce în ce mai mult, afirmând învăţătura Mântuitorului Iisus Hristos şi făcând societatea să progreseze tot mai mult spre ideal. Înţelegem pentru ce în cele trei veacuri primare, creştinismul a fost răspândit tot mai mult.


Biserica creştină, astfel a ajuns să-şi aibă conducătorii şi apostolii ei proprii, a ajuns la o organizare deosebită, care după aceea a făcut minuni în lume sub oblăduirea Duhului Sfânt.

Din istoria misiunilor ortodoxe

Cincizecimea este ziua de naştere a Bisericii, prin  pogorârea Duhului Sfânt asupra apostolilor şi a celor dintâi ucenici adunaţi la Ierusalim. Faptul Cincizecimii, care face parte integrantă din „istoria mântuirii”, comportă două aspecte fundamentale: a) În ziua Cincizecimii, toţi erau împreună, adunaţi în acelaşi loc (Fapte, 2, 1) şi astfel au primit toţi plenitudinea Duhului Sfânt (Fapte, 2, 3-4). Duhul Sfânt, care este Duhul lui Hristos, Se pogoară peste cei ce cred în El, formând astfel Trupul văzut istoric, Biserica. Într-un fel, la Cincizecime se realizează în mod văzut nu numai făgăduinţele lui Iisus  Hristos, de a trimite un alt „Mântuitor”, Duhul adevărului, Care va călăuzi Biserica în tot adevărul (Ioan, 13, 31; 17, 26), ci şi rugăciunea Domnului ca „toţi să fie una” (Ioan, 17, 11).

Biserica este una din ziua de naştere. b) Biserica este „trimisă” din ziua  ei de naştere, căci toţi cei prezenţi la Cincizecime au fost iniţiaţi, iluminaţi şi trimişi – în calitatea lor de „martori ai lui Hristos” – la propovăduire în Ierusalim, în  toată Iudeea, în Samaria şi până la marginile pământului (Fapte,1,8).

Alegerea celor doisprezece Apostoli indica deja universalitatea Evangheliei lui Iisus Hristos: „Mergând, învăţaţi toate neamurile” (Matei, 28, 19), iar prezenţa atâtor neamuri la Cincizecime (Fapte, 2, 9-12) arată că Dumnezeul lui Avram, Dumnezeul lui Isaac şi Dumnezeul lui Iacov „nu este un părtinitor, ci că, în orice neam, cine se teme de El şi face dreptate, este primit de El. Cuvântul, pe care l-a trimis fiilor lui Israel: Evanghelia păcii prin Iisus Hristos, El care este Domnul tuturor oamenilor” (Fapte, 10, 34-36). Aceasta constituie una din ideile fundamentale ale Noului Legământ, pe care Biserica a trebuit să o apere chiar de la începutul ei. „Trimiterea” sau chemarea  misionară a Bisericii îşi are temeiul ei profund în universalitatea mântuirii în şi prin Iisus Hristos.

Aşadar, Biserica este „trimisă în lume”, misionară prin originea şi natura ei. Toţi creştinii, întreaga Biserică, sunt în stare de misiune; Ea, în integralitatea Ei, este preocupată cu propovăduirea Evangheliei, în orice timp şi în orice loc, acum şi aici.

În perioada post-apostolică şi constantiniană,  perioada marilor persecuţii care au forme din ce în ce mai dure de la Nero (64) la Diocleţian (305), Biserica adoptă o metodă misionară în care predicarea orală a numelui lui Iisus (Filip., 2, 9-11) nu se putea separa  de apărarea Evangheliei prin suferinţă: „Cu privire la Hristos, vouă vi s-a dat harul nu numai să credeţi în El, ci să pătimiţi pentru El” (Filip., 1, 29), căci „Cuvântul lui Dumnezeu nu ştie de lanţuri” (II Tim., 2, 9). Neavând loc unde să-şi odihnească trupul (Matei, 8, 20), unde să-şi rezeme aşezământul, Biserica se orientează spre zilele de  la sfârşit, spre împărăţia eshatologică, „Cetăţenia noastră este în ceruri” (Filip., 3, 20), spune Apostolul, deoarece creştinii nu au în istorie „cetate stătătoare” (Evr., 13, 14). Ideea aceasta va fi reluată cu un patos extraordinar în Epistola Diognet (sec. II), în care se descrie aspectul eshatologic al Bisericii, faptul că, deşi sunt cei mai buni cetăţeni ai statului, creştinii consideră totuşi că propria lor cetăţenie este în ceruri. Biserica este în primul rând o comunicare şi se adună în jurul celor ce au devenit, din  „martori”, adevăraţi „martiri”. Dealtfel, încă de la început,  liturghia se săvârşea pe mormintele martirilor, iar astăzi altarul bisericilor se ridică pe moaştele sfinţilor. Acest spirit de martyria, care include deopotrivă mărturisire şi jertfă, s-a imprimat profund în fiinţa Bisericii, începând cu apostolimartiri ca: Ştefan, Petru, Pavel, Andrei, apoi, continuând cu  părinţi apostolici, ca: Ignatie, episcop de Antiohia (110), Iustin Martirul (166), Policarp, episcop de Smyrna; Atenagora (170). Iar mai târziu Cyprian (258) şi Perpetua. 


În timpurile primare creştinismul s-a extins cu repeziciune. Scriitorii bisericeşti fac această afirmaţie. Justin Martirul spune că nu există popor, în care să nu se facă rugăciuni pentru Iisus Hristos (Dialog cu iudeul Trifon). Irineu ne spune că multe naţiuni barbare ţineau credinţa în Hristos, care nu era scrisă nici cu creionul, nici cu cerneală pe hârtie, dar era dată de Duhul Sfânt (Adversus haereses cap. III, IV). După mărturia sa erau biserici în Spania, Germania, în Egipt, Libia, Orient.


Tertulian în Apologetic-ul său ne aminteşte de răspândirea creştinismului (cap. 37) “Suntem un popor de ieri şi totuşi am umplut locurile voastre, chiar palatele voastre şi forul vostru, vă lăsăm doar templele voastre. Noi putem număra armatele noastre; numărul nostru numai într-o provincie va fi mai mare"” Tertulian afirmă că creştinismul s-a întins în mare parte în lumea barbară în Siria, Asia Mică, în Africa, în Grecia, Macedonia, Italia, Mauritania, Spania, Galia, Britania, Germania, Dacia, Sarmaţia, etc.


Clement Alexandrinul şi Origen (+ 254) ne dau de asemenea mărturii despre răspândirea creştinismului. Arnobiu, la 304, crede că nu este naţiune, care să nu aibă pe Hristos.

Eusebiu al Cezareei Palestinei, marele istoric bisericesc (+340), ne precizează aria de răspândire a creştinismului în vremea aceea. De la el aflăm că Panten, întemeietorul şcolii catehetice din Alexandria a făcut călătorii misionare până în India. Este discutabilă această Indie, dacă într-adevăr este India de azi, sau este o localitate din Persia sau de altundeva. Cert este că la acea oră (sec. IV) creştinismul era răspândit până în sudul Arabiei şi pe coastele Abisiniei, în Asia Mică şi în Armenia. Grigore Luminătorul culturalizează această ţară, unde creştinismul a fost decretat ca religie naţională.

Misiunea creştină în spaţiul armean
1. Armenia în perioada pre-creştină

Poziţia geografică a teritoriului locuit de armeni, respectiv podişul Araratului
, era populat din antichitate, dovezile istorice înaintând spre secolul VI înainte de Hristos. Poporul armean, aşa cum este cunoscut azi, a luat naştere între veacurile VIII şi VII î. d. Hr., prin contopirea neamului armenilor venit din Tracia – o ramură a popoarelor iliro-trace – cu neamurile băştinaşe ale fostului regat Urartu, cucerit de către armeni, în veacul al VIII-lea î. d. Hr. este certă prezenţa naţiunii armene pe teritoriul ei istoric – podişul Ararat – ca de sine stătător, în veacul al V-lea, pe vremea regelui Darius al perşilor.

Această perioadă străveche, în care poporul armean a trăit sub influenţa religioasă, culturală şi politică a Persiei achemenide şi a culturii asiro-babilonieine, s-a încheiat odată cu prăbuşirea puterii acestora în faţa impetuosului avânt militar şi politic, al marelui Alexandru Macedon. După dezmembrarea imperiului lui Alexandru Macedon şi al lui Seleucus, Armenia se afirmă ca o unitate politică de sine stătătoare sub dinastia naţională întemeiată de Artases I (Artaxias), primul rege al Armeniei Mari. Acesta este prima epocă de independenţă politică şi suveranitate naţională, care atinge culmi de putere statală şi de glorie militară, sub cârmuirea marelui rege Tigran al II-lea Cuceritorul (94- 54 î. d. Hr.).

Formarea poporului armean şi începuturile existenţei statului armean au loc cu şase secole înainte de era creştină. Statul armean începe să se dezvolte pe teritoriul fostului stat Urartu care-şi pierde independenţa sa pe la anul 585 î. d. Hr. sub loviturile mezilor, sciţilor nomazi şi ale asirienilor, situaţie de care se folosesc armenii, stabilindu-se pe platoul Armeniei şi întemeind statul lor în frunte cu dinastia Evrandiană (Orontes). Triburile urartide se contopesc cu poporul armean în formare, căruia îi transmit multe din elementele înaltei lor culturi. În lexicul limbii armene sunt multe cuvinte care au origine urartidă.

Limba armeană aparţine grupului de popoare indo-european şi rasei ariene. “Pe platoul Armeniei se întemeiază de către Artaşea I (Artaxias) 189-160 î. d. Hr., primul rege al Armeniei mari, dinastia Artaşida, care sub regele Tigrane II cel Mare (95-55 î. d. Hr.) ajunge la mare putere. Dinastiei Artaşide îi urmează dinastia regilor Arşacizi (66-425d. Hr.) care se consolidează în secolul al IV-lea al erei noastre. În timpul guvernării acestei dinastii, la 301, creştinismul este declarat religie de stat, iar la 406 se creează alfabetul armean de către sfinţii Mesrob Maşdoţ şi Sahag Bartov, Armenia trăind astfel ascensiunea sa culturală”
.

Epoca dinastiei artacizilor, influenţată profund de vigoarea elenismului macedonian, a durat până la începutul încreştinării Armeniei.
2. Originea apostolică a creştinismului armean

Perioada a doua, în ceea ce priveşte independenţa Armeniei, o constituie durata dintre secolele I şi V, sub dinastia Arsacizilor, perioadă în care s-au dus lupte împotriva Imperiului roman, dar a corespuns şi perioadei de încreştinare rodnică a armenilor. Pentru armeni secolul V este considerat secolul de aur al istoriei spirituale şi naţionale, este epoca de formare spirituală definitivă.

Că originea Bisericii Armene are vârstă apostolică, pe vremea când nu existau încă structurile jurisdicţionale ale Bisericii lui Hristos, este astăzi un adevăr istoric bine fondat. “Credinţa creştină exista în Armenia înaintea Sfântului Grigorie Luminătorul. După o tradiţie mai veche sămânţa creştinismului a fost aruncată aici de către doi apostoli: Iuda Tadeul şi Bartolomeu. După această primă perioadă de vestire a Cuvântului lui Dumnezeu în Armenia, propovăduirea creştină a avut continuitatea în primele trei secole”
.


Conform tradiţiei creştine, după Înălţarea la cer a Domnului Hristos, cei doi apostoli, Iuda Tadeul şi Bartolomeu, duc lumina Evangheliei în ţinutul Araratului biblic, în Armenia şi luminează casa lui Togarma. Aceşti sfinţi apostoli sunt consideraţi primii luminători ai Armeniei. Biserica întemeiată după predica apostolică şi întărită cu martiriul acestor Apostoli este numită Biserica Apostolică Armeană.

În Armenia vom avea, aşadar, prima biserică naţională înainte chiar ca în Imperiu roman creştinismul să ajungă religie de stat. Deşi ţinutul muntos al ţării i-a ajutat pe armeni să-şi apere mai uşor independenţa, totuşi cele două mari puteri, Persia şi Bizanţul, se vor amesteca adeseori în viaţa ei, anexau teritorii din ea sau chiar supunându-o îndeosebi pentru poziţia ei strategică. 

Religia dualismului persan renăscută cu fanatism de Regatul sasanizilor (224-640) n-a putut atrage pe armenii dornici după independenţă, dar mai ales familiarizaţi cu credinţa creştină. Ca să scape de un măcel organizat de trupele persane, tânărul descendent dintr-o familie regală Grigore supranumit Luminătorul (+332), s-a refugiat în Cezareea Capadociei, unde arhiepiscopul Firmilian l-a câştigat pentru credinţa creştină. 

În Capadocia  a fost educat în credinţa creştină şi botezat. Pentru a ispăşi păcatul tatălui său, Grigorie va intra în slujba regelui Tiridate, care se afla într-o călătorie la romani
, probabil în Imperiul Roman de Răsărit, şi împreună cu regele a revenit în Armenia. “În această epocă nu erau relaţii între creştinii din Armenia şi Roma. Din punct de vedere istoric Biserica noastră avea legături foarte stricte cu capadocia şi Edessa, Nisibi, Metilene în Siria Orientală, et cu Antiohia care era centru mult mai important; din aceste regiiuni au venit misionarii în Armenia. Biserica  capadociei îşi avea propri-ai identitate şi nu ţinea din punct de vedere juridic de Roma”
.

 Întors în ţară, a fost la început persecutat de regele Tiridate II (261-317),
 a stat treisprezece ani închis (mânca doar pâine şi apă, aduse de o femeie poiasă), dar în urma unor împrejurări zguduitoare, acesta şi-a schimbat atitudinea, mai ales în urma unei vindecări miraculoase la care ar fi contribuit şi Grigorie. 

Tiridate trimite acum pe Grigorie la Cezareea să fie hirotonit, iar la întoarcere însuşi regele, armata şi sfetnicii lui se botează (între anii 280-301), iar acum Grigorie organizează Biserica cu centrul la Ecimiadzin, locul unde după o tradiţie Mântuitorul
 s-a coborât să indice altarul bisericii. “Procesul de convertire şi-a atins apogeul său la începutul secolului V prin inventarea alfabetului armean de către Sfântul Mesrob Mashtots şi marele efort de traducere a Scripturilor şi a textelor liturgice. Din acest moment poporul trăia în noua sa credinţă. Aceasta a fost însoţită şi de fenomenul inculturaţiei. Înaintea acestei epoci, poporul nun putea să aibă familiaritate cu noua religie, apoi liturghia era slujită în limb agreacă sau în limba siriacă şi încă nu era tradusă Biblia. Numai credinţa creştină, exprimată şi transmisă în armeană, putea penetra inimile şi viaţa poporului ce asculta Cuvântul lui Dumnezeu pe limba sa. Cum spunea Koriun, biograful Sfântului Mesrob Mashtots: Dumnezeu vorbeşte în armeană !”
.

Anul promulgării religiei creştine, ca religie de stat în Armenia, îl constituie 301
, cu 12 ani înainte de edictul de la Mediolan dat de Sfântul Constatntin cel Mare. De acum armenii deveneau prima naţiune creştină din lume. “Data de 301 – indicată de cele mai multe izvoare – este data tradiţional recunoscută. Cu toate acestea, studii recente, scot la lumină noi descoperiri de documente istorice, care au stabilit că hirotonia întru episcop a Sfântului Grigorie la Cezareea Capadociei, nu putea să aibă loc înainte de anul 314, căci arhiepiscopul Leonţiu care prezida această hirotonie nu ocupa scaunul Cezareeii înainte de această dată. Se presupune că după anul 313, anul adoptării creştinismului, Leonţiu putea săvârşi hirotonirea. Ceea ce este important aici, nu este data, ci evenimentul măreţ care rămâne în tot cazul, primul de acest fel în istoria creştinătăţii”
.

Grigorie mai înfiinţează alte 12 centre episcopale, episcopii era hirotoniţi din rândul preoţilor păgâni convertiţi la creştinism. Grigorie moare la adânci bătrâneţi lăsând, după o tradiţie, doar 17 familii necreştine pe teritoriul Armeniei. “Există unele opţiuni hipercritice ale unor istorici care vor să arate că nu a existat creştinism în Armenia înainte de Grigorie Luminătorul, adică în perioada pre-gregoriană, şi care insistă asupra caracterului de legendă a tradiţiilor orale – de origine apostolică -  transmise din generaţie în generaţie, deşi ultimele cercetări la nivel academic dovedesc faptul că existau creştini în ţara noastră înaintea perioadei gregoriene”
.


Din timpul lui Grigorie
 se predica în limba armeană. El va fi urmat de Aristage, care participă la Sinodul I Ecumenic. Trebuie precizat faptul că baza de documente scrise în secolul V, care s-au păstrat până azi – şi care ne-au parvenit dintr-o tradiţie orală care nu este creaţie fictivă, ci corespunde unei realităţi bine precizate, realitate ce va fundamenta literatura hagiografică armeană, având în vedere faptul că în secolul V a fost creat alfabetul armean”
.


Tradiţia orală a primelor secole, care se reflectă în scrierile secolului V, vorbesc în mod elocvent de martirii armeni şi misionarii veniţi din Siria Orientală (Antiohia, Edessa, Nisibis, Melitene) şi din Capadocia. Pe baza descoperirilor arheologice se cunoaşte faptul că în Sudul Armeniei înainte de Sfântul Grigorie, exista acolo un centru creştin în localitatea Ashtihat, cu o Biserică care era de pe atunci considerată Mama tuturor Bisericilor din Armenia, şi acest fapt mărturiseşte clar propovăduirea creştină în această ţară înaintea epocii gregoriene. Din secolul IV, Biserica Armeană era cunoscută ca Reşedinţa Sfântului Iuda Tadeul (Ator Thadeosi sau Thadeakan Ator, după expresia istoricului Faust de Bizanţ).

În afara izvoarelor scrise din secolul V, cu privire la originea creştinismului armean, există informaţii externe, non-armene printre care amintim pe Eusebiu al Cezareeii (265-340), care în istoria bisericească vorbeşte de un episcop Armean cu numele Merujan (Meruzan), căruia episcopul de Alexandria i-a trimis o scrisoare. “Tot în corespondenţa sa (a episcopului Dionisie al Alexandriei) – ne încredinţează Eusebiu -  se află şi epistola adresată lui Origen cu titlul Despre martiriu, apoi alta trimisă fraţilor din Laodiceea, unde păstorea ca întâi-stătător episcopul Telimidrea, precum şi o alta adresată fraţilor din Armenia conduşi de episcopul Meruzane, în care se tratează de asemenea Despre pocăinţă”
.  Un alt argument al existenţei religiei creştine în mod organizat pe teritoriul Armeniei îl constituie informaţiile aceluiaşi istoric bisericesc prilejuite de foametea şi seceta din timpul împăratului roman Maximi(a)n, dat fiind faptul că romanii ocupaseră şi Armenia. “În iarna aceea (297?) pământul fusese lipsit de ploile obişnuite….pe lângă aceste suferinţe tiranul (Maximi(a)n) ne-a mai adus şi un război împotriva armenilor, care din vechime se numărau între prietenii şi aliaţii romanilor. Aceia fiind creştini, împlinindu-şi cu râvnă datoriile lor faţă de dumnezeire, acest duşman al lui Dumnezeu a încercat să-I silească să aducă jertfe idolilor şi demonilor, de aceea din prieteni ei s-au făcut duşmani şi din aliaţi, vrăjmaşi. Tiranul ducea aşadar război nefericit contra armenilor…”.

Un alt adevăr incontestabil universal acceptat  îl constituie faptul că creştinismul exista în Capadocia (aceasta o mărturiseşte Sfântul Apostol Petru, I Pt. 1, 1), dar şi în Siria Orientală, nu numai în Antiohia, ci şi în Edessa, Metilene, etc. Trebuia menţionat şi faptul că Armenia avea legături politice, culturale şi comerciale cu Capadocia şi Siria Orientală, ceea ce nu poate infirma prezenţa creştină aici. În plus, în Armenia existau comunităţi iudaice, fapt ce a determinat ca încă din perioada apostolică, sediul lor să fie vizitat de către apostolii Domnului Hristos, iudei şi ei la origine şi care îşi făceau din sinagoga iudaică amvon de propovăduire creştină. “Un alt motiv îl constituie hotărârea regelui Tiridate de a proclama printr-un edict creştinismul care religie de stat, şi aceasta la începutul secolului IV, ceea ce presupune că el exista dinainte. Decizia regelui şi eforturile unui singur misionar nu puteau schimba religia unui popor de la o zoi la alta, cu atât mai mult cu cât poporul era înrădăcinat într-o tradiţie păgână care avea relaţii puternice cu religia mazdeeană”
. 

Alţi urmaşi ai Sfântului Grigorie Luminătorul. Nerses cel Mare (353-379), prieten cu Sf. Vasile cel Mare, şi care va întemeia mănăstiri, bolniţe, azile etc. Acest ierarh moare otrăvit de regele Pap, de acum biserica devine autocefală, ierarhul superior este numit catolicos. Ultimul descendent al lui Grigorie a fost Isac cel Mare (390-440), în timpul său un arhimandrit va născoci alfabetul armean după modelul celui sirian, ocazie cu care orice tentativă de pătrundere a grecilor a eşuat. În anul 410 se va traduce Biblia din limba siriacă, iar în 432 după Septuagină. “La 406 Sfântul Mesrob Maşdoţ creează alfabetul limbii armene şi lucrează la traducerea Sfintei Scripturi împreună cu Sahag Bartov, catolicosul de atunci al armenilor, în timpul domniei regelui Vramşabuh. Clasificarea fonetică a caracterelor armeneşti corespunde clasificării alfabetului grecesc, cu toate că cel grecesc are 24 de litere, iar alfabetul armenesc 36. Traducerea completă a Bibliei s-a făcut în anii 406-436 sub conducerea catolicosului Sahag Bartov şi Mesrob Maşdoţ şi cu râvna unor arhimandriţi traducători, întemeiată pe versiunea elinească a celor Şaptezeci. În rândul traducerilor Bibliei, în ordinea vechimii lor, traducerea în limba armeană ocupă locul şapte în lume, şi pentru frumuseţea traducerii, oamenii de ştiinţă sau denumit-o regina traducerilor”
.

După prăbuşirea regatului Dinastiei Arsacizilor, a urmat o lungă perioadă de subjugare politică de aproape patru veacuri; Armenia a fost mai întâi împărţită între Imperiul bizantin şi cel sasanid al perşilor; iar mai târziu, adică de la 639 şi până spre sfârşitul veacului al IX-lea, ea a căzut sub stăpânirea arabilor.
 După căderea  dinastiei Arsacizilor, scunul suprem al catolicosului armean a fost mutat de la Ecimiadzin la Dwin (484-499) şi de aici la Van, Aghtamar, Arghina şi în sfârşit la Ani, capitala dinastiei bagratide. Dar după prăbuşirea acestui regat şi din cauza invaziilor tătare, scaunul catolicosului se strămută în ţinuturile ciliciene, la Tovk (1145-1147), în Rowkla (1147-1253) şi apoi la Sis (1253-1441), capitala Armeniei ciliciene.


Datorită războaielor dintre sarazini şi bizantini, armenii vor lipsi de la sinoadele II, III, IV ecumenice, fapt pentru care  au rămas monofiziţi.


2. Monofizismul armean


Biserica Armeană îşi fundamentează învăţătura sa pe seama Bibliei, Tradiţiei creştine şi hotărârilor primelor trei sinoade ecumenice. “În problema hristologică, acceptă dogma efesiană prin formula lui Chiril Alexandrinul
, după care în persoana lui Hristos naturile: dumnezeiască şi umană sunt unite inalterabil, fără de amestec şi în mod neîndoielnic, formând într-o singură persoană o natură unită”
.


Prin natură unită, Biserica Ortodoxă înţelege o a treia natură în Hristos ca rezultat al amestecării celei dumnezeieşti cu cea omenească. Sinodul IV ecumenic – de la care armenii au lipsit din diverse motive – dezvoltă această mărturie despre Hristos arătând că El este Unul şi Acelaşi Dumnezeu cu adevărat şi om cu adevărat, din suflet raţional şi trup, de o fiinţă cu Tatăl după dumnezeire şi de o fiinţă cu noi după omenitate; întru toate asemenea nouă afară de păcat; înainte de veci născut din Tatăl, după dumnezeire, iar în zilele de pe urmă din Fecioara Maria, Născătoare de Dumnezeu, după omenitate; cunoscut în două firi în chip neamestecat, neschimbat, neîmpărţit, nedespărţit, deosebirea firilor nefiind desfiinţată nicidecum din cauza unirii, ci păstrându-se mai degrabă însuşirea fiecărei firi şi con-curgând într-o persoană şi într-un ipostas.


Referitor la dogma hristologică, în Biserica Armeniei s-au simţit două curente: antiohian şi alexandrin. Scuza neparticipării la Sinodul IV Ecumenic, cade fie pe procesul de formare a Bisericii în această perioadă, fie pe rezistenţa armată în faţa atacatorilor migratori. Doar în secolul V (anul 506) se poate vorbi de o receptare – greşită din păcate – a dogmei hristologice. “Încă din secolul IV şi începutul secolului V se dezvoltă gândirea teologică în Armeniaîndreptată spre o direcţie care excludea acceptarea dualităţii de naturi, formulată în 451 la Sinodul din Calcedon, şi în mod particular în Tomosul papei Leon I. Armenii au văzut în aceste formulări o recrudescenţă de tip nestorian. Mai mult mişcarea neocalcedoniană a căutat să interpreteze formulările Sinodului din Calcedon ca nefiind opuse învăţăturii Sfântului Chiril al Alexandriei. Biserica armeană nu este monofizită în sensul ordinar dat de acest cuvânt, altfel spus că recunoaşte doar o natură divină a lui Hristos, pin distrugerea aproximativă a umanităţii Sale care după Eutihie se va pierde în dumnezeirea Sa ca o picătură de miere în ocean. Noi nu suntem nici nestorieni, pentru că nu am acceptat niciodată această dualitate în persoana lui Hristos, a Cuvântului Întrupat, pe care Nestorie nu a ştiut să o depăşească. În textele noastre liturgice noi anatematizăm pe Eutihie, Nestorie şi învăţăturile lor. În ceea ce priveşte hristologia,
 rămânem pe linia teologiei Sfântului Chiril al Alexandriei”
.


Chiar dacă prezentul material nu-şi propune o abordare strict dogmatică a monofizitismului Bisericii Armene, negat de conducătorii ei spirituali până în zilele noastre, clarificarea hristologiei Sfântului Chiril al Alexandriei, în teologia ortodoxă română a făcut-o Părintele Stăniloae traducând şi comentând cea mai importantă parte a ei. Dar se pot vedea şi alte materiale publicate în acest sens.


Combătând hotărârile Sinodului IV Ecumenic prin Sinodul de la Vagarşapat (491) pe care l-au anatematiza, armenii vor căuta să se alinieze ortodoxiei bizantine pe timpul împăratului Zenon. Şi aceste tentative au eşuat. Din Răsăritul grec au luat atitudini contra hristologiei armene patriarhul Fotie, Niceta Bizantinul, dogmatistul Eutimie Zigabenul (Panoplia dogmatică – Cuvânt împotriva armenilor), Nichifor calist, Niceta Homiatul, Sfântul Simeon al Tesalonicului
 etc. Cu toate aceste eforturi doctrina armeană hristologică a rămas aceeaşi.


Biserică martiră, asuprită de-a lungul istoriei sale de romani, perşi, bizantini, musulmani, Biserica Armeană – alături de celelalte biserici necalcedoniene – prin credincioşii ei răspândiţi aproape în toată lumea, şi sub îndrumarea catolicoşilor din Ecimiadzin, Sis şi Cilicia, din Agtamar, dar şi a celor doi patriarhi armeni din Ierusalim şi Constantinopol,
 va fi mereu la orizontul viitoarelor relaţii ecumenice participând, mai ales prin poziţia din CEB, la toate iniţiativele lumii ortodoxe şi nu numai.
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În Georgia sau Iviria creştinismul a pătruns prin anul 320 când o credincioasă armeană, Nina sau Nunia, ajuns acolo ca roabă de război, şi a vindecat miraculos un copil. Vestea a ajuns la regină şi rege, care a trimis la Constantinopol o delegaţie (326) pentru a cere misionari. Primul episcop se numea Ioan. Între anii 390-550 se traduce Biblia. Georgienii, ca şi armenii, nu participă la Sinodul IV Ecumenic.


În Mesopotamia, regiunea dintre Tigru şi Eufrat, centru important l-a constituit Nisibi. Ioacob cel Mare (+338) s-a evidenţiat prin predicile şi învăţăturile morale. Figura  marcantă o constituie Sf. Efrem Sirul.


Persia. Era încreştinată, în ciuda reacţiilor dualiste păgâne ale sarazinilor, înainte de anul 300. La Sinodul I Ecumenic participa episcopul Ioan al Persiei.  La începutul secolului IV din două centre au radiat spre Persia misiunile creştine: din Edesa şi din Nisibi. În anul 343 se dezlănţuie o mare persecuţie contra credincioşilor creştini iniţiată de regele persan Şapor II (16.000 martiri ?) La interval de 40 de ani o a doua persecuţie, în 418, care va dura 30 de ani. Ultima persecuţie este a regelui Cosroes la anul 614. 

 Misiunea ortodoxă în epoca bizantină.
Biserica lui Hristos după 313.

Concepţia păgână afirma materialismul, o lume a zeilor care nu are factor supranatural, creştinismul afirmă spiritualul şi conducerea întregii lumi de către Dumnezeu Creatorul ei, tatăl tuturor oamenilor stabilind un nou raport de filiaţie între oameni. Spiritualitatea şi moralitatea nu erau cunoscute lumii romane şi greceşti din vechime.

În păgânism lăsa de dorit sclavia şi poziţia femeii. Din 323 religia creştină devine religie de stat.

Referitor a relaţia Biserică-stat sunt trei posibile situaţii: statul contrar religiei, neutru şi favorabil. Când factorii politici au ajutat creştinismul acesta s-a dezvoltat repede.

Din 11 mai 330 şi până la 30 mai 1453 este o perioadă aparte pentru misiunea Bisericii Ortodoxe. 

Dacă până la 313 Biserica făcea misiune în lumea greco-romană, după această dată ea îşi extinde activitatea şi la alte popoare vizând îndeosebi lumea slavă.

Victoria lui Constantin împotriva împăratului Maxenţiu şi apoi decretul lui cu privire la libertatea religioasă a creştinilor (313), constituie, fără îndoială, date majore în istoria misiunii Bisericii Ortodoxe din Răsărit. Importanţa lui Constantin constă nu numai în faptul că  adoptă o legislaţie favorabilă Bisericii (libertatea cultului public, Duminica este recunoscută ca zi de repaus, Biserica obţine dreptul de a avea proprietăţi şi de a primi donaţii, etc.), ci, mai ales în aceea că pune bazele unui „imperiu creştin”, clădind pentru aceasta o „nouă Romă”, Constantinopolul, „cetatea lui Constantin”, căruia i-a dat o autoritate politică şi bisericească, „ecumenică”,  adică universală. Constantinopolul fiind capitala imperiului,  „a doua Romă”, patriarhul de aici va fi numit patriarh ecumenic”, adică al întregului imperiu. Datorită lui Constantin, imperiul nu numai că s-a mutat în Răsărit, dar şi-a schimbat structura şi caracterul său fundamental.

Începând cu Constantin şi apoi cu Teodosia, imperiul devine creştin şi, odată cu aceasta, creştinismul este  recunoscut ca religie oficială a imperiului roman. Biserica este inclusă în structura politică a statului şi se bucură de preoţia acestuia. Statul ia apărarea Ortodoxiei, pe care o consideră ca element esenţial în sistemul imperial. La rândul ei,  Biserica declară pe Constantin „egal cu apostolii” (isapostolos), iar numele împăratului apare în dipticile bisericeşti.

Raportul dintre Biserică şi stat în tradiţia răsăriteană, care s-a precizat în timpul secolelor IV – VIII, a fost definit ca un raport de „simfonie”, în sensul că o instituţie nu se poate concepe fără cealaltă, ele există ca  două entităţi imposibil de separat. Desigur această „simfonie” nu poate fi descrisă decât într-un sens general şi nu poate fi considerată ca un sistem social creştin ideal, deoarece, în practică, ea a avut o evoluţie inegală şi uneori un caracter  instabil. Totuşi, ea rămâne caracteristica fundamentală a tradiţiei ortodoxe, care nu a acceptat nici „cezaropapismul” medieval din Apus, nici „teoria separării”, care s-a impus în epoca modernă, după revoluţia burgheză.

Sistemul „simfoniei” este indicat în Novela 6 a împăratului Justinian (535), în care se face distincţie între sacerdoţiu (hierosyni), consacrat slujirii lucrurilor divine, şi imperiu (basileia), consacrat ordinii lucrurilor omeneşti. El va primi o formă absolută în Epanogoge (sec.II), proiect de lege constituţional în care cele două puteri, reprezentate de împărat şi respectiv de patriarh, formează o astfel de alianţă încât nu se poate concepe una fără cealaltă. Ele coexistă inseparabil şi se armonizează perfect, fiecare având funcţia şi domeniul său de răspundere şi de jurisdicţie, în interiorul unuia şi aceluiaşi organism imperial.

În virtutea acestei simfonii, împăratul acceptă să primească coroana din mâinile patriarhului Constantinopolului, în cadrul unei ceremonii religioase în biserica Sfânta Sofia. În jurământul său de la încoronare, împăratul trebuia să profeseze crezul ortodox, mărturisirea creştinismului fiind o obligaţie pentru a deţine oficiul imperial. Desigur, împăratul nu  era încoronat ca şef al Bisericii, iar patriarhul nu putea să încoroneze un împărat eretic.

Pe de altă parte, în virtutea aceleiaşi „simfonii”, împăraţii bizantini au convocat sinoadele ecumenice şi au promulgat  „edicte de credinţă” împotriva ereziilor, care constituiau un pericol nu numai pentru ortodoxia credinţei, ci şi pentru unitatea imperiului. Prin conciliile imperiale, convocate de împăraţi şi confirmate de aceştia fără ca ei să aibă dreptul de vot – Biserica creştină a avut posibilitatea să se pronunţe la nivelul universal, chiar fără prezenţa episcopatului întregii Biserici (la Sinodul I ecumenic – Niceea, 325 – au luat parte doar patru episcopi din Apus, iar episcopul de la Roma a fost reprezentat de către doi preoţi).

Cu toate acestea, Biserica nu s-a amestecat în problemele politice şi şi-a păstrat independenţa ei în faţa statului. Împăraţii bizantini, deşi au făcut presiuni asupra Bisericii chiar în probleme religioase, mai ales în alegerea patriarhilor, n-au putut să o constrângă să accepte compromisuri. Ea a rezistat împotriva împăraţilor arieni şi iconoclaşti (sec. VIII), arma ei fiind excomunicarea, şi a respins (printr-un sinod la Constantinopol, în 1451) Conciliul de la Florenţa (1438-1439), la care ortodocşii au fost siliţi să accepte unirea cu Roma din motive politice. Acest sinod marchează, dealtfel, sfârşitul imperiului bizantin.

Această situaţie demonstrează că formula: „nu există Biserică fără împărat şi nici stat fără Biserică” nu are un caracter absolut şi static. „Simfonia” bizantină trebuie înţeleasă aşadar, mai degrabă ca o „polaritate instabilă şi dinamică”. Biserica Ortodoxă a avut chiar de suferit din cauza alianţei sale cu statul bizantin. De pildă, comunităţile din  teritoriile de la marginea statului bizantin – Siria şi Egipt au acceptat monofizismul şi nestorianismul, deoarece deciziile sinoadelor ecumenice erau ratificate de împăraţii bizantini, Ortodoxia apărând astfel ca o doctrină imperială. De asemenea, creştinii vor fi persecutaţi de perşi şi de către arabi, nu pentru credinţa lor, ci pentru alianţa lor cu împăratul bizantin.

Se poate spune, în plus, că etica Bisericii patristice şi spiritualitatea monastică au constituit un permanent corectiv pentru „simfonia” bizantină şi au dat acesteia conţinutul ei autentic. În fond, Părinţii au arătat că nu se poate face o separare sau o distribuire netă între sfera materială şi cea spirituală, între Biserică şi lume, chiar dacă din punct de vedere al structurilor ele apar ca două „ordini” distincte. În plus, Biserica nu poate abandona misiunea ei socială, chiar în condiţiile în care statul este necreştin.

Una din activităţile remarcabile ale Bisericii Ortodoxe a fost organizarea misiunilor atât în interiorul imperiului bizantin, cât şi în afara lui, mai ales printre popoarele slave, în secolele IX şi X. În această privinţă, cea mai importantă mărturie rămâne marea lucrare misionară desfăşurată de vechile centre apostolice răsăritene, mai cu seamă în perioada patristică (sec. IV-VIII). Aceste centre au contribuit la predicarea Evangheliei nu numai în Asia Mică şi în spaţiul dintre Marea Adriatică şi Marea Neagră, ci şi în regiunile de la frontierele de nord-est a imperiului, printre sciţi, daci, huni, goţi, iberi, precum şi printre arabii din sudul imperiului. Încă din primele secole, creştinismul ajunsese deja în Scytia Minor, unde, potrivit tradiţiei, apostolul Andrei ar fi predicat la strămoşii poporului român de azi, apoi, în Armenia, Georgia (convertită în sec. V prin sfânta Nina). Din iniţiativa împăraţilor bizantini, adesea din motive politice, misionari greci au fost primiţi în Persia, Caucaz, Etiopia, în Extremul Orient, la triburi din Africa de Nord.

 Culturalizarea chirilo-metodiană (aspecte)

· sive Orthodoxia in extensum –

1. Evanghelie şi/sau cultură  (istorie şi/sau metaistorie)

Provocarea paradoxală pe care Biserica lui Hristos o introduce în istoria erei creştine este exprimată din totdeauna de legătura dintre două realităţi ontologice, care de fapt se şi presupun una pe cealaltă, şi care dintru început se află într-un raport anti-eutihian al neamestecului, neschimbării, neîmpărţirii, nedespărţirii.

Numai prin prisma acestei relaţii, persoana umană poate fi calificată drept fiinţă eclesială
, chip şi asemănare cu deschidere şi disponibilitate pentru deificare, hristomorfizare şi pnevmatizare. Aşadar, din punctul de vedere al teologiei ortodoxe, a trăi Evanghelia Mântuitorului în permanentizare eclesiologico-liturgică înseamnă a fi (în)cult, a trăi adevărata cultură
, adevărata filosofie a adevărului
, a percepe şi explica marile taine ale lumii imanente prin Realitatea Tri-Personală şi transcendentă a Evangheliei.

Însuşirea şi exprimarea Evangheliei lui Hristos prin şi în cultura unui anume popor  ne îndreptăţeşte aşadar să socotim lucrările misionare sau de încreştinare a acestor popoare păgâne, drept fenomen de culturalizare.

Situaţia antonimică a culturalizării este redată de cuvântul inculturalizare sau aculturalizare, care de fapt redă o reacţie a- sau anti- evanghelică, prezentă de-a lungul istoriei misiunilor creştine, care în acest caz au avut suferit eşecul
 inevitabil.

Anul 843, pentru Biserica Răsăriteană, a marcat – paradoxal – un început şi un sfârşit, sau începutul sfârşitului. Un sfârşit al perioadei de frământări şi lupte antieretice, şi un început în forţă al relansării dreptei credinţe în spaţiul european, mai ales în cel slav. Aici este locul de pomenire vrednicei misiuni apostoliceşti a sfinţilor Chiril şi Metodie. “Triumful Ortodoxiei asupra iconosclasmului, devine un triumf interpretat ca o victorie asupra tuturor ereziilor care până la acea vreme divizaseră creştinismul. Documentul alcătuit cu acel prilej, vestitul Synodikon, îi aminteşte pe apărătorii credinţei adevărate, îi condamnă pe eretici şi, implicit, presupune că societatea bizantină a atins deja o stabilitate internă care să nu mia permită divizarea în continuare. De fapt, noi conflicte şi crize s-au produs, iar Synodiconul avea să fie extins. Dar tendinţa de a îngheţa istoria, de a considera imperiul şi Biserica lor ca exprimând forma veşnică şi neschimbată a revelaţiei lui Dumnezeu, avea să fie o trăsătură visătoare şi permanentă a civilizaţiei bizantine, chiar dacă ea era asaltată constant de realităţile istorice. Chiar în secolul al IX-lea, societatea bizantină era, de fapt, o societate împărţită – divizată politic, intelectual şi teologic”.

Într-o astfel de atmosferă îşi vor începe activitatea de încreştinare călugării greci Chiril şi Metodie, sub binecuvântarea unui mare patriarh de Constantinopol: Fotie (858-867; 877-886).

2. Misiune importantă sub un patriarh vestit

Alegerea lui Fotie în scaunul de patriarh al Constantinopolului a atras opoziţia Apusului prin   scrisoarea papei Nicolae I (858-867), prin care nu se recunoştea validitatea hirotoniei noului patriarh răsăritean. “În 890 trimitea o delegaţie la Roma, la papa Nicolae I pentru a-l înştiinţa, după obiceiul cunoscut, de alegerea sa. Nicolae I, papă autoritar şi insensibil la cele ce ţineau de disciplina eclesiologică, a refuzat recunoaşterea lui Fotie fără nici o remuşcare: în primul rând pentru că acesta din urmă fusese brusc promovat din laic la treapta de episcop, în ciuda canoanelor. Papa Nicolae I a trimis doi legaţi la Constantinopol, pe episcopii Rodoald de Porto şi Zaharia de Anagni care erau delegaţi pentru a ancheta situaţia şi de a întocmi un raport. După care, va decide ce atitudine va lua vis-à-vis  de Fotie”.

Prin această atitudine papală, demnitatea şi ţinuta teologico-morală a patriarhului, de puţin timp ales, a fost lezată. Trebuie amintit că figura patriarhului Fotie, în ciuda oponentei apusene, rămâne în istoria bizantină drept modelul umanismului bizantin.

Chiar înainte de a fi ales patriarh, la Universitate preda dialectica, toate ramurile filosofiei, retorica, aritmetica, astronomia, muzica şi alte ştiinţe  elineşti, printre studenţi avându-l pe viitorul evanghelizator al slavilor, pe sfântul Chiril.

Sub aspect teologic, contribuţia sa în triadologie s-a concretizat în lucrarea Mistagogia, înlăturând în stilul tăios şi dificil,
 noua şi eretica învăţătură despre purcederea Duhului Sfânt şi de la Fiul (Filioque) în ciuda dezvotării unei tradiţii a-biblice şi a-patristice prezentă în Apus încă din secolul VI şi generalizată prin Sinodul de la Aachen (809) în timpul dinastiei carolingiene.

3. Relaţia Biserică-Stat ca factor hotărâtor în cadrul misiunilor bizantine de culturalizare

Încetarea persecuţiilor păgâne şi edictul de la Mediolan din 313 dat de sfântul împărat Constantin cel Mare, a deschis porţile spre câmpul misionar al Bisericii – neamurile. Creştinismul avea să se impună în faţa celorlalte sisteme şi ideologii religiose prin concepţia personalistă despre Dumnezeu, aceasta în ciuda naturismului şi panteismului păgân, şi nu în ultimul rând prin morala vădită în poruncile sfintei Evanghelii. În păgânism cel puţin două probleme erau văzute ca fiind de maximă urgenţă: eradicarea eclaviei şi aşezarea femeii la statul evanghelic. Din anul 323 religia creştină devine religio licita. Ca suport al iniţierii misiunilor de încreştinare statul a avut un rol important. În Bizanţ legătura Biserică-Stat era văzută ca o simfonie reprezentată vizual prin vulturul bicefal. “Sistemul simfoniei este indicat în Novela 6 a împăratului Justinian (535), în care se face distincţie între sacerdoţiu (hierosyni), consacrat slujirii lucrurilor divine, şi imperiu (basileia), consacrat ordinii lucrurilor omeneşti. El va primim o formă absolută în Epanagoge (sec. IX), proiect de lege constituţională în care cele două puteri, reprezentate de împărat şi respectiv de patriarh, formează o astfel de alianţă încât nu se poate concepe una fără cealaltă. Ele coexistă inseparabil şi se armonizează perfect, fiecare având funcţia şi domeniul său de răspundere şi de jurisdicţie, în lăuntrul unuia şi aceluiaşi organism imperial”.
 Referitor a relaţia Biserică-Stat sunt trei posibile situaţii: statul contrar religiei, neutru şi favorabil. Când factorii politici au ajutat creştinismul acesta s-a dezvoltat repede. Din 11 mai 330 şi până la 30 mai 1453 este o perioadă aparte pentru misiunea Bisericii Ortodoxe. 

“Această simfonie  - spunea Părintele I. Bria - nu poate fi descrisă decât într-un sens general şi nu poate fi considerată ca un sistem social creştin ideal, deoarece, în practică, ea a avut o evoluţie inegală şi uneori un caracter  instabil. Totuşi, ea rămâne caracteristica fundamentală a tradiţiei ortodoxe, care nu a acceptat nici „cezaropapismul” medieval din Apus, nici „teoria separării”, care s-a impus în epoca modernă, după revoluţia burgheză. În virtutea acestei simfonii, împăratul acceptă să primească coroana din mâinile patriarhului Constantinopolului, în cadrul unei ceremonii religioase în biserica Sfânta Sofia. În jurământul său de la încoronare, împăratul trebuia să profeseze crezul ortodox, mărturisirea creştinismului fiind o obligaţie pentru a deţine oficiul imperial. Desigur, împăratul nu  era încoronat ca şef al Bisericii, iar patriarhul nu putea să încoroneze un împărat eretic. Pe de altă parte, în virtutea aceleiaşi „simfonii”, împăraţii bizantini au convocat sinoadele ecumenice şi au promulgat  „edicte de credinţă” împotriva ereziilor, care constituiau un pericol nu numai pentru ortodoxia credinţei, ci şi pentru unitatea imperiului. Prin conciliile imperiale, convocate de împăraţi şi confirmate de aceştia fără ca ei să aibă dreptul de vot – Biserica creştină a avut posibilitatea să se pronunţe la nivelul universal, chiar fără prezenţa episcopatului întregii Biserici (la Sinodul I ecumenic – Niceea, 325 – au luat parte doar patru episcopi din Apus, iar episcopul de la Roma a fost reprezentat de către doi preoţi). Cu toate acestea, Biserica nu s-a amestecat în problemele politice şi şi-a păstrat independenţa ei în faţa statului. Împăraţii bizantini, deşi au făcut presiuni asupra Bisericii chiar în probleme religioase, mai ales în alegerea patriarhilor, n-au putut să o constrângă să accepte compromisuri. Ea a rezistat împotriva împăraţilor arieni şi iconoclaşti (sec. VIII), arma ei fiind excomunicarea, şi a respins (printr-un sinod la Constantinopol, în 1451) Conciliul de la Florenţa (1438-1439), la care ortodocşii au fost siliţi să accepte unirea cu Roma din motive politice. Acest sinod marchează, dealtfel, sfârşitul imperiului bizantin”.

4. Aspecte din viaţa sfinţilor Chiril şi Metodie  

Cei doi fraţi s-au născut în Tesalonic într-o familie cu şapte copii, numiţi Constantin
 şi Metodie. Constantin era cel mai mic dintre fraţi, născut probabil la 826 sau 827
. Metodie, după unii biografi, s-ar fi născut în anul 815. Tatăl, pe nume Leon, făcea parte dintr-o familie nobilă şi ocupa o funcţie publică în cetatea Tesalonicului. “Ca membrii ai unei familii ce ocupa un rang înalt în societatea Tesalonicului, cei doi fraţi au crescut într-un mediu social caracterizat prin cultură intelectuală şi educaţie”
. Ne le-au lipsit nici formarea duhovnicească, cetatea Tesalonicului fiind martora unor profunde evenimente eclesiale adunate în jurul Bisericii Sfântului Dimitrie, a Sfintei Sofii, pe aici slujind mari ierarhi: Iosif Studitul  - fratele sfântului Teodor Studitul surghiunit şi el în Tesalonic cu ocazia prigoanelor iconoclaste - , Leon Matematicianul, ales arhiepiscop în anul 840, etc.

Din dorinţa de a studia mai profund s-a îndreptat spre Constantinopol la vârsta de numai 15 ani, invitat fiind de marele Logothet al Drumurilor (echivelentul Ministrului de interne şi Externe). Ortodoxia constantinopolitană se afla la începutul unei noi perioade de renaştere în urma crizei iconoclaste. “Sosirea lui Chiril la Constantinopol coincide cu acest moment de cotitură a istoriei”.

La încheierea studiilor, tânărului Constantin i se propune funcţia administrativă de înalt strateg sau guvernator al unei theme, dar refuzând calea vieţii publice s-a îndreptat spre cele bisericeşti fiind hirotonit diacon la patriarhie. De aici se retrage la o mănăstire de pe malurile Bosforului, apoi se reîntoarce la noua universitate din capitala bizantină ca profesor de filosofie. “Noul drum ce i se deschidea înainte era legat de lucrarea diplomatică şi misionară, două funcţii strâns legate în Bizanţ. Întrucât împăratul era apărătorul Ortodoxiei şi domnea prin mila lui Dumnezeu, prin însăşi natura sa Imperiul era mereu atent la răspândirea credinţei creştine, socotind-o ca pe o datorie sfântă, o obligaţie dictată de misiunea sa ecumenică. Astfel că diplomatul ce negocia cu duşmanul sau cu barbarii era însoţit de misionar, căci oriunde se întindea influenţa politică şi culturală a Imperiului ecumenic, mergea şi credinţa religioasă pe care se întemeia ideologia sa politică. Aspectul dual al concepţiei misionare - politic şi religios – rămâne nelămurit de izvoarele istorice mai ales  cele legate de Chiril şi Metodie, unde linia despărţitoare între activitatea diplomatică şi cea religioasă nu este deloc clar trasată”.

La numai 24 de ani este numit ca membru într-o delegaţie diplomatică  bizantină care se îndrepta spre arabii aşezaţi pe Tigru superior. Aici au loc şi discuţii teologice cu privirea la tri-unitatea divină, discuţii pe marginea filosofiei şi a ştiinţelor exacte.

Multă vreme căile celor doi fraţi au fost despărţite. Metodie a fost aşezat responsabil administrativ peste provincia slavă din nordul Greciei, cunoscut fiind după nume chiar de împăratul bizantin care îl va înainta la rangul de guvernator al provinciei slave. “Nu trebuie în nici un  chip să lăsăm să ne scape atenţia ceea ce s-ar putea numi semnificaţia mistică pe care biograful o atribuie faptului respectiv: Metodie nu are o cunoaştere prealabilă a lumii slave, obiceiurile ei îi sunt nefamiliare, urmând să dobândească tocmai această cunoaştere şi familiarizare ca guvernator al slavilor. Aşa cum o vede biograful, pronia dumnezeiască se foloseşte aici de intenţia împăratului întru îndeplinirea unui scop ulterior mai măreţ. La fel de semnificativ este faptul că provincia pe care Metodie este însărcinat să o guverneze se află în sfera jurisdicţiei bizantine, iar nu în afară; cu alte cuvinte, faimoasele Sklaviniai nu erau autonome, ci erau incluse în structura administrativă a Imperiului”
, fapt care a determinat o  receptare sigură al Evangheliei în mediul slav.

În viaţa fraţilor Constantin şi Metodie apare pe neaşteptate un element nou: dorinţa de mănăstire, linişte şi rugăciune. Amândoi hotărăsc ca oaza duhovnicească să le fie mănăstirea din Olimpul Bithiniei. Specialiştii înclină să creadă că Metodie ar fi fost  arhont chiar a acestei zone din Asia Mică unde vieţuiau foarte mulţi slavi, unii dintre ei ajunşi călugări la Sfântul Munte. Aici, în mediul rugăciunii curate, Constantin era doar frate de mănăstire, iar Metodie cu votul monahal depus, îndeletnicindu-se amândoi cu scrisul şi cititul cărţilor sfinte. “Deocamdată trebuie să reţinem prezenţa pe o arie întinsă a elementului slav în Asia Mică, mai ales în Bithinia, ca şi faptul că cei doi fraţi, ce trăiau în izolare pe Olimp, înconjuraţi de slavi, se dedicau acum cărţilor”.

5. Misiunea la hazari

În anul 860, împăratul Mihail III (842-867), având coregenţă pe unchiul după mamă, Bardas (862-866) şi pe Vasile (866), viitorul Vasile I Macedonianul (867-886), îi convoacă pe cei doi fraţi la o nouă şi importantă misiune în ţinutul hazarilor 
(populaţia turcită din nordul Mării Caspice şi nord-estul Mării Negre). 

Această populaţie avea contacte cu religiile monoteiste a evreilor şi arabilor mahomedani, dar fiind considerată scutul Imperiului Bizantin contra migratorilor şi în bune relaţii diplomatice cu acesta, solicitau informaţii despre religia creştină care era în largă expansiune misionară către zona Rusiei.

Convocat fiind Constantin de către împărat, îl ia cu sine şi pe Metodie în noua misiune supusă şi unui plan tactic de a angaja pe ruşii păgâni în relaţiile diplomatice cu Bizanţul, având în vedere atacul asupra Constantinopolului a acestora în anul 860. Aşadar pen. Crimeea devenea o zonă fierbinte, instabilă atât din punct de vedere politic cât şi religios.

Ajunşi la Cherson, misionarii au fost surprinşi de găsirea unei Evanghelii şi a unei Psaltiri care atestau existenţa creştinilor pe acest teritoriu, chiar dacă specialiştii pun la îndoială originalitatea alfabetului şi limba de redactare (probabil era o scriere slavă veche pe bază de simboluri hieroglifice şi nu în litere).

De şederea la Cherson a sfinţilor Chiril şi Metodie se leagă şi descoperirea moaştelor sfântului Clement Romanul
, episcopul Romei (ccc 91-100 d. Hr.), undeva pe o insuliţă de lângă Cherson. În acest ţinut Clement ar fi fost exilat pe timpul domniei lui Traian (98-117). Moaştele sfântului sunt luate cu ei la Constantinopol. Pe drum, sunt atacaţi în două rânduri: de o hoardă ungurească şi de un grup de hazari păgâni. 

Aşa se încheie o misiune rodnică care a avut drept ţintă contactul cu populaţiile autohtone  din  oraşul Cheson, Kerci, Marea de Azov, Delta Volgăi şi până la Marea Caspică.

Din punct de vedere misionar, discuţia cu hazarii a avut trei etape: convorbirea cu hanul hazar pe marginea monoteismului iudaic şi a celui creştin; botezarea celor 200 de convertiţi şi mulţumirea adusă Bizanţului printr-o scrisoare scrisă de han
 şi adresată direct împăratului Mihail III; eliberarea celor 200 de prizonieri greci, captivi în ţinutul hazar. Delegaţia converteşte şi un trib păgân din ţinutul învecinat oraşului Cherson, trib de credinţă naturistă, închinător la un copac sacru. Discuţiile teologice ţinute de Constantin la hazari s-au conturat în: apologia contra iudeilor, opt omilii şi parabolele lor şi din o apologie contra islamului.

Sfinţii Chiril şi Metodie pun bazele episcopiei de la Phoullae, episcopie care va ţine direct de Constantinopol şi nu de hazarii nou convertiţi tocmai datorită maturizării spirituale prin care vor avea nevoie să treacă. Din Crimeea este luat sfântul Clement cu gândul de a fi restituit Romei şi posibil ca în virtutea acestui gest relaţiile dintre Roma şi Constantinopol să se mai îndulcească. Tot în Crimeea se crede că sfântul Chiril ar fi învăţat ebraica, samarineana, rusa şi siriaca, teorie nedemonstarabilă cu atât mai mult cu cât şcolile din Bizanţ, pe care el le frecventase, i-au putut oferi studiu lingvistic sistematic şi elevat. Greu putem crede că pe durata unei şederi cu caracter misionar se poate învăţa corect o limbă necunoscută. 

Efectul acestei misiuni a avut ecou şi prin faptul că patriarhul Fotie va emite în anul 867 o enciclică prin care se arată dorinţa ruşilor de a primi creştinismul.

“În urma misiunii sfântului Chiril la hazari, după ce Bizanţul a reuşit să atragă  în 864 la creştinismul răsăritean pe ţarul bulgarilor Boris-Mihail I (853-888), patriarhul Fotie a trimis ruşilor de la Kiev, poate în 865 sau 866, un arhiepiscop însoţit de un număr de clerici bizantini, pentru convertirea ruşilor. Se presupune că aceasta s-a făcut la sugestia şi din îndemnul sfântului Chiril care, în timpul misiunii sale la hazari cunoscuse mai bine situaţia popoarelor de la nordul Mării Negre. În acest timp, fratele său Metodie, care se călugărise în Mănăstirea Olimpului din Bitinia, fusese numit egumen
 la una din cele mai importante mănăstiri ale provinciei”.

10. Culturalizarea slavilor. Situaţia geo-politică.

Secolul IX a marcat epoca marilor evoluţii politice şi teologice, sfârşitul iconoclasmului (843) şi extensiunea Imperiului Bizantin. Lumea arabă era în plină dezvoltare (cuceriseră nordul Africii, sudul Spaniei, Orientul Mijlociu. Imperiul bulgar se amesteca cu turcii, apare totuşi primul stat slav, Moravia Mare, iar în Estul Europei cnezatele Kievului şi Novgorodului.

 “Una din activităţile remarcabile ale Bisericii Ortodoxe a fost organizarea misiunilor atât în interiorul imperiului bizantin, cât şi în afara lui, mai ales printre popoarele slave, în secolele IX şi X. În această privinţă, cea mai importantă mărturie rămâne marea lucrare misionară desfăşurată de vechile centre apostolice răsăritene, mai cu seamă în perioada patristică (sec. IV-VIII). Aceste centre au contribuit la predicarea Evangheliei nu numai în Asia Mică şi în spaţiul dintre Marea Adriatică şi Marea Neagră, ci şi în regiunile de la frontierele de nord-est a imperiului, printre sciţi, daci, huni, goţi, iberi, precum şi printre arabii din sudul imperiului. Încă din primele secole, creştinismul ajunsese deja în Scytia Minor, unde, potrivit tradiţiei, apostolul Andrei ar fi predicat la strămoşii poporului român de azi, apoi, în Armenia, Georgia (convertită în sec. V prin sfânta Nina). Din iniţiativa împăraţilor bizantini, adesea din motive politice, misionari greci au fost primiţi în Persia, Caucaz, Etiopia, în Extremul Orient, la triburi din Africa de Nord.

Creştinarea formaţiunilor slave, începând cu secolul IX, constituie fără îndoială unul din marile succese ale misionarilor bizantini. Aceasta rămâne opera fraţilor Chiril şi Metodie, (de Salonic), numiţi din această cauză „apostolii slavilor”, care au creat alfabetul slavon zis „chirilic” şi au întemeiat o nouă limbă, în care au tradus texte biblice şi liturgice. Datorită lor şi discipolilor lor, Ortodoxia s-a răspândit în Moravia, Boemia, Macedonia şi în toate regiunile ocupate de slavii din sud-estul Dunării. Sub influenţa lor s-a impus principiul de a predica şi oficia slujba în limba nativă a poporului”.


Migraţia grupelor de slavi în Europa a avut loc începând cu secolul V şi s-au aşezat în Europa centrală şi orientală, între cele două mari imperii: Bizantin şi Latino-german. “Grupele de slavi au traversat Dunărea începând cu secolul V şi au penetrat teritoriul Iliricului care, în aceste timpuri străvechi, făcea parte din patriarhatul occidental al Romei, şi care, după criza iconoclastă a fost incorporat în Imperiul de Orienbt (Bizantin) de către împăratul Leon III. Slavii s-au instalat şi în jurul Salonicului (Tesalonic) în cea de a doua parte a secolului VI. În zona Balcanilor, triburile slave au penetrat teritoriile bizantine şi au coborât până la Tesalonic, patria sfinţilor Chiril şi Metodie, şi chiar mai jos, până la Peloponez, ocupând regiunile nelocuite din cauza unor epidemii”.

Colonizarea masivă a slavilor în Balcani a slăbit puterea Bizantină în această zonă. Controlul militar şi administrativ civil fuseseră paralizate în ţinuturile care se întindeau între Dunăre şi până la sudul extrem al Greciei. Reconstrucţia puterii bizantine în Balcani avea loc începând cu secolul IX, prin înfiinţarea themei-district Dalmaţia. În prima jumătate a acestui secol, Tesalonicul rămânea punctul de forţă bizantin cel mai apropiat de lumea slavă. Deşi vreme de secole slavii fuseseră priviţi ca nişte năvălitori barbari oarecare, lăsându-se în grija administraţiei interne rezolvarea problemelor ce apăreau atunci când ei se aşezau pe teritoriul Imperiului, acum, când erau organizaţi în formaţiuni statale, au ajuns a fi socotiţi ca obiect al politicii externe şi diplomaţiei. Mai devreme sau mai târziu trebuia să fie aduşi şi ei în sfera culturală şi spirituală a Imperiului grec şi incluşi printre statele guvernate de valorile educaţionale şi culturale civilizate. La înfăptuirea acestui mare proces, ce avea să aibă urmări şi ramificaţii hotărâtoare de-a lungul istoriei europene, doi fraţi au fost chemaţi să joace rolul principal. Ei se numeau Constantin-Chiril şi Metodie, trăgându-se din vestita cetate a Tesalonicului. Culturalizarea slavilor, poate cel mai însemnat eveniment al veacului IX, a fost legată în chip nemijlocit de crearea scrierii slavone şi transmiterea către slavi a valorilor educaţiei şi vieţii spirituale greceşti. Această înfăptuire s-a datorat exclusiv celor doi fraţi tesaloniceni, acre au dobândit astfel un binemeritat loc în conştiinţa popoarelor slave ca apostoli şi învăţători ai lor.

Repartizarea teritorială a slavilor

Centrul european de unde provin triburile slave era regiunea dintre Vistula şi Nipru. În secolul III ele au atins teritoriile Ungariei actuale. În secolul VI  le găsim în zona ocupată azi de Polonia, Cehia şi Slovacia. În secolul VII ele s-au instalat în Dalmaţia, Istria, Serbia, România, Bulgaria, Macedonia. În acelaşi secol şi-au consolidat coloniile din Grecia, zise slavone. În aceeaşi perioadă triburile turco-tătare s-au stabilit printre populaţia slavă. În secolul IX putem distinge următoarele grupe de slavi:

1. grupa de Nord, între Elba şi Oder

2. grupa centrală compusă din vandalii de pe cursul superior al Elbei şi în Boemia, şi din moravii de-a lungul Moravei şi în Slovacia

3. slavii de Sud alcătuiţi din două grupe: imperiul bulgar şi în Istria, Dalmaţia şi Serbia şi din triburile slovene, croate şi sârbe. Ele s-au prelungit în Bizanţ prin slavii care ocupau Grecia şi vecinătatea Tesalonicului.

4. Şi în sfârşit  grupa de Est situată în jurul Kievului, slavii ruşi, scandinavicii veniţi din Nord sub conducerea şefului lor pe nume Rurik.

Slavii au ajuns în contact cu creştinismul şi înainte de misiunea lui Chiril şi Metodie. Credem că prin contactele militare cu arata bizantină, mulţi dintre captivi au cunoscut creştinismul. Menţionăm  hin et nunc contactul slavilor din Grecia cu populaţia autohtonă de religie creştină, slavi care au ajuns până în pen. Peloponez. Cu siguranţă contactul acesta a favorizat trecerea unor slavi la creştinism. “În secolul VII, împăratul Heraclie (610-641) avea să ceară papei misionari pentru slavii din Iliric şi Dalmaţia, regiune importantă din punct de vedere religios. După cucerirea  Panoniei şi Croaţiei de către Carol cel Mare,  aceste ţinuturi au fost supuse jurisdicţiei scaunului latin din Aquileea. Sub împăratul Vasile I Macedonianul (867-886) în ultimii patruzeci de ani din secolul IX croaţii din Panonia au rămas vasalii Imperiului Franc şi dependenţi din punct de vedere religios de arhiepiscopul de Sirmium
. Slavii din Dalmaţia, după  o scurtă independenţă – timp în care s-au sustras dominaţiei france – vor fi supuşi împăratului Carol cel Mare care le va trimite misionari. Triburile din interiorul Serbiei vor depinde din punct de vedere politic de Bizanţ, iar cei din afara oraşelor de pe coasta dalmată (sârbo-croaţii) vor ţine de arhiepiscopul latin de Nin.

a. Culturalizarea moravilor
Creştinismul apare aici din secolul VII. Moravia devine, încă din timpul lui Carol cel Mare (768-814), teatrul intereselor puterilor apusene (germane, france). 

Carol moare în 814. Prin statura sa eminentă s-a dovedit un factor de o măreţie indiscutabilă având propriile metode de încreştinare a popoarelor europene şi principii evanghelice bine stabilite. Truda sa a avut rezonanţă  asupra convertirii popoarelor slave şi consecinţe imediate care determinau în mod egal soarta întregii lucrări misionare a lui Chiril şi Metodie, fără o constantă referinţă la mediul carolingian, ea rămâne, într-adevăr, de neînţeles.

În secolul VII raporturile slavilor de pe valea Moravei şi din actuala Slovacie, au intrat în contact cu lume creştină prin veneţienii şi grecii care au sosit la ei, fie prin ruta Alpilor, fie prin Est pe marele drum Constantinopol-Adrianopole-Viminiacum şi apoi la Dunăre. Dacă convertirea lor s-a făcut în secolul IX, aceasta s-a datorat graţie raporturilor cu Imperiul lui Carol cel Mare: în 854, 40 de principi cehi s-au botezat. În Moravia, s-au perindat şi misionari din Ratisbona şi Passau, Saltzbourg-ul fiind pe vremea aceea în Slovacia, dar şi prin preoţii greci menţionaţi în Vita Constantini
.

Teologia misionară apuseană aşează reuşita celor doi misionari pe seama terenului pregătit de activitatea politico-religioasă a lui Carol cel Mare. Într-adevăr prin victoria sa din 796 împotriva avarilor, Carol avea să elibereze popoarele slave de sub dominaţia acestor migratori, pe de o parte, iar pe de altă parte îi scotea pe slavi de sub influenţa orientală a francilor care pătrundea până la graniţele Bizanţului. Cu toate acestea “principatele slavilor rămâneau în continuare în lupta pentru obţinerea independenţei politice şi religioase, faţă de dominaţia franco-bavareză. Viaţa şi opera misionară, mai ales a lui Metodie, se va derula aşadar în mijlocul aventurilor din cadrul acestor războaie interminabile, în care interveneau victoriile şi înfrângerile, limitate de intervale pacifiste foarte precare”.
 

Cneazul Moimir alungă pe cneazul Pribina, care fusese numit de franci în oraşul Nitra, şi unifică statul slav. Moravia Mare
 devine un stat centralizat din punct de vedere politic şi administrativ. Deşi Boemia nu avea puterea centralizată, fiind condusă de cneji, 14 dintre aceştia se botează în anul 828 în oraşul Ratisbona apelând astfel nu numai la centralismul statal al Moraviei ci şi la noua religie creştină care devine principalul factor hotărâtor pentru solidificarea slavă.

Spre a se feri de politica latinizantă şi germanică, cneazul Rotislav se adresează Bizanţului în anul 862, printr-o delegaţie, direct împăratului Mihail III, regentului Bardas, şi patriarhului Fotie, pentru a cere misionari. Iată textul acestei cereri: “De când poporul nostru a lepădat închinarea la idoli şi a venit sub legea creştinească, nu am avut un învăţător în stare să ne desluşească credinţa în graiul nostru, astfel încât şi alte ţări, văzând aceasta, să urmeze nouă. De-aceea, Stăpâne, trimite-ne un astfel de episcop şi învăţător, căci de la tine curge pururea legea cea bună către toate ţinuturile. Prin mila lui Dumnezeu ne aflăm cu bine, şi mulţi dascăli creştini au venit la noi de la latini, greci şi germani, ce ne învaţă tot felul de lucruri. Noi slavii suntem oameni simpli şi nu avem pe nimeni să ne povăţuiască către adevăr şi să ne înveţe cunoaşterea. Pentru aceea, Doamne, trimite nouă un astfel de om care să ne poată învăţa întregul adevăr”.
 În această vreme sfântul Chiril era la Biserica Sfinţilor Apostoli din Constantinopol întocmind raportul misiunii trecute şi aşteptând o nouă misiune de stat, iar sfântul Metodie egumen ascultător, petrecându-şi zilele în post şi rugăciune la o mănăstire cu statul de stavropighie patriarhală, după ce refuzase hirotonia întru episcop.

Fotie îi binecuvintează pe Chiril şi Metodie şi îi trimite în Moravia.. Înainte de plecare, Constantin a creat un alfabet, pentru a putea aşeza în scris, în limba slavonă, literatura scripturistică, culegerea de canoane şi Liturghia. “Alfabetul său, zis glagolitic, este o adaptare a mai multor alfabete, în mod principal a alfabetului grec, cu împrumuturi din ebraică şi coptă. După 885, ucenicii lui Metodie refugiaţi în Bulgaria, au creat unul nou, zis cirilic, mult mai apropiat de caracterele greceşti”
.

Plecând prin Bulgaria şi Serbia de Nord, ajung în Polonia la cneazul Kocel, apoi în Moravia unde stau 3 ani ctitorind mai multe biserici. Ajunşi în Moravia în anul 863, cei doi fraţi aveau să întâlnească misionari greci şi latini care introduseseră deja riturile lor specifice. Dificultăţi au avut şi în slujirea Liturghiei bizantine care apărea drept altceva în faţa ritului latin. Cu toate acestea ei au făcut un compromis: au tradus în slavonă liturghia latină la care au completat breviarul grec. Marea revelaţia a constat în ridicarea limbii slavone, limbă cotată ca fiind vulgară, la demnitatea de limbă liturgică sau sacră.

Dorind să se reîntoarcă la Bizanţ, şi Constantin îmbolnăvindu-se, coboară la Veneţia, unde primesc veste înlocuirii lui Fotie cu Ignatie, şi aşteptau limpezirea situaţiei. La Veneţia slujesc Liturghia în slavonă, deşi era acceptată doar greaca, aramaica şi latina. Veste despre aceşti misionari ajunge la papa Nicolae I care l-a invitat la Roma, dar vor fi primiţi de următorul papă, Adrian II (867-872), care a recunoscut misiunea lor. La Roma Constantin se retrage la mănăstire unde primeşte numele de Chiril, moare aici în 14 febr. 869.

Metodie este numit de papă arhiepiscop al Moraviei. “Papa Adrian II (867-872) i-a acordat o imensă dioceză care îngloba Moravia şi Panonia (Croaţia) care se învecina cu Bulgaria. Prin slujitorii intermediari slava, sau slavona devenea limba Bisericii, Roma spera să câştige supremaţia asupra slavilor, contrabalansând atracţia faţă de Bizanţ a acestor primitivi, şi în mod deosebit de a aşeza Bulgaria sub jurisdicţia patriarhatului din Occident”.

El va fi închis de arhiepiscopul de Salzburg timp de doi ani într-o mănăstire bavareză şi eliberat de papa Ioan VIII. După eliberare vine în Panonia şi la cehi unde botează pe cneazul Borivoi şi soţia sa Ludmila. Tot de aici le trimite polonilor şi ruşilor principalele cărţi de slujbă în limba slavă. Metodie a rămas ortodox pentru că nu acceptat filioque şi nici Liturghia latină, fapt pentru care a fost închis.

b. Culturalizarea cehilor. 

Boemia făcea parte dintr-un teatru de interese gemano-franceze. Din timpul lui Carol cel Mare aici erau misionari apuseni. Metodie botează pe cneazul Borivoi şi pe soţia sa în 873. Următorul cneaz, Vratislav (920), la îndemnul papei Ioan X părăseşte slavonismul, Ludmila este asasinată şi cneazul Boleslav (967) se supune lui Otto I, pe fondul decretării slavonismului socotit drept erezie de către papa Alexandru II.

c. Culturalizarea bulgarilor

În secolul IX deţin un puternic stat cu capitala la Preslav. Primii misionari creştini au fost principele Teleros şi monahul Kypharas, care ajunge în captivitate.

Bulgarii, slavizaţi prin populaţia care avea să se stabilească la Sud de Dunăre, s-au dezvoltat şi au reuşit în secolul IX să-şi făurească un stat propriu. Ei aveau contact şi cu slavii din Macedonia şi Tracia care s-au convertit repede la creştinism.

 O soră a cneazului Boris, captivă la bizantini se converteşte şi continuă misiunea la poporul său.  Boris cere francilor misionari, dar sub presiunea armatelor bizantine, acceptă creştinismul grec, înţelegând că ţara sa nu putea să rămână o insulă de păgânism în mijlocul naţiunilor creştine. Decide a îmbrăţişa creştinismul de rit bizantin.

 Boris este botezat la Constantinopol, pe vremea lui Fotie, numindu-se Mihail. Noul împărat creştin al bulgarilor le ceruse grecilor patriarh autohton, refuzat fiind s-a adresat papei Nicolae I, care îi trimite pe episcopul Formosus. Boris este nemulţumit, şi apare un nou conflict al Romei cu Bizanţul. Ţarul Simeon (893-927) cere Romei jurisdicţie asupra Bulgariei, iar urmaşul său, Petru, încheie pace cu Bizanţul şi se rupe de Roma. Papa Ştefan VI (885-891) avea interdicţie în Moravia de a folosi slavona pentru slujbele religioase, pentru că francezii din această zonă au exilat pe ucenicii lui Metodie, mort în 885, şi care distruseseră lucrarea misionară a celor doi fraţi, aşa că Clement şi alţi ucenici metodieni s-au îndreptat spre Bulgaria a cărei forţă politică era în plină dezvoltare. Ei au pătruns în Bulgaria din partea nord-vestică (Belgrad), altfel spus, prin graniţa dintre Panonia şi Bulgaria. Prin ucenicii lui Chiril şi Metodie s-a putut dezvolta din plin, sub domnia lui Boris, elementele creştinismului ce înflorea, de acum,  în mediu bulgar. “Noua creştinătate, impregnată de cultura bizantină, dar vorbind slava, îşi va găsi locul între Bizanţ şi alte două grupări slave: sârbii şi ruşii”.

 În 1015 Bulgaria devine provincie bizantină, sub Vasile II Bulgaroctonul.

d. Culturalizarea sârbilor.

Sârbii se stabilesc în sec. VII la sud de croaţi. Primele misiuni sunt din timpul împăratului Heraclie. În 827 se despart de bizantini şi se încearcă o reînviorare a păgânismului. 

În 863 trec pe la sârbi Chiril şi Metodie, iar în 868 sârbii se reîmpacă cu grecii. Sub Vasile I Macedonianul (867-886), pacea dintre sârbi şi greci se statorniceşte.

11. Culturalizarea chirilo-metodiană: model de unitate şi ecumenism actual

Orizonturile europene se deschid spre o viziune creştin-unitară, chiar dacă multe sunt necesare pentru împlinirea acestui deziderat biblic (In. 17, 21-22).

Lucrarea misionară a fraţilor Chiril şi Metodie, a celor doi eroi ai Evangheliei care au implantat în terenul păgân Biserica lui Hristos, s-a dovedit a fi în dorinţa de unitate a tuturor în Hristos, de la Răsărit şi până la Apus. Ei sunt cei care au adaptat în termeni slavoni bogatele texte biblice şi bisericeşti, în mod rafinat au armonizat Liturghia bizantină la mentalitatea comună noilor popoare împreună cu subtilele şi complexele noţiuni ale dreptului roman.

Ei au respectat în fiecare moment toate obligaţiile şi principiile unei acţiuni misionare îmbrăţişând prerogativele tradiţionale şi drepturile eclesiastice oglindite în canoanele sinodale. Ei au fost subiecte ale Imperiului din Orient şi fidelii patriarhatului de Constantinopol, dar în timpul misiunilor nu au ocolit nici Veneţia şi Roma. “Pentru noi, cei de astăzi, apostolatul lor exprimă o chemare ecumenică: invită la reconstrucţia concilierii într-o atmosferă de pace, la unitatea care a fost grav compromisă după epoca sfinţilor Chiril şi Metodie, în primul rând, unitatea dintre Orient şi Occident”.

Unitatea spirituală a creştinilor din Est şi Vest se poate vedea în episcopatul apusean a lui Metodie. Egumen la o mănăstire din Răsărit el avea să devină episcopul unei dioceze latine, promovând unitatea de credinţă şi iubire între bisericile nou înfiinţate.

Cei doi misionari au reuşit să conserve în mod inedit conţinutul divin mântuitor. Acest patrimoniu sfânt l-au transmis generaţiilor următoare în formă nealterată. “Se poate compara cu o imensă cantitate de piese multicolore care compun mozaicul în care Pantocratorul este viu, şi care se va manifesta în toată splendoarea la momentul Parusiei”.

Opera lor constituie  o contribuţie eminentă la formarea rădăcinilor creştine comune a tuturor europenilor. Tradiţia creştină orientală care vine prin ei de la Constantinopol şi tradiţia occidental-latină a slavilor, scot în evidenţă faptul că ambele s-au născut în sânul unicei Biserici aşa cum mărturisim în Simbolul de credinţă., fapt pentru care s-a îmbogăţit cultura Europeană şi tradiţia ei religioasă. “Cei doi evanghelizatori, putem afirma că, au fost caracterizaţi prin dragostea lor faţă de comuniunea Bisericii universale prezentă atât în Orient cât şi în Occident, şi au introdus în această iubire şi Bisericile particulare, slave, pe care le-au întemeiat şi organizat. Cei doi ne dau o chemare: construirea unităţii se face împreună în comuniune, apel care se adresează creştinilor şi oamenilor din vremea noastră”.

Chiril şi Metodie sunt ca o punte spirituală între tradiţia orientală şi tradiţia occidentală care converg una spre cealaltă în unicitatea inepuizabilei Tradiţii a Bisericii universale. Ei rămân pentru noi campionii şi în acelaşi timp ocrotitorii eforturilor ecumenice desfăşurate între Orient şi Occident, ca prin dialog şi rugăciune unitatea să devină vizibilă într-o comuniune perfectă şi totală.
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Cruciadele, expediţii militare creştine organizate în Apus, în secolele XI, XIII, pentru a elibera Locurile Sfinte, au avut o influenţă nefastă asupra Bisericii Răsăritene. Sub presiunea lor, patriarhii greci de Antiohia şi Ierusalim au trebuit să părăsească scaunele. Între 1204-1261, a 4-a cruciadă ocupată şi devastează Constantinopolul, papa Inocenţiu III numind un patriarh veneţian la Constantinopol.

Imperiul bizantin a avut de suferit cel mai mult din cauza ocupaţiei musulmane. Apărută în 622 în Arabia, „hegira”, religia musulmană se răspândeşte curând în Persia, Siria, Egipt, Africa, Spania, Constantinopol, Ierusalim. La 29 mai 1453, Constantinopolul cade sub turci şi timp de aproape 400 de ani, până în 1821 – împreună cu Grecia, ţările balcanice şi Ţările Române – rămâne sub ocupaţia otomană, desigur fiecare sub diferite statute. Dar chiar după căderea Constantinopolului, patriarhul de aici are un rol în politica musulmană, fiind numit de sultanii turci, în sec. XV-XVIII, ca etnarh, adică conducătorul popoarelor creştine.

Unul din cele mai mari evenimente în istoria misiunilor bizantine este desigur convertirea poporului rus, începând cu botezarea prinţului Vladimir şi a locuitorilor din Kiev, în 981, datorită eforturilor depuse de un grup de misionari veniţi de la Constantinopol. La rândul ei, Rusia cu capitala la Kiev, a organizat extinderea creştinismului printre triburile slave din estul ţării şi triburile ungro-finice din  Nord, mai ales prin intermediul mănăstirilor. După obţinerea independenţei Rusiei, Biserica Rusă s-a extins mai cu seamă în noile zone cucerite de statul rus, la tătarii din Kazan şi la băştinaşii din Siberia. În ciuda schismei interne din 1666 şi a  reformelor eclaziastice întreprinse de Petru cel Mare, lucrarea de evanghelizare a continuat în rândul triburilor din Laponia şi Kamciatka, la sfârşitul secolului XVIII. Misiunea ortodoxă rusă a cunoscut o dezvoltare extraordinară în cursul secolelor XIX, ajungând până în regiuni inaccesibile din Altai şi Alaska, precum şi în ţări îndepărtate din afara imperiului, cum ar fi China, Coreea şi Japonia.

Însăşi ideea de „imperiu” a fost transformată în Rusia, unde a apărut a „treia Romă” odată cu crearea, în 1589, a patriarhului de Moscova, devenit centrul ortodoxiei  ruseşti după distrugerea principatului kievian de către mongoli. La adăpost de ocupaţia otomană, Biserica Rusă a desfăşurat o activitate misionară foarte intensă, ajungând până în Kamciatka (în 1705) şi în Alaska (la sfârşitul sec. XVIII). Ea a avut astfel liniştea să se consacre culturii poporului rus.

Cu toate acestea, Biserica Rusă nu a fost scutită de o altă influenţă străină ortodoxiei, şi anume aceea a catolicismului. În secolele XVIII-XIX, întreg învăţământul teologic rus stă sub influenţa teologiei catolice (în Ucraina şi Rusia  occidentală, regii Poloniei – favorizând Contra-Reforma – impun unirea de la Brest, în 1596). În această vreme, totuşi, începe o renaştere a vieţii spirituale condusă de „stareţi” (Mănăstirea Uptima) şi de mari personalităţi mistice: Serghie de Radonej, Teofan Pustnicul, Serafim de Sarov.



Sub dominaţia otomană care a durat patru secole, Bisericile ortodoxe tradiţionale din ţările balcanice n-au fost capabile să desfăşoare o activitate misionară de mare amploare, fiind obligate să rămână în graniţele proprii şi să lupte, cu sacrificii, pentru transmiterea credinţei în rândul populaţiei locale. Totuşi, nici dominaţia otomană, nici dependenţa canonică de Constantinopol nu au împiedicat aceste Biserici locale să se organizeze în mod autonom şi să-şi formeze, potrivit cu spiritul popoarelor respective, o cultură teologică şi spirituală specifică, păstrând totuşi unitatea de bază – dogmatică, liturgică şi canonică – cu Ortodoxia ecumenică. Mai mult, Ortodoxiile locale – a căror organizare nu trebuie să fie simplificată şi nici redusă la criteriul geografic, întrucât criteriul etnic şi cultural au jucat un rol principal în constituirea şi definirea lor – au salvat Ortodoxia bizantină în momentele şi evenimentele istorice dificile prin care a trecut imperiul bizantin, cum ar fi: schisma şi încercările de unire cu Roma, cruciadele şi Dominaţia otomană. Astfel, ortodoxiilor locale le revine sarcina de a menţine „Bizanţul după Bizanţ”. Nu trebuie să se uite faptul că, în timp ce sub numele lui Chiril Lucaris se tipărea (în 1629) o mărturisire de credinţă calvinistă, Ortodoxia era restabilită şi proclamată solemn în alte regiuni ortodoxe: Iaşi (1642), Mărturisirea ortodoxă a lui Petru Movilă; Ierusalim (1672), Mărturisirea lui Dositei, Moscova, 1690. România a fost în această perioadă singura ţară unde se publicau cărţi în toate limbile vorbite de ortodocşi: greaca, araba, georgiana, slavona. În 1782 apare la Veneţia Philocalia, compusă de Nicodim Aghioritul, călugăr de la Athos, şi de Macarie, episcop de Corint. Ea a fost tradusă în  slavonă de către Paisie Velicikovski şi trimisă, din Moldova, în Rusia, unde Ortodoxia era ameninţată de latinizare.

În această perspectivă misionară trebuie să fie înţeles şi procesul de organizare a Bisericilor ortodoxe „autocefale” sau „autonome”, proces care a fost stimulat de mişcarea pentru constituirea statelor naţionale independente. Creştinismul răsăritean reprezintă o comuniune de Biserici surori unite prin aceeaşi învăţătură de credinţă, acelaşi cult, aceeaşi structură canonică şi viaţă spirituală, dar care se organizează şi se guvernează ca Biserici autonome sau autocefale, după principiul local-teritorial sau etnic-naţional. Ecleziologia care stă la baza acestei structuri cuprinde două elemente  esenţiale pe de o parte, unitatea dogmatică, sacramentală, canonică şi liturgică; pe de altă parte, diversitatea harismatică, istorică, pastorală şi misionară proprie fiecărei Biserici locale, care se organizează şi se conduce autonom, rămânând în comunitatea universală a întregii Ortodoxii. Biserica nu este altceva decât manifestarea Bisericii universale, care se împământeneşte în diverse medii culturale şi situaţii sociale, preluând sau creând valori spirituale specifice poporului la care a fost trimisă.

Trebuie menţionat şi faptul că obţinerea autonomiei şi autocefaliei de către unele Biserici locale nu a fost un lucru uşor nici în trecut, nici în prezent. În această privinţă, atât Patriarhia ecumenică, cât şi alte „Biserici-mame” au arătat uneori o atitudine de ezitare şi de inconsecvenţă, determinată în mare parte de factori politici. Se cunosc de pildă împrejurările şi condiţiile dificile în care acestea au recunoscut, în ultimii ani, autocefalia patriarhiilor din Bulgaria şi Georgia, precum şi autonomia Bisericilor din Finlanda, Polonia, America şi Japonia.

În acelaşi timp, ideea de autonomie şi autocefalie a fost adesea exagerată, fiind interpretată ca o independenţă  bisericească absolută, fără respectarea disciplinei canonice tradiţionale, reclamată exclusiv de interese politice. În 1872, un sinod din Constantinopol a condamnat filetismul, adică autocefalismul provocat de interese şovine şi rivalităţi etnice, care scindează unitatea comuniunii ortodoxe. Fireşte că problema relaţiei dintre Biserică şi naţiune este foarte complexă, mai ales astăzi când s-a ivit o situaţie istorică diferită de  trecut, în care Biserica naţională nu mai este Biserică de stat. Separarea instituţională dintre Biserică şi stat, necunoscută în istoria Ortodoxiei, a expus definiţia Bisericii naţionale unor noi întreprinderi şi sensuri.

În epoca modernă, o serie de dioceze şi parohii „misionare” au luat fiinţă sub jurisdicţia şi responsabilitatea „Bisericilor mame”. Există azi o „diasporă ortodoxă” care cuprinde comunităţi de diferite identităţi etnice, afinităţi culturale şi apartenenţe canonice jurisdicţionale  (greacă, sârbă, siriană, rusă, română, bulgară, ucraineană, albaneză, etc), în Europa occidentală, în Statele Unite ale Americii (6 milioane de ortodocşi), în Australia, în America Latină, în Noua Zeelandă. În anii recenţi, numeroase comunităţi ortodoxe s-au organizat în Africa, în special în Uganda, Tanzania, Kenya, cu ajutorul misionarilor greci, sub răspunderea  Bisericii Greciei şi a Patriarhiei ortodoxe de Alexandria.


Desigur că şi lumea din afara Bisericii s-a schimbat în acest timp. Revoluţia socială şi politică ce a avut loc în Europa răsăriteană, în Egipt, Etiopia, în Orientul Mijlociu, a afectat în mod diferit Bisericile Ortodoxe din ţările respective: unele au pierdut privilegii şi poziţii din trecut, sub acuzaţia că au practicat cu puterea regimurilor dominante, pentru Bisericile Ortodoxe „minoritare”, revoluţia a fost o adevărată eliberare, deoarece noul regim le-a recunoscut un  statut egal în raport cu fosta Biserică „majoritară”. În unele ţări, Bisericile Ortodoxe au contribuit ele însele la constituirea unei noi ordini economice şi sociale; de aceea statul le-a recunoscut un oarecare rol social pozitiv. Fireşte, nu se  mai poate vorbi acum de acea „simfonie” istorică de tip bizantin. În multe ţări, noile regimuri politice au adoptat o legislaţie care prevede separarea radicală dintre Biserică şi stat. În plus, există o ideologie politică de stat care se  pronunţă împotriva religiei ca atare, socotită a fi ideologia unei societăţi care trebuie să dispară. Apoi, secularizarea crescândă a culturii şi a modului de viaţă, desacralizarea structurilor sociale şi a ordinii politice, sunt realităţi a  căror pondere şi amploare nu pot fi ascunse.

În domeniul organizării misiunii şi pastoraţiei, Bisericile ortodoxe întâmpină astăzi o serie de dificultăţi rezultate din următorii factori: absenţa locurilor de cult, mai ales în aglomeraţiile urbane noi; precaritatea sistemului parohial tradiţional bazat pe civilizaţia rurală predominantă la sate; lipsa unui catehism pentru omul intelectual şi de ştiinţă de azi; numărul insuficient de preoţi activi şi de vocaţii sacerdotale şi monastice; unele greutăţi şi inabilităţi în ce priveşte folosirea mijloacelor de comunicaţie (presă şi literatură); faptul că tot mai mulţi creştini abandonează în mod tacit Biserica. Cu toate acestea, aceeaşi legislaţie prevede şi asigură libertatea religioasă şi dreptul exercitării libere a cultului, ca drepturi umane fundamentale. În acelaşi timp, azi sunt mai multe posibilităţi de coexistenţă, de dialog şi de cooperare între creştini şi cei care mărturisesc alte credinţe, în interiorul aceleiaşi comunităţi umane.


În ciuda acestor condiţii, se poate afirma că vocaţia de bază a Bisericii s-a păstrat, că ea n-a abandonat raţiunea existenţei sale, aceea de a fi „mărturia” lui Hristos în istorie, propovăduind cu timp şi fără timp Evanghelia mântuirii, chemând oamenii să primească harul, adevărul şi iubirea lui Dumnezeu.
Configuraţia actuală a Bisericii Ortodoxe

Foarte  adesea Ortodoxia este descrisă ca o Biserică preocupată exclusiv de viaţă spirituală şi liturgică internă, lipsită de zel misionar, fără nici un interes pentru convertizarea personală şi pentru extinderea frontierelor sale canonice. Imaginea pe care o reprezintă însă astăzi Ortodoxia, ca fiind o comuniune de Biserici surori egale, autocefale sau autonome, organizate după principiul teritorial sau naţional, constituie tocmai rezultatul şi rodul unei intense activităţi misionare, care are un caracter foarte complex şi particular. Configuraţia actuală geografică şi culturală a Ortodoxiei constituie cea mai evidentă dovadă că ea nu a pierdut niciodată perspectiva ei misionară. Diversitatea de „ortodoxii” care se află în lăuntru comuniunii ortodoxe vine să confirme acest lucru. Grupate după limba comună a serviciului religios şi pe tradiţiile locale în care se exprimă, aceste Biserici locale sunt familii înrudite între ele şi reprezentate prin întâistătătorii lor:

Ortodoxia greacă: Patriarhia de Constantinopol,




Patriarhia Alexandriei,




Biserica Greacă şi




Biserica Ciprului.
Ortodoxia arabă: Patriarhia Antiohiei şi




Patriarhia Ierusalimului

Ortodoxia latină: Patriarhia Română

Ortodoxia slavă: Patriarhia Moscovei,




Patriarhia Sârbă,




Patriarhia Bulgară, precum şi




Biserica Ortodoxă a Cehoslovaciei,




Biserica Ortodoxă din Polonia şi 

Biserica Ortodoxă din Statele Unite ale Americii, (care a                                primit statutul de autocefalie din  partea Patriarhiei Moscovei).

Ortodoxia caucaziană: Patriarhia Georgiei.

Ortodoxia Extremului – Orient: Biserica Ortodoxă din Japonia, (care a    primit statutul de autocefalie din partea Patriarhiei Moscovei).

Ortodoxia occidentală: Biserici ortodoxe care s-au     organizat, sub diferite jurisdicţii bisericeşti în: Statele Unite, Canada, Australia şi Europa occidentală.

Ortodoxia africană: Patriarhia Alexandriei, cu eparhiile, misiunile şi comunicaţiile ortodoxe înfiinţate în ultimii ani în Africa de Nord, de pildă Uganda şi Kenya.

Ortodoxia din Nordul Europei, formată din Biserica Ortodoxă Finlandeză.

Oliver Clément, care preferă această împărţire, subliniază valoarea ei astfel: „Importanţa Bisericii Române, Biserica unui popor latin, şi a Ortodoxiei americane, reînoirea Ortodoxiei arabe, organizarea spontană în Africa de Nord, pun în evidenţă o oarecare universalitate geografică a Ortodoxiei”. Oricum, această configuraţie geografică şi culturală foarte variată, este dovada cea mai exemplară că Ortodoxia n-a pierdut vreodată perspectiva sa misionară, că indigenizarea liturghiei şi a teologiei este un fapt real.

 Etos misionar ortodox

De-a lungul istoriei sale, Ortodoxia a dobândit un  etos misionar specific, care nu poate fi înţeles fără a lua în considerare o serie de noţiuni teologice, instituţii bisericeşti şi realităţi sociale, cum ar fi: Biserică locală, laos, simfonie politică, autocefalie, asceză, filantropie socială, etc. acest spirit misionar a fost determinat de circumstanţe istorice, adesea nefavorabile, în care Ortodoxia a fost nevoită să se restrângă la pastoraţie internă şi cult, la protejarea membrilor săi, fără libertatea unei misiuni externe de anvergură. Acest caracter misionar s-ar putea descrie astfel:

O mare atenţie s-a dat organizării vieţii interne, liturgice şi canonice. Biserica a devenit mai conştientă de importanţa unităţii interioare, de doctrină şi de cult. Concentrarea pe „Biserica locală” a lăsat pe plan secundar universalitatea vizibilă a Bisericii. Potrivit unei expresii din Enciclopedia Patriarhilor Orientali , din 1848, poporul credincios dintr-un anumit loc este „ păzitorul credinţei” universale. Prin interioritatea şi localitatea ei, Biserica Ortodoxă a lăsat impresia că este o comunitate executivă.

Dacă în perioada patristică predica, instruirea catehistică şi didactică – în general, propovăduirea verbală – au jucat un rol esenţial, în perioadele de mai târziu accentul s-a mutat pe celebrarea cultului şi pe disciplina bisericească, pe literatura liturgică, canonică, şi pe creaţia cultică. Se ştie de pildă, că întreaga teologie patristică a fost scrisă sub  formă de omilii şi comentarii biblice. Întreaga ecleziologie, spiritualitatea şi chiar sociologia vremii, au fost determinate de exegeneza biblică şi mai ales de omiletică, în timp ce, în epocile ulterioare, factorul principal  în viaţa bisericească a  devenit „Typiconul”, ritualul, cartea de cult.

Viaţa de toate zilele, familia creştină, spiritualitatea parohială, etica personală şi socială, toate acestea joacă acum un rol vital pentru mărturia Bisericii. Biserica a căpătat astfel un profund caracter popular, comunitar, integrând în sfera ei toate aspectele şi elementele vieţii umane: folklor, artă, cultură, muzică. Ortodoxia devine o religie populară, transmiterea credinţei fiind dependentă într-un mod foarte direct de succesiune fizică a generaţilor de familii creştine. Continuitatea Bisericii se identifică deci cu continuitatea etnică şi de cultură.


Caracterul personal, ascetic şi existenţial al credinţei ortodoxe a luat o formă radicală odată cu mişcarea de  înnoire isihastă (sec.XIV) şi cu dezvoltarea monahismului în  general, care dealtfel a adus o contribuţie de bază la consolidarea Bisericii. Mănăstirile au devenit nu numai mari centre de cultură şi de pelerinaj, ci şi adevărate focare de inspiraţie şi înnoire spirituală. Părinţii duhovniceşti, marii asceţi şi  stareţi, au constituit adevărate icoane vii în care se reflecta lumina dumnezeiască. Biografia sfinţilor devine cea mai populară literatură ascetică şi misionară.

Sub raport sociologic, Biserica apare ca o comunitate care se roagă şi mijloceşte în numele celor oprimaţi şi neprivilegiaţi. Ea a avut curajul unei etici sociale şi politice  care s-a concentrat în jurul ideii de „filantropie”. Uneori ea a exprimat vocea celor care suferă şi a formulat protestul lor împotriva nedreptăţilor de orice fel.

Odată cu organizarea lor independentă, Bisericile locale, s-au identificat din ce în ce mai mult cu istoria, cultura şi destinul unei naţiuni particulare. Întreaga lor misiune s-a exprimat adeseori în termeni de menţinere a identităţii etnice şi de apărare a unităţii acelei naţiuni. Un echilibru instituţional, sub formă de „simfonie”, s-a stabilit între naţiunea şi Biserică având „misiunea” ei naţională. În legătură cu acest aspect, trebuie să fie reţinut faptul că Biserica Ortodoxă locală sau naţională a acceptat acest rol misionar nu ca putere politică, ci ca o instituţie pastorală care are conştiinţa unei responsabilităţi spirituale faţă de poporul în care este dată.


La aceasta se adaugă şi atitudinea ei harismatică faţă de creaţia umană şi valorile intelectuale ale unei culturi, pe care le-a socotit ca nişte daruri divine. Biserica nu numai că a integrat în spiritualitatea ei valorile religioase şi intelectuale ale poporului respectiv, dar a devenit prin aceasta responsabilă pentru crearea unei culturi naţionale. Acest element se poate observa şi astăzi, când deşi Biserica se organizează autonom faţă de aparatul politic şi administrativ al statului, totuşi ea rămâne legată organic de sufletul poporului respectiv, de valorile culturale şi naţionale ale acestuia. Astfel, criteriul harismatic, care s-a întruchipat în elementul cultural local-naţional, este hotărâtor pentru înţelegerea Ortodoxiei, nu numai a sobornicităţii sale spaţiale, ci şi a  spiritualităţii sale atât de bogate, diverse şi, totuşi, simfonice.


Pentru a scoate în evidenţă şi mai mult particularitatea acestui caracter misionar, ar fi suficient să fie comparat cu sistemele şi programele misionare, practicate în Occident mai cu seamă în epoca modernă. O consideraţie de  principiu ce s-ar putea face, ar fi aceasta: în timp ce, în Occident „misiunea” evocă spaţiul, teritoriul, geografia, contextul, într-un cuvânt extinderea vizibilă a Bisericii prin implantarea de noi comunităţi în regiuni necreştine, în Răsărit „misiunea” se identifică cu „tradiţia” şi evocă istoria, continuitatea Bisericii în timp, transmiterea credinţei de la o epocă la alta, de la o generaţie la altă generaţie.


Obiectul misiunii ortodoxe nu a fost acela de a cuceri cu orice preţ noi zone geografice creştine, adică universalitatea exterioară, ci mai degrabă de a ţine poporul credincios într-o neântreruptă continuitate fizică şi istorică a  credinţei (catolicitatea internă). Biserica s-a extins odată cu naşterea şi afirmarea unei noi generaţii. De aici insistenţa asupra tradiţiei ca păstrare a crezului unei generaţii  anterioare, ca succesiune a generaţilor creştine, asupra  caracterului respectiv, comemorativ, al cultului. Tradiţia devine astfel suflul ei istoric, pulsul prelungirii ei în timp.

Etos misionar în ţinuturile bălgrădene

Începutul creştinismului în Transilvania.

Apariţia şi răspândirea creştinismului în Transilvania, ca de fapt în toată Dacia devenită provincie romană, dar şi formarea poporului şi a limbii române, a fost o preocupare vastă atât pe tărâmul istoriei cât şi al teologiei.

Greutăţile întâmpinate de cercetătorii ambelor domenii de cercetare s-au oprit fie la lipsa izvoarelor scrise fie la materialul arheologic existent redus ca număr.” Materialul arheologic existent a fost publicat sau valorificat ştiinţific numai într-un număr redus de descoperiri paleocreştine databile în sec. II-III, iar uneori acestea au fost supuse unor critici obiective dar mai ales subiective, considerându-se a priori că abia începând cu sec. IV, după oficializarea bisericii creştine de către Constantin cel Mare, descoperirile paleocreştine au avut o largă răspândire, atât în imperiu, cât şi în zonele limitrofe lui”

Misiunea de încreştinare a populaţiei autohtone prin soldaţi romani.


La pătrunderea primilor creştini în Dacia, o contribuţie importantă au avut-o militarii şi familiile lor care au adoptat această religie încă din ţara lor de baştină. Se pare că numărul creştinilor printre militari a fost mult mai mare decât s-a crezut şi această problemă va trebui studiată mai atent, mai ales că izvoarele antice semnalează în repetate rânduri chiar cu numele martiri din cadrul armatei romane pe parcursul sec. I-III.

 
Alba-Iulia, vechiul Apulum, garnizoana legiunii a XIII-a Gemina. Dovezi arheologice.


1. Inscripţii: “Cu prilejul clădirii căminului de ucenici (nov. 1929) s-a descoperit un altar de piatră calcaroasă, având înălţimea de 88 cm. Dimensiunile inscripţiei sunt de 50 x 38 cm. Literele nu au aceeaşi mărime. În şirul întâi ele sunt înalte de 5,5 cm. În celelalte şire sunt uniforme, având înălţimea de cca. 4 cm. La suprafaţa bazei superioare, altarul are o scobitură sferică, pentru aşezarea jertfelor. Baza e împodobită cu un ornament format dintr-un fronton triunghiular având în centru o rosetă iar la colţuri podoabe de acantus. Baza inferioară are forma de soclu, cu profile destul de bine păstrate. În prezent, se află în Muzeul regional din Alba-Iulia. Lectura inscripţiei: I(ovi) O(ptimo) M(aximo) C(aius) Cassius C(ai) f(ilius) Moes(icus) (?) Proculeianus Epiphania c(enturio) leg(ionis) XIII G(eminae) v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito). Centurionul C. cassius Moesicus Proculeianus se întâlneşte pentru prima oară în Apulum. După locul de origină, pare a fi un oriental din Asia Minoră sau din Siria, deoarece oraşuzl Epiphania s egăseşte atât în Cilicia, nu departe de Issus, cât şi în Siria, pe malul râului Orontes”.


Instalarea, după războaiele de cucerire ale Daciei, pe locul viitorului centru urban Apulum (Alba-Iulia) a Legiunii XIII Gemina şi edificarea pe cea de a treia terasăa M;ureşului a castrului acestei unităţi militare, a fost urmată de o puternică colonizare a acestor locuri. În noile condiţii istorice au început să se înfiripe şi apoi să se dezvolte aşezările de mai mică sau mai mare importanţă, în care coloniştii veniţi ex toto orbe romano, au continuat să se manifeste şi dacii cuceriţi întâlniţi mai ales în zona rurală a provinciei în aşezările civile din jurul castrelor şi, chiar, şi în mediul urban. Împletirea dintre civilizaţia romană cu cea tradiţională a autohtonilor a favorizat romanizarea rapidă a acestor teritorii… descoperiri accidentale, înregistrate de-a lungul timpului, semnalaează, fără precizări topografice, materiale de construcţie din argilă din care unele cu sigla abreviată a legiunii XIII Gemina."


“Legiunea a XIII-a Gemina, cu trupele ei auxuliare, construieşte pe locul actualei cetăţi feudale un castru permanent (castrum stativum) – prim nucleu al viitoarei aşezări romane. În apropiere de castru se încheagă, chiar în timpul împăratului Traian, o comunitate de cetăţeni romani, aşezare cvasi urbană (în componenţa căreia intrau meşteşugari, funcţionari şi veterani, formând aşa-numitele canabae) care ajunge, treptat, la o organizare asemănătoare cu aceea a oraşelor, având un consiliu de conducere (ordo decurionum), în frunte cu un magister. Cacabae – le legiunii a XIII-a Gemina aparţineau, din punct de vedere juridic, de colonia Sarmisegetuza – după opinia acad. C. Daicoviciu – şi ele sunt menţionate până în anul 166. Luând în considerare unele analogii referitoare la împărţirea de loturi de pământ din ager publicus (proprietate publică de care dispunea împăratul) veteranilor şi cetăţenilor romani din diferite comunităţi, este posibil că şi în jurul castrului legiunii a XIII-a Gemina exista un întins terirtorium (ţinut rural) locuit şi fortificat de foşti soldaţi şi de colonişti veniţi din toate părţile imperiului, elemente active de romanizare.

În timpul împăratului Marcus Aurelius (161-180), din vechile canabae se constituie, la o oarecare depărtare de castru, lângă Mureş, pe locul actualului cartier Partoş, un Municipium Aurelium Apulense, ridicat curând, probabil de Commodus (176-192), la rangul de colonia Aurelia Apulensis, amintită într-un număr însemnat de inscripţii şi considerată ca oraşul Apulum I.

Sub împăratul Septimius Severus (193-211), inscripţiile menţionează existenţa, la Apulum, a unui nou oraş, situat în jurul castrului, îndeosebi în părţile de nord, sud şi sud-est de oraşul actual, cunoscut sub denumirea de Municipium Septimium Apulense – Apulum II – care  este deosebit de colonia Aurelia şi  este contemporan cu aceasta. Este probabil ca acest municipiu să fi luat fiinţă pe locul unei aşezări dacice, a unui vicus dacicus. O inscripţie din anul 250, dedicată împăratului Tarianus Decius (249-251), acel restitutor Daciarum, căzut în bătălia cu goţii de la Abrittus, aminteşte de o colonia nova Apulensis, care ar putea fi acel municipium Septimium, ridicat şi el la rangul de colonie, mai degrabă decât o contopire administrativă a celor două oraşe – Apulum I şi Apulum III – cum cred uniii istorici.

Începând cu dinastia Severilor (sfârşitul secolului al II-lea), Apulum devine cel mai înfloritor oraş al provinciei. Dezvoltarea economică a oraşului a fost favorizată de aşezarea sa georgafică: în centrul daciei, pe Mureş, de-a lungul drumului imperial, într-o regiune agricolă deosebit de fertilă, în imediata apropiere a Munţilor Apuseni, a minelor de aur şi a salinelor. Apulum este şi cel mai important centru rutier al daciei, de unde plecau drumuri în toate direcţiile: spre Potaissa (Turda), caput Stenarum (Boiţa), Ampelum (Zlatna), pe Mureş în sus şi în jos, până la castrele de graniţă. Totodată, la Apulum, s-a dezvoltat şi un mare centru comercial, meşteşugăresc şi cultural.

Printre numeroasele urme rămase din perioada corespunzătoare provinciei romane Dacia se află şi cele ale unor umile colibe şi morminte sărace ale autohtonilor daci şi ale sclavilor. Acestea  vorbesc despre o numeroasă populaţie nevoiaşă  care trăia, în condiţii grele, la periferia celor două aşezări urbane, muncind pentru stăpâni, fie în atelierele din jurul castrului legiunii a XIII-a Gemina, fie pe ogoarele numeroaselor ferme agricole (villae rusticae) din împrejurimi.

Apulum avea un port la Mureş unde se efectuau operaţiile de schimb. Tot în acest port se făceau tranzacţii comerciale la care – aşa cum ne arată tăbliţele cerate de la Alburnus Maior (Roşia Montană) – participau şi soldaţi ai legiunii a XIII-a Gemina. Este o epocă de mari prefaceri, oglindită şi în monumentele cu caracter religios, în care se dă o luptă între lumea elenistico-romană şi unele credinţe orientale. După 271 populaţia daco-romană va trebui să se adapteze unor condiţii noi de existenţă între care mari primejdii determinate de migraţia popoarelor. Şi în aceste condiţii precare, romanizarea continuă încă trei secole, datorită legăturilor neîntrerupte ale Imperiului de la sud de Dunăre cu populaţia rămasă în Dacia. O largă zonă teritorială din stânga Dunării aparţine multă vreme Imperiului roman de Răsărit, iar legăturile permanente de ordin comercial şi cultural sunt atestate de o seria de descoperiri arheologice”.

2. O altă inscripţie romană care atestă prezenţa credinţei creştine pe teritoriul Daciei romanizate (respectiv Transilvania), ca urmare a misiunii de  propovăduire a Evangheliei lui Hristos, “se află pe piatra de turcoaz încadrată într-un inel de aur descoperit în împrejurimile Lechinţei, probabil între satele Vermes şi Sângeorgiu Nou: Ego sum flagellum Iovis contra perversos Christianos (Eu sunt biciul lui Jupiter împotriva creştinilor perverşi). Textul  inscripţiei sugerează clar că un personaj important, probabil un comandant militar, posesorul inelului de aur, a fost duşman neîmpăcat al creştinilor. Identificarea proprietarului acestui inel de aur este dificilă, dar ca ipoteză de lucru am putea presupune că el a aparţinut probabil prefectului legiunii a V-a Macedonica, care dedică un altar lui Jupiter şi geniului local, ori eventual prefectului aceluiaşi legiuni, care a terminat de construit un templu dedicat lui Deus Azisus Bonus Puer Conservator”.

3. Obiecte paleocreştine. Despre  o organizaţie bisericească incipientă se poate vorbi doar odată cu constituirea primelor comunităţi creştine care aveau deja un cult şi slujitori. În sprijinul acestei afirmaţii vin inscripţiile scurte în conţinutul epigrafic dar cu înţeles exclusiv creştin.  “Dintre descoperirile arheologice ce au pe ele gravate peşti (peştele simboliza numele lui Hristos = IXΘVS) amintim în primul rând gemele şi vasele din lut; tăvi patere, farfurii, amfore, opaiţe folosite fie pentru distribuirea prescurei sau păstrarea uleiului şi a vinului sfinţit, fie pentru iluminatul bisericilor. Tăvi ovale cu peşti incizaţi sau în relief înainte de emailarea lor au fost descoperite la Micăsasa, Gherla şi Veţel, iar la Micăsasa… au fost descoperite fragmente de cupe euharistice decorate cu peşti imprimaţi cu ajutorul unor ştampile (terra sigillata). De asemenea pe unele opaiţe de la Alba-Iulia şi Veţel sunt redaţi în relief peşti sau delfini”.

4. Lampa paleocreştină de la Apulum.

Simbolul cel mai frecvent şi mai specific simbol al vechilor creştini (alături de peşte, păun sau porumbel) a fost crucea, care iniţial era redată culcată ca un X, simbolizând iniţialele cu care începea numele lui Hristos. Ea era inscripţionată aproape pe toate obiectele, de cult sau particulare, ce aparţineau creştinilor.

Lampa paleocreştină de la Apulum a fost “descoperită cu prilejul săpăturilor arheologice sistematice întreprinse de A. Cserni, în complexul termelor romane de la Apulum. Baza, cu convexitatea mare, are gravată în relief o crux immissa cu braţele asimetrice. Lampa este de factură locală şi a aparţinut populaţiei autohtone daco-romane, care, după retragerea aureliană şi-a continuat existenţa în incinta complexului termelor romane de la Apulum. Ea este de o deosebită importanţă documentară, ca mărturie vie a gradului de dezvoltare a creştinismului, proces care a evoluat firesc, neforţat, păstrând, în perioada sa arhaică, un caracter strict popular”.

EXIGENTELE MISIUNII

1. Predicarea Evangheliei
Principala chemare a apostolilor este predicarea Evangheliei şi aceasta are prioritate în faţa oricărei alte slujiri apostolice: „De fapt, Hristos m-a trimis nu ca să botez, ci să propovăduiesc Evanghelia” (I Cor., 1, 17). Vestirea istorică a lui Hristos constituie o obligaţie permanentă ce revine întregii Biserici, un mandat de la care ea nu se poate sustrage (I Cor., 9, 16), deoarece predicarea vizează convertirea prin credinţă: „Pocăiţi-vă şi credeţi în Evanghelie” (Marcu, 1, 15). Credinţa este poarta mântuirii: „Fără credinţă, este cu neputinţă să fim plăcuţi lui Dumnezeu. Cine se apropie de Dumnezeu trebuie să creadă că El este şi că răsplăteşte pe cei ce-L caută” (Evr., 11, 6). Credinţa, ca şi convertirea, este un act liber, sinergetic. Convertirea nu înseamnă a constrânge pe cineva să accepte credinţa creştină. De aceea, Biserica nu face misiune fără să se preocupe de cei  ce primesc credinţa, de propria lor conştiinţă şi libertate. Convertirea este un act de profundă schimbare şi înnoire spirituală, metanoia. Metanoia este rodul unui schimb ontologic între spiritul lui Dumnezeu şi spiritul omului (zah., 1, 3). Convertirea înseamnă a renunţa la idologia absurdă, pentru a sluji Dumnezeului celui viu şi adevărat (I Tes., 1, 9). Iar cel care s-a întors la Dumnezeu ca la centrul său existenţial (I Pt., 1, 21), posedă o identitate nouă, fiind  renăscut ca o „creaţie nouă” (II Cor., 5, 7), ca un „om nou” (Gal., 6, 15). Germenele acestei „naşteri din nou” (I Pt., 1,3) este cuvântul lui Dumnezeu: „Sunteţi născuţi din nou, nu dintr-o sămânţă pieritoare, ci dintr-una nepieritoare, prin cuvântul lui Dumnezeu cel viu şi veşnic… Cuvântul Domnului rămâne în veac. Şi aceasta este cuvântul care v-a fost propovăduit prin Evanghelie” (I Pt., 1, 23 şi 25; cf. Mc., 4, 3-8; 14-20; I In, 3, 9).

Cuvântul credinţă este folosit aici pentru a desemna: a) actul personal de a primi adevărul lui Dumnezeu şi de a trăi acest adevăr în totală comuniune cu Hristos, „pe Care voi Îl iubiţi fără să-L fi văzut, credeţi în El fără să-L vedeţi acum, şi vă bucuraţi cu o bucurie negrăită şi preamărită, pentru că veţi dobândi, ca sfârşit al credinţei voastre, mântuirea sufletelor voastre” (I Pt., 1, 8-9); b) conţinutul sau mesajul evangheliei, adică Revelaţia lui Dumnezeu prin intermediul proorocilor şi apostolilor: „Lor (proorocitor) le-a fost  descoperit că nu pentru ei înşişi, ci pentru voi spuneau aceste lucruri, care acum vi s-au vestit prin cei ce, întru Duhul Sfânt trimis din cer, v-ar propovăduit Evanghelia, spre care  şi îngerii doresc să privească” (I Pt., 1, 12).

Pe de o parte, credinţa presupune şi confirmă voinţa personală de a gândi altfel, schimbarea liberă a spiritului în  favoarea lui Dumnezeu; cu alte cuvinte, pocăinţa. Credinţa mărturisită este semnul care indică fidelitatea ultimă a credinciosului, o expresie verbală a experienţei în comuniunea cu Dumnezeu. Iar această experienţă a credinţei are valoarea unei cunoaşteri teologice. Căci afirmarea credinţei ţâşneşte din „ascultarea adevărului” (I Pt., 1, 22) şi face parte din lauda şi mulţumirea celui ce a devenit „martor” al lui Hristos, fără să fie martor istoric al Lui. În fond, credinţa este cunoaştere „teologică”, în care misterul lui Dumnezeu, Care Se revelează în mod personal, este recunoscut fără să fie definit, este interiorizat fără să fie epuizat, este protejat prin sfinţenia credinciosului. Prin  credinţă, creştinul are capacitatea spirituală suprafirească de a recunoaşte pe Dumnezeu aşa cum El este în revelaţia Sa. Credinţa înseamnă fidelitatea totală faţă de revelaţia lui Dumnezeu, hotărârea lui Dumnezeu, hotărârea liberă de a gândi altfel, aşa cum gândeşte Dumnezeu.

Pe de altă parte, credinţa ca primire a adevărului lui Dumnezeu şi mărturisire a revelaţiei despre mântuire ţine de însăşi identitatea creştinului, fiind condiţia esenţială de  a fi ucenic al lui Hristos şi membru al Bisericii. Afirmarea explicită a credinţei în numele şi faptele lui Iisus Hristos  este indispensabilă apartenenţei la comunitatea creştină şi împărtăşirii cu Sfintele Taine: „În aceasta să cunoaşteţi duhul lui Dumnezeu: orice duh care mărturiseşte pe Hristos, venit în trup, este de la Dumnezeu. Şi orice duh care nu mărturiseşte pe Iisus, nu este de la Dumnezeu, ci este duhul lui antihrist, despre care aţi auzit că vine şi acum este chiar în lume” (I In, 4, 2-3). Şi evanghelistul Ioan continuă. „Cine mărturiseşte că Iisus este Fiul lui Dumnezeu, Dumnezeu rămâne în el şi el în Dumnezeu” (4, 15). Biserica este constituită acolo unde  este mărturisit în mod clar numele lui Hristos, întruparea, moartea şi învierea Sa. Biserica este adunarea celor ce cred, comunitatea credincioşilor, a celor ce primesc adevărul lui Dumnezeu, cunosc cu inima ce este Dumnezeu şi ştiu ce se petrece în Dumnezeu şi în lume.

În misiunea sa, Biserica nu inventează Evanghelia,  ci restituie în fiecare loc şi timp „credinţa care a fost dată sfinţilor odată pentru totdeauna” (Iuda, 3). Doctrina Bisericii depinde în mod exclusiv de descoperirea lui Iisus Hristos, „Cuvântul lui Dumnezeu ieşit din tăcere” (Sf. Ignatia, Către magnezieni, 8, 2). În El Dumnezeu S-a descoperit în formă definitivă şi eshatologică: „Nimeni nu cunoaşte deplin pe Tatăl,  afară de Fiul” (Matei, 11, 27). Apostolul Pavel spune că propovăduirea sa nu este altceva decât un cuvânt de la Hristos şi despre Hristos: „Căci noi nu ne propovăduim pe noi înşine, ci  pe Domnul Hristos Iisus” (II Cor., 4, 5). El se bucură că obştea creştinilor din Roma se află în succesiunea apostolilor, deoarece au ascultat „din toată inima dreptarul învăţăturii pe  care aţi primit-o” (Rom., 6, 17).

Succesiunea se află în succesiune apostolică prin  acordul ei cu dogmele apostolilor, în care se cuprinde integritatea Evangheliei lui Hristos. Biserica de azi este legată de  comunitatea apostolilor şi de comunitatea viitoare a sfinţilor, prin credinţa ei neclintită, încălzită de Duhul Sfânt, „Mângâietorul” şi păzitorul Bisericii până la a doua venire a Domnului ei. Sfânta Tradiţie este căldura  pe care o iradiază credinţa sfinţilor şi credincioşilor.

2. Transmiterea dreptei credinţe

„Cuvântul adevărului”
Pentru multiplele nevoi ale comunităţii creştine (botez, liturghie, misiune), încă din vremea apostolilor au  circulat formule scurte sau crezuri care cuprindeau esenţialul credinţei. Asemenea crezuri dogmatice sunt posibile şi necesare ori de câte ori Biserica transmite învăţătura ei în condiţii pastorale şi situaţii misionare neobişnuite. Astfel, în perioada 325-381, Biserica răsăriteană a trecut prin momente grele, în ceea ce priveşte stabilitatea tradiţiei apostolice şi interpretarea dogmelor de credinţă. Ea a trebuit să facă faţă  unor controverse şi curente care puneau în discuţie afirmaţii teologice da bază: despre Iisus Hristos, Dumnezeu adevărat şi om adevărat; despre Duhul Sfânt, Domnul, dătătorul-de-viaţă. În acest context, Părinţii celor două sinoade ecumenice, care purtau răspunderea de a propovădui şi de a învăţa drept cuvântul adevărului (II Tim., 1, 13; 2, 15) după pilda apostolilor, restabilesc – pe baza revelaţiei biblice şi a  tradiţiei apostolice – credinţa comună ortodoxă.

Proclamat cu puterea şi în numele Duhului Sfânt (Fapte, 15, 28; II Tim., 1, 14), simbolul niceo-constantinopolitan devine crezul Bisericii universale, dreptarul acesteia pentru a distinge Ortodoxia de erezie, într-un cuvânt, mărturisirea publică şi ecumenică a creştinilor. Din acest moment,  Biserica nu a admis nici alterarea sau parafrazarea textului acestui crez, nici înlocuirea lui cu un alt crez. Adăugarea ca şi sustragerea unui articol din crez, au fost socotite ca având consecinţe grave pentru apartenenţa la Biserică: înlăturarea episcopului din episcopat, excluderea preotului din  cler, excomunicarea mirenilor din comunitatea liturgică (Canonul 7 al sinodului al 3-lea ecumenic – Efes, 431 – şi Canonul 1 al sinodului al 6-lea – Constantinopol, 680).

Crezul a fost introdus în slujba liturghiei la sfârşitul secolului al V-lea, dar el era în centrul pregătirii candidaţilor pentru botez, în cadrul catehumenatului, cu mult timp înainte. Faptul acesta arată în modul cel mai direct că simbolul de credinţă niceo-constantinopolitan nu a rămas o simplă definiţie dogmatică a sinodului de la Constantinopol (381). Desigur, Crezul devine parte din tradiţia permanentă a Bisericii universale, „memoria dogmatică” pe temeiul căreia sinoadele următoarea dezvoltă şi completează Tradiţia. Pentru Biserica Ortodoxă, unitatea şi universalitatea Bisericii se exprimă în mărturisirea comună a aceleiaşi tradiţii apostolice, confirmată de sinodul ecumenic. Crezul a fost acceptat de Biserică în cult tocmai pentru substanţa sa biblică, pentru substanţa sa biblică, pentru valoarea lui teologică şi spirituală. Căci el afirmă taina lui Dumnezeu, nu numai fiinţa Sa absolută şi ne-zisă, ci şi prezenţa sa reală în mijlocul poporului Său. De aceea, Biserica nu numai că a pregătit, pe cei ce doreau să devină creştini, printr-o instruire serioasă în cunoaşterea Crezului sau simbolului de credinţă (catehumenatul), dar a şi exercitat  autoritatea sa de învăţare, în faţa ereziilor dogmatice, cu o mare severitate. Biserica Ortodoxă a practicat excluderea de la cuminecarea euharistică, deci pierderea calităţii de membru al Bisericii, mai ales din motive de erezie.

Aşadar, Biserica Ortodoxă propune Simbolul de credinţă, nu ca o definiţie teoretică despre Dumnezeu, sau ca un  text sacru din trecut, ci ca o poartă de intrare în taina lui Dumnezeu celui viu şi veşnic. Crezul este un simbol care, în cuvinte, dezvăluie, mediază şi protejează misterul lui Dumnezeu. Crezul ne ajută astfel să recunoaştem ce este Dumnezeu în  Sine, cum şi în actele Sale în istorie.

După cum s-a spus, credinţa nu înseamnă a accepta o serie de propoziţii dogmatice, abstracte, despre Dumnezeu. Credinţa generează o atitudine, un mod de viaţă, care corespunde cu Revoluţia. Conţinutul credinţei determină conţinutul vieţii, regula credinţei devine regula vieţii, sau, cu alte cuvinte, concepţia creştinului despre om, istorie, societate, este la înălţimea concepţiei sale despre Dumnezeu. Există o legătură directă între realitatea credinţei şi realitatea existenţei. În acest sens, credinţa înseamnă nu numai a gândi astfel, ci şi a exista altfel, a trăi şi a muri altfel. Credinţa se manifestă în „semne şi minuni”, în acte şi evenimente personale şi colective. Misterul credinţei este transpus în fapte istorice, în spiritualitate creştină. „Ţinând cu putere cuvântul vieţii”, creştinii sunt ca nişte „luminători în lume” (Filip., 2, 16).

Pentru Biserica Ortodoxă, propovăduirea orală a cuvântului lui Dumnezeu şi săvârşirea Tainelor constituie cele două mijloace prin care Hristos, cu puterea Duhului Sfânt, Se dă poporului Său, aici şi acum. Ascultarea şi mărturisirea personală a credinţei sunt tot atât de importante ca şi Taina – lucrare sacramentală şi liturgică. Dacă prin credinţă, creştinul converteşte duhul după Duhul lui Dumnezeu, prin Taină el participă direct la sfinţenia lui Dumnezeu, prin umanitatea văzută, îndumnezeită, a lui Iisus Hristos. Prin credinţă evocăm istoria mântuirii în toată întinderea ei revelată, ca lucrare a Sfintei Treimi; prin taină, participă la  roadele iconomiei mântuirii. Fără credinţă, ritualul, cultul în sine, nu asigură Taina; ceea ce înseamnă că îndeplinirea ritului şi prezenţa comunităţii, deşi sunt necesare, ele nu pot înlocui mărturisirea credinţei. Şi nici invers: Crezul nu mai poate elimina Taina. Căci cultul, Tainele în general, nu sunt altceva decât o altă formă, liturgică-sacramentală, în care Biserica restituie şi mediază prezenţa şi puterea lui Dumnezeu.

Fie că se rosteşte la botez, fie că se proclamă în mod public, la Liturghie, Crezul ortodox este introdus prin „credem” şi „mărturisim”. Aceasta înseamnă că Ortodoxia nu este o credinţă rezervată unui grup, unei naţiuni sau unei regiuni. Simbolul de credinţă este cartea de identitate a ortodocşilor, dar Ortodoxia nu este în stăpânirea lor exclusivă, deoarece este destinată, celor din Est şi Vest, celor din Nord şi Sud. A crede şi a mărturisi, a fi credincioşi şi a fi mărturisitori, sunt acţiuni simultane şi complementare la care sunt chemaţi toţi ortodocşii. După expresia sfântului Ignatie, episcop şi martir al Bisericii din Antiohia, creştinul trebuie să fie un „curier al lui Dumnezeu” (Către Policarp, 7, 2-3), care „are timp liber pentru Dumnezeu”, ca să vestească altora slava şi harul lui Dumnezeu.

3. Transmiterea Tradiţiei

Biserica Ortodoxă este Biserica Tradiţiei, a tradiţiei care mediază revelaţia lui Dumnezeu în istorie, concentrată în Sfânta Scriptură şi mărturia Apostolilor, apărată de Sfinţii Părinţi, purtată de „comuniunea sfinţilor” de-a lungul secolelor. Tradiţia este practica Bisericii, nu istoria acesteia, ci spiritualitatea ei liturgică, ecclesială, multiformă. Sau, mai bine zis, norma Tradiţiei este practica Bisericii. Despre această practică, foarte diversă şi bogată, vorbeşte însuşi Noul Testament. Tradiţia, adică practica Bisericii, trebuie să respecte această mare diversitate despre care dă mărturie Noul Testament (Evr., 1, 1). În acest sens, Noul Testament este un model pentru Tradiţia post-apostolică.

Sarcina Bisericii nu este numai de a-şi proteja identitatea şi unitatea ei acolo unde ea se găseşte, ci, de asemenea, de a se pregăti pentru viitor ca o comunitate de mărturisire, preocupată de a asigura transmiterea Tradiţiei către noile generaţii.

Înainte de orice, Biserica este chemată să readucă în memoria credincioşilor istoria mântuirii lumii, momentele şi evenimentele decisive în care Dumnezeu a restabilit comuniunea Sa cu creaţia şi neamul omenesc. Această comemorare a iconomiei lui Dumnezeu nu are nimic imaginar sau nostalgic. Biserica primeşte prin Tradiţie un mesaj cu valoare în sine, care vorbeşte de scopul lui Dumnezeu cu lumea. Prin Tradiţie, Biserica recunoaşte pe Dumnezeu aşa cum este El, înainte de întrupare şi în întruparea Fiului Său, Iisus Hristos, Care nu este  altcineva decât „Îngerul de mare sfat” (Isaia, 9, 5), din Vechiul Testament. Există o tradiţie stabilită, primită: „Căci eu de la Domnul am primit ceea ce v-am dat şi vouă…” (I Cor., 11, 23). „Vă fac cunoscută, fraţilor, Evanghelia pe care v-am binevestit-o, pe care aţi primit-o, în care şi staţi” (I Cor., 15, 1).

Tradiţia nu depinde aşadar de imaginaţia credinciosului, ci de ceea ce Iisus Hristos a făcut, de ceea ce El face şi de ceea ce El pregăteşte, ca realitate ultimă: „Ce era de la început, ce am auzit, ce am văzut cu ochii noştri, ce am primit şi mâinile noastre au pipăit despre Cuvântul vieţii, aceea vă vestim” (I In, 1, 1). Ea nu depinde nici de utilitatea ei socială, nici de audienţa ei publică. Chiar dacă lumea pretinde că nu are nevoie de mesajul Tradiţiei sau refuză  acest mesaj, Biserica are raţiuni proprii dea propovădui fără încetare Vestea cea bună a Noului Testament. Căci ea reprezintă „legea lui Hristos” (Gal., 6, 2), în perspectiva căreia lumea este judecată.

Această tradiţie este apropiată şi purtată într-un  mod specific de fiecare generaţie de credincioşi. Memoria istoriei mântuirii nu trebuie să fie pierdută, ci trebuie să fie păstrată cu fidelitate. Biserica însă nu vede în credincioşii ei simpli gardieni ai unei tradiţii stabilite în trecut, a experienţei părinţilor lor, oricât de mare ar fi valoarea şi importanţa acestei experienţe. Este important ca credincioşii de azi să se întoarcă spre istorie, să actualizeze ceea ce strămoşii şi părinţii lor au crezut şi creat. Acesta este nu numai un semn de veneraţie pentru înaintaşi, ci şi o necesitate spirituală de a retrăi în „comuniunea sfinţilor”, în unitate de gândire şi de viaţă, cu predecesorii.

Fiecare generaţie este chemată să mediteze această tradiţie în modul ei propriu. Această mediere nu este o simplă repetare a trecutului, sau o acumulare de elemente superficiale, ci reprezintă un act de auto-identificare şi de auto-mărturisire. Fiecare generaţie trebuie să se recunoască, în mod autentic, în practica de totdeauna a Bisericii. Unele forme culturale în care s-a fixat tradiţia în trecut nu mai corespund cu noile situaţii istorice. În fiecare epocă se pot ivi forme instituţionale noi pentru a păstra şi comunica Tradiţia, ca practică a unei generaţii.

În principiu, credincioşii nu pot avea încredere în Tradiţia decât dacă aceasta lasă loc, în „practica de totdeauna”, şi pentru practica lor; sau, cu alte cuvinte, între istoria mântuirii universale şi istoria mântuirii personale. Căci mântuirea universală şi cea personală sunt inseparabile. De aceea, practica  Bisericii impune această dialectică între  adevăr dumnezeiesc, neschimbător, şi istoria umană, totdeauna nouă şi schimbătoare. Nici simplificarea )sau exagerarea) a tradiţiei de totdeauna, nici simplificarea (sau exagerarea) disproporţională a realităţii umane a credincioşilor din fiecare epocă.

Tradiţia presupune, aşadar, responsabilitate personală nu numai în a afirma ceea ce s-a petrecut în trecut, ci de a fi martor şi trăitor a ceea ce Dumnezeu face pentru fiecare generaţie. Fiecare să-şi cerceteze fapta sa, practica sa, „căci fiecare îşi va purta sarcina sa” (Gal., 6, 4-5). A aminti faptul că viaţa creştinului vine de la Dumnezeu, ca dar al Său, este extrem de important pentru identitatea creştină. Dar şi mai important este faptul că creştinul devine „purtător de dar”, prin credinţa sa personală, prin spiritualitatea sa comunitară.

În concluzie, Tradiţia ca practică a Bisericii nu este un proces închis. Tradiţia nu este un mit, dar nici o structură ermetică. În practica ei, Biserica trebuie să lase loc pentru experienţa generaţiilor viitoare. Transmiterea Tradiţiei este un act capital pentru Biserică. Biserica pune totul în joc când este vorba de propovăduirea Evangheliei: „M-am făcut tuturor toate, ca, oricum, să mântuiesc pe unii din ei. Fac totul pentru Evanghelie, ca să am şi eu parte de  ea” (I Cor., 9, 22-23). Dacă tinerii se întreabă adesea ce importanţă are tradiţia ortodoxă care a decis cultura şi spiritualitatea de altădată, Biserica le spune că tinerii şi copii sunt invitaţi şi primiţi, alături de părinţii lor, nu doar să asculte o lecţie despre credinţa exemplară a  strămoşilor şi sfinţilor, ci ca să preia ei această credinţă, să se regăsească ei înşişi în practica părinţilor. Biserica este astfel o comunitate istorică vie care leagă generaţiile între ele, care le împleteşte şi le înlănţuieşte în această mediere continuă a credinţei. Tradiţia este fidelă faţă de  trecut, dar în acelaşi timp oferă loc generaţiei tinere,  dându-i posibilitatea să introducă poezia ei, cultura şi credinţa ei în practica bisericească. Tradiţia stabilită devine astfel deschisă faţă de imaginaţia şi spontaneitatea tinerilor şi copiilor, a generaţiei de azi şi de mâine.

4. Indigenizare şi identitate culturală

Misiunea este un eveniment evanghelic care presupune comunicarea unui mesaj, Vestea cea Bună, către o comunitate umană, folosind pentru aceasta elemente şi valori culturale. Procesul comunicării Evangheliei, al „inculturaţiei” sau indigenizării mesajului, constituie încă un aspect controversat al misiunii.


Încă de la începutul Bisericii, confruntarea dintre mesajul Evangheliei şi cultura greco-romană a luat forme foarte diverse. După Adolf Harnak, creştinismul bizantin  n-ar fi altceva decât o elenizare a mesajului biblic, acuzaţie care, în lumina studiilor patristice recente, devine superfluă. Este adevărat că istoria comunicării Evangheliei cunoaşte atitudinea critică radicală a lui Tertulian, care se întreba: „Quid Athenae Hierosolymis?” (Ce are Atena comun cu Ierusalimul?). această atitudine negativă provine mai ales dintr-o precauţie de a evita un sincretism cu orice preţ între creştinism şi  elenism, pentru că, pe de altă parte, în întreprinderea „ a pologeţilor”, a şcolii din Alexandria şi îndeosebi a lui Origen, cultura şi filozofia greacă au o valoare pozitivă. Socrate, Heraclit şi Plato sunt citaţi pentru rolul lor de „pedagogi” în lumea păgână, iar chipurile lor sunt pictate pe pereţii exteriori ai bisericilor din Moldova şi Bucovina. Sfântul Vasile cel Mare recomandă tinerilor creştini lectura filozofilor greci, din care să culeagă cu discernământ înţelepciunea lor. Există deci o „preparatic evanghelica” în spiritul uman, pe care Biserica nu putea să o excludă.

Acest lucru se poate observa mai bine în perioada marilor sinteze teologice patristice. Sfinţii Părinţi nu au fost împotriva culturii, ci tocmai pentru preluarea şi convertirea valorilor clasice. Aceasta nu înseamnă că creştinismul nu a venit în conflict cu elenismul. Se cunoaşte efortul lui Iulia Apostatul de a restaura elenismul cu ajutorul filozofiei lui Plotin.

În această întâlnire dintre Evanghelie şi cultură, există o dublă acţiune:

Pe de altă parte, propovăduirea Evangheliei rămâne totdeauna un „semn de contradicţie”, adică pune în discuţie caracterul absolut al oricărei culturi, religii sau ideologii. Misiunea rămâne fidelă identităţii Evangheliei, caracterului său unic, supunând cultura unui proces de „transcendere”, după modelul Întrupării.

Aşadar, nici înstrăinare faţă de valorile etnice, culturale şi ideologice existente, nici juxtapunere sincretistă, ci o asumare critică din care să reiasă o identitate nouă, cu o particularitate istorică, culturală. Biserica se prezintă ca o comunitate inclusivă, deschisă tuturor popoarelor, tocmai prin faptul indigenizării Evangheliei. Fără să distrugă identitatea etnică şi culturală a persoanelor şi naţiunilor, Biserica le dă o altă dimensiune şi identitate, aceea a unităţii lor ontologice în Hristos (Gal., 3, 28).

5. Lumea şi situaţia ei
Chemarea Bisericii este nu numai să cunoască „lumea” către care este trimisă, ci şi să vestească acesteia numele celui ce atât de mult a iubit lumea, „încât a dat pe Fiul Său unul-născut, ca oricine crede în El să nu moară, ci să aibă viaţă veşnică” (In, 3, 16). Această „lume” nu poate fi definită exclusiv ca un „spaţiu de misiune” necreştin, ci, mai degrabă, ca situaţia umană în care Evanghelia lui Hristos nu a  devenit încă o putere de împăcare şi de dreptate între oameni. În acest sens, „lumea” se poate găsi în cadrul unei naţiuni sau culturi, în structurile moderne ale societăţii. Procesul de secularizare care însoţeşte civilizaţia tehnologică, folosirea ideologiei ca putere politică, toate acestea sunt semne ale „lumii”.

Lumea este o temă misionară deoarece venirea împărăţiei lui Dumnezeu este nedespărţită de luptele acestei lumi. Biserica este chemată, de aceea, nu numai să dea un sens şi o interpretare adevărată evenimentelor care se produc în luptele oamenilor de azi şi să proclame reconcilierea; ci ea are şi o sarcină profetică, aceea de a discerne – în ciuda ambiguităţii acestor lupte – unde lucrează puterile împărăţiei lui Dumnezeu şi unde sunt stabilite semnele ei ascunse. Dat fiind caracterul ambiguu al procesului care se desfăşoară în luptele actuale ale lumii, Bisericile angajate în Mişcarea ecumenică adoptă adesea o atitudine de pasivitate, neştiind cum să definească conţinutul mărturiei lor specifice şi cum să joace rolul de instrument al împărăţiei lui Dumnezeu. Totuşi, întrezărind acel suspin al creaţiei comparabil  cu durerile naşterii (Rom., 8, 22, 23), „Bisericile” trebuie să trăiască în mijlocul acestor lupte exercitând misiunea profetică ce le este proprie, adică: de a zice „da” la tot ce este conform cu împărăţia lui Dumnezeu, aşa cum Dumnezeu a descoperit-o în viaţa lui Hristos, şi dea zice „nu” faţă de tot ce degradează demnitatea şi libertatea fiinţelor umane şi a oricărei creaturi vii. Ele sunt chemate să devină factor de pacificare într-o lume divizată, să adopte poziţii etnice şi politice în sensul Evangheliei.

Cu evenimentele ce au urmat răstignirii lui Iisus, ceva radical nou s-a produs în istoria umanităţii, care poate fi numit o „nouă creaţie”. Au apărut puterea învierii şi cea a  vieţii, de care nu sunt capabile puterile morţii, învinse definitiv, căci „Cel ce este în voi este mai mare decât cel ce este în lume” (I In, 4, 4). Învierea lui Hristos a transformat radical cadrul social al vieţii umane. Problema care se pune Bisericii este aceasta: să facă evident că proclamarea împărăţiei lui Dumnezeu înseamnă vestirea unei ordini de dreptate şi  libertate, care să pună în cauză puterile şi structurile nedrepte ale acestei lumi. Biserica are nu numai rolul de a inspira eforturile creştinilor de a realiza o ordine de dreptate, ci şi acela de a se deplasa spre cei marginalizaţi, victime ale puterilor de tot felul. Criteriul fundamental în relaţia cu  puterea şi în exercitarea puterii este binele celor săraci,  celor năpăstuiţi şi fără de putere, bine care se manifestă în  acte de eliberare şi de egalitate. Biserica se face credibilă numai în măsura în care pune în cauză orice putere de oprimare şi de exploatare.

Desigur, în acest domeniu al eticii sociale şi politice, teologia trebuie să fie atentă la modul în care este folosită Biblia în interpretarea situaţiilor istorice actuale. Cele două tendinţe extreme: cea evanghelică fundamentalistă, care foloseşte un limbaj pur biblic, şi cea contextuală, care recurge la un vocabular prea politic, se găsesc în confruntare permanentă. Adepţii celei dintâi tendinţe se întreabă: dacă istoria mântuirii coincide cu procesul de eliberare socială, atunci ce mai înseamnă Evanghelia pentru Biserică? Adepţii celeilalte tendinţe se întreabă: poate teologia să identifice care este modul în care Dumnezeu vorbeşte Bisericii prin lume?

În această tensiune, cuvântul de ordine al Bisericii este apelul la înţelepciune, tact pastoral şi simplitate, urmând cuvântul lui Iisus: ”Fiţi înţelepţi ca şerpii şi blânzi ca porumbeii” (Mt., 10, 16). Înţelepciunea constă în aceea că Biserica ştie să ia în considerare schimbarea politică şi dezbaterea ideologică care se desfăşoară în contextul său. Practica sa este de a nu se pronunţa în toate problemele politice şi de a păstra o oarecare tăcere, lăsând astfel posibilitatea multiplelor opţiuni şi a alternativelor variate. Biserica nu are răspunsuri şi soluţii finale în toate domeniile vieţii. Probabil că aici constă geniul Ortodoxiei: de a evita riscul unui creştin care dictează soluţii sau impune sisteme  sociale creştine, ignorând libertatea persoanei. Sarcina Bisericii nu este de a indica tipurile de societate umană, sau de a sacraliza instituţiile politice ale vreunui regim, ci de a  proclama o libertate totală în faţa oricărei organizaţii de viaţă omenească. Desigur, Biserica nu poate rămâne indiferentă în faţa marilor scandaluri, violarea drepturilor omului, supraîncărcarea, nedreptăţile sociale, politice şi rasiale, care apasă asupra omenirii de astăzi. Dar, ea rămâne mereu în viziunea teologică a lumii, adică a prezenţei reale a lui Dumnezeu în istorie.

Din această perspectivă teologică se poate spune că există între Biserică şi lume o permanentă tensiune, inevitabilă, pentru că Biserica afirmă caracterul relativ al lumii şi „judecă” lumea imanenţa şi pentru insuficienţa ei. Pe de o parte, ea „judecă” lumea, iar pe de alta, o consacră lui Dumnezeu, o împiedică de la nimicire, o pregăteşte pentru transfigurare. „Judecata”, adică spiritul său profetic şi consacrarea, adică spiritul său liturgic, sunt două aspecte care aparţin raportului în care Biserica se găseşte cu lumea.

Desigur, nu trebuie să se confunde spiritul profetic cu analizele sociale şi politice de tot felul, care se multiplică în prezent şi care pot masca realitatea istoriei umane. Biserica însăşi poate închide ochii şi poate declara că pacea, dreptatea şi libertatea domnesc acolo unde de fapt nu există pace, dreptate şi libertate adevărată. Tocmai de aceea Biserica, pentru a putea identifica semnele prezenţei şi ale acţiunii lui Dumnezeu printre oameni, are nevoie de un ochi deschis şi curat.

6. Vestea cea bună, săracilor
Relaţia dintre vestirea împărăţiei lui Dumnezeu şi săraci, care reprezintă marea majoritate a locuitorilor şi naţiunilor pământului şi, în acelaşi timp, cea mai importantă categorie de bărbaţi şi femei, lipsită de credinţa în Hristos, este o problemă nouă şi controversată în teologia misionară de  azi. Bisericile încă nu pot să răspundă cu un singur glas la întrebarea: Cine sunt săracii astăzi?, deoarece criteriile de a identifica formele de sărăcie sunt foarte diferite, biblice sau sociologice. Teologia eliberării, elaborată de creştinii angajaţi în etica politică din America Latină, susţine că, în perspectiva Revelaţiei biblice despre Împărăţie, Dumnezeu are o  preferinţă pentru săraci, deoarece, în Iisus Hristos, El însuşi S-a identificat cu cei lipsiţi, trişti şi oprimaţi. Există un parti pris  a lui Hristos pentru săracii pământului. Lor le este făgăduită împărăţia lui Dumnezeu. Judecata lui Dumnezeu vine ca o binecuvântare în favoarea săracilor. Pentru săraci judecata este tocmai certitudinea că Dumnezeu este cu ei şi pentru ei, pentru cei bogaţi, ea înseamnă un verdict aspru de condamnare. Ambele categorii, cei deposedaţi de alţii şi cei ce deposedează pe alţii, stau sub aceeaşi judecată: unora le dă capacitatea de a spera şi a lupta contra aservirii, altora le inspiră pocăinţă şi renunţare.

Ce înseamnă pentru misiunea Bisericii, faptul că Iisus Hristos a anunţat săracilor Evanghelia şi că lor le-a făgăduit împărăţia lui Dumnezeu? O eră nouă de evanghelizare se impune, eră în care Bisericile trebuie să înţeleagă mai bine situaţia săracilor şi să lupte în numele lor şi împreună cu ei nu numai pentru a pune capăt exploatării şi a învinge nedreptatea care stă la rădăcina sărăciei, ci şi pentru a construi o  societate dreaptă şi egală pentru toţi.

Însăşi sărăcia cu duhul, despre care Mântuitorul ne vorbeşte în „Fericirile” anunţate la începutul propovăduirii Sale, este o accentuare a faptului că nu numai sărăcia de fapt este o preocupare a lui Dumnezeu, care doreşte pentru om o viaţă netulburată de grijile pământeşti; dar El doreşte pentru cei ce nu sunt „săraci” materialmente – să-şi echilibreze existenţa în aşa fel încât buna-stare să nu constituie o preocupare, ci o rezultantă a unei bune fraternităţi între oameni şi a unei permanente griji pentru neputinţa celuilalt.

Bisericile nu trebuie să rămână indiferente faţă de situaţiile în care sunt exploataţi săracii şi nici să evite de a lupta pentru eliberarea oricărei forme de sărăcie. Numai o  Biserică ce promovează solidaritatea poporului lui Dumnezeu, în vederea realizării unei comunităţi de părtăşie şi de slujire, poate fi pentru lume un semn al Împărăţiei.

Teologia şi practica misionară trebuie să ia deci în serios interpretarea istoriei din perspectiva celor săraci, oprimaţi şi fără putere. De aici, aspectul chenotic al misiunii şi evanghelizării, care are repercusiuni radicale asupra stilului de viaţă al creştinilor şi asupra formelor de solidaritate cu cei săraci, pe care le practică Bisericile. În orice caz, evanghelizarea sau propovăduirea Împărăţiei lui Dumnezeu, care reprezintă speranţa săracilor, nu mai trebuie să fie separată de acţiunea creştinilor pentru dreptate socială. S-a observat că există foarte adesea o distincţie sau chiar o separare între creştinii angajaţi în acţiunea socială în numele lui Hristos şi cei care se consacră rugăciuni, studiului şi liturghiei. O asemenea separare nu poate decât să slăbească şi  să diformeze aceste două forme de daruri spontane: acţiunea socială riscă să fie redusă la un activism plin de râvnă, sprijinit pe idealuri neclare, iar cultul, la o ceremonie privată, lipsită de orice interes activ faţă de aproapele. Noi credem că viaţa creştină trebuie să ţină împreună aceste două aspecte ale slujirii discipolului: să se adune şi să fie trimis, să primească şi să dăruiască, să celebreze şi să muncească, să se roage şi să lupte, acesta este ritmul adevărat al angajamentului creştin.

7. Misiunea, ca zidire a „Trupului” – Biserica

Ortodoxia a înţeles noţiunea de misiune într-o perspectivă eccleziologică foarte bine determinată. Această perspectivă comportă câteva elemente esenţiale.

Biserica este parte integrantă din mesajul Evangheliei, deoarece convertirea nu este altceva decât un act de încorporare în trupul lui Hristos, desigur, ca răspuns personal la cuvântul lui Dumnezeu, care constituie sămânţa, conţinutul credinţei (Mat., 13, 1-30). Credinţa înseamnă o existenţă altfel, înseamnă a intra în legământul pe care Dumnezeu îl are cu poporul Său, pecetluit cu jertfa lui Hristos: „Căci prin El avem şi unii şi alţii apropierea către Tatăl, într-un Duh” (Ef., 2, 18). Convertirea, acest „schimb ontologic”, este posibilă numai în lăuntrul unei comunităţi noi (Ef., 2, 14-18), care este instrumentul şi semnul comuniunii Sfintei Treimi: „Credincios este Dumnezeu care v-a chemat la comuniune cu  Fiul Său, Iisus Hristos Domnul nostru” (I Cor., 1, 9).

Biserica văzută, fizică, istorică, are ca parabolă comuniunea Sfintei Treimi. Dumnezeu este comuniunea de persoane, iar Biserica este chemată să reproducă în viaţa ei această comuniune trinitară şi unitară a lui Dumnezeu. Ea este comunitatea umană care trăieşte din cea dintâi comuniune divină,  care este Sfânta Treime. Întreaga ei misiune, în chip special Sfintele Taine, sunt orientate în această direcţie. Tainele de iniţiere – botezul, ungerea cu sfântul Mir, Împărtăşania – care formează un ritual unic şi care se săvârşeşte numai în legătură cu Liturghia, sunt Taine de încorporare într-o comunitate: liturgică determinată; de apartenenţă reală la poporul lui Dumnezeu. Celelalte Taine  şi ierurgii urmăresc de asemenea restabilirea raporturilor, slăbite sau întrerupte, dintre Dumnezeu şi această comunitate.

Inserţiunea în acest „Nor aşa de mare de martori” (Evr., 12, 1) are nu numai o semnificaţie morală, de inspiraţie, ci o importanţă soteriologică: „Sunteţi împreună-cetăţeni cu sfinţii, şi casnici ai lui Dumnezeu” (Ef., 2, 19). Comuniunea sfinţilor înseamnă nu numai că creştinii aparţin  lui Hristos, ci şi că ei sunt responsabili pentru integrarea lumii în comuniunea cu Dumnezeu. Prin sfinţi se înţelege aici nu numai numele acceptate în calendarul Bisericii şi care formează obiectul pietăţii credincioşilor. Creştinii, toţi membrii poporului lui Dumnezeu, sunt numiţi sfinţi (Evr., 6, 10, 13, 24) pentru că ei aparţin lui Dumnezeu (Rom., 8, 27). Există, de  asemenea, mulţimea sfinţilor care înconjoară Mielul, care stă în mijlocul tronului lui Dumnezeu: „După aceasta, m-am uitat şi iată mulţime multă, pe care nimeni nu putea să o numere,  din tot neamul şi seminţiile şi popoarele şi limbile, stând înaintea tronului şi înaintea Mielului, îmbrăcată în veşminte albe şi având în mână ramuri de finic” (Apoc., 7, 9).

Actul misionar rămâne deci, un act eclezial: „Taina este aceea că neamurile sunt împreună-moştenitoare, formează acelaşi trup unic şi sunt părtaşe la aceeaşi făgăduinţă în Iisus Hristos, prin Evanghelie” (Ef., 3, 6). De fapt, Iisus a constituit grupul celor doisprezece apostoli, cărora le-a dat puterea Duhului Sfânt (Mat., 18, 18; In, 20, 30), ca o imagine a Bisericii. Biserica se manifestă în istorie ca „Trupul lui Hristos”, după modelul colegiului apostolic, care are în centru pe Iisus Hristos. „Hristos şi apostolii” continuă în structura Bisericii post-apostolice sub forma „apostolii, prezbiterii şi Biserica”, sau „apostolii, prezbiterii şi fraţii” (Fapte, 15, 4-34), sau „episcop şi prezbiteri” şi „episcopi şi diaconi” (Tit, 1, 5; Filip., 1, 1). Apostolul Pavel, care a întemeiat comunităţi creştine în situaţii geografice şi culturale foarte diverse, subliniază cu ţările unitatea pe care toţi creştinii o au în Iisus Hristos, „capul Trupului”, atunci când spune: „Aici nu mai este nici grec, nici iudeu, nici tăiat-împrejur sau netăiat-împrejur, nici barbar, scit, sclav sau om liber, ci Hristos este toate şi în toţi” (Cor., 3, 11).

Caracterul eclezial al misiunii nu trebuie să fie înţeles într-un sens instrumentalist sau eclezionist. Biserica nu este doar un simplu instrument al misiunii. Misiunea este un criteriu al Bisericii şi nu există Biserică adevărată în afara misiunii. Cu toate acestea, în viziunea ortodoxă Biserica reprezintă deja scopul misiunii, fiind, în acelaşi timp, principiu şi condiţie a misiunii. Existenţa unei comunităţi creştine este o precondiţie a misiunii.

„Zidirea” Trupului nu este însă un scop în sine, deoarece Biserica este nu numai „poporul lui Dumnezeu” adunat prin ascultarea cuvântului lui Dumnezeu, ci şi semnul-sacramentul prezenţei lui Dumnezeu pentru întreaga umanitate. Misiunea are un caracter ecleziocentric, dar nu eclesio-monistic, căci Biserica prin însăşi natura ei sacramentală, dă mărturie despre Împărăţia lui Dumnezeu. Biserica este „trimisă” în lume ca, purtând în trupul ei istoric semnele lui Hristos răstignit şi înviat, să extindă pe pământ Împărăţia lui Dumnezeu. Biserica poate fi definită ca „sacramentul” Împărăţiei, ajunsă la noi în  Iisus Hristos şi care se manifestă, în plenitudinea ei, la a doua Sa venire plină de slavă.

În misiunea sa, Biserica este chemată să descopere „semnele” nedezminţite ale Împărăţiei, care sunt: propovăduirea cuvântului lui Dumnezeu; formarea unei comunităţi autentice la nivel local, care să includă pe toţi, fără nici o deosebire de  sex, de vârstă şi de profesie şi care să pună accentul pe relaţiile umane personale; redescoperirea unei comunităţi tămăduitoare, de susţinere şi iubire activă, care întâmpină pe cei străini, dă speranţe celor deznădăjduiţi şi insuflă curaj celor cu voinţa înfrânată. Propovăduirea Evangheliei Împărăţiei este inseparabilă de alungarea puterilor diabolice şi de tămăduire (Lc., 9, 1-6), care include sănătatea trupească şi iertarea  păcatelor (Iac., 5, 14-15).

Dar Biserica nu are monopolul „semnelor” istorice ale împărăţiei, prin care se manifestă prezenţa lui Hristos. Cu  toate că Biserica este denumită „sacramentul împărăţiei”, totuşi, semne ale împărăţiei pot fi descoperite nu numai în Biserică, ci şi în lume. Această afirmaţie curajoasă se bazează pe hristologia sfinţilor Ignatie al Antiohiei („Unde este Hristos,  acolo este Biserica”) şi, mai ales, pe hristologia cosmică a sfântului Maxim Mărturisitorul. Bisericii, adică, îi revine un rol ermineutic, critic şi profetic, acela de a discerne căile, faptele şi evenimentele istorice, din „lume”, care corespund cu semnele împărăţiei lui Dumnezeu. În această lucrare, Biserica are totdeauna în vedere prezenţa lui Hristos: „Acolo unde este Hristos”. De pildă, solidaritatea cu săracii este o opţiune incontestabilă pentru Biserică, dar această solidaritate nu  poate fi înţeleasă ca semn al împărăţiei lui Dumnezeu, decât având istoria lui Iisus răstignit şi înviat ca punct de referinţă.

8. MISIUNE ŞI LITURGHIE
Una din marile achiziţii ale tehnologiei misionare din epoca noastră este aceea a raportului dintre liturghie şi misiune, dintre Taină şi cuvânt. Conferinţa misionară de la Melbourne (mai, 1980) declară: „Credem că dacă Bisericile noastre se vor preocupa de aceste două aspecte ale comuniunii creştine, vom putea evita atât intelectualismul excesiv al unor tradiţii ce suprasolicită predicarea, cât şi ritualismul exagerat al celor care sunt concentraţi în mod unic asupra Euharistiei”. Cea mai importantă mărturie şi experienţă a Împărăţiei lui Dumnezeu rămâne Taina Euharistiei. Ea este semnul că Hristos vrea să ne unească cu El în însăşi misiunea şi jertfa Sa, ea constituie energia care mişcă Biserica în devenirea ei misionară, „în afară” de templu. Ea este denumită, de aceea, „pâinea pelerinului”, hrana celor trimişi în misiune. Acest accent particular corespunde cu ecleziologia ecumenică mai recentă, care descoperă vocaţia liturgică şi realitatea calitativă a poporului lui Dumnezeu, chemat anume să vestească  moartea Domnului până ce va veni a doua oară (I Cor., 11, 26).

„Faceţi acestea în amintirea Mea” (Lc., 22, 19; I Cor., 11, 24). Încă de la începutul Bisericii, creştinii s-au adunat într-un loc, în zi de Duminică, să comemoreze învierea Domnului şi să celebreze a doua Sa venire, săvârşind Taina Cuminecăturii, instituită de El însuşi. „De aceea, sărbătorim cu bucurie ziua a opta, după sâmbătă, în care şi Hristos a înviat şi după ce S-a arătat, S-a înălţat la ceruri” (Epistola lui Barnaba, XV, 9, în PSB, vol. I, p. 133).

Când vă adunaţi în Duminica Domnului, frângeţi pâinea şi mulţumiţi, după ce mai întâi v-aţi mărturisit păcatele voastre, ca jertfa voastră să fie curată” (Învăţătura celor doisprăzece Apostoli, XIV, 1, în PSB, I, p. 31). Prin întreg cultul ei, mai ales prin citirile din Vechiul şi Noul Testament, de la Vecernie,  Utrenie şi Liturghie, Biserica face un fel de restituire permanentă a istoriei mântuirii, care s-a consumat odată pentru totdeauna. La fiecare Liturghie, se aminteşte oral un fapt istoric decisiv: lumea a fost mântuită în trupul şi patima lui Iisus Hristos, în vremea lui Ponţiu Pilat. Comunitatea liturgică are ochii aţintiţi spre „Mielul lui Dumnezeu, Care ridică păcatul lumii” (In, 1, 29; Apoc.,5, 12-13). Ea poartă în memoria sa istoria mântuirii neamului omenesc: „Aducându-ne aminte de această poruncă mântuitoare şi de toate cele ce s-au făcut pentru noi: de cruce, de moarte, de învierea cea de a treia zi, de suirea la ceruri, de şederea cea de-a dreapta şi de cea de-a doua şi slăvită iarăşi venire” (Liturghier, ed. 1980, p. 138). Comunitatea liturgică este purtătoarea Evangheliei Noului Testament, având un rol crucial în vehicularea, interpretarea şi  apărarea credinţei.

„Luaţi, mâncaţi” (Mt., 26, 26). Nici adunarea credincioşilor la un loc, nici pomenirea faptelor mântuitoare  săvârşite de Iisus Hristos nu epuizează liturghia. Actul liturgic este în cele din urmă un act de cuminecătură, fiindcă „Împăratul împăraţilor şi Domnul domnilor vine să Se junghie şi să Se  dea mâncare credincioşilor” (Liturghier, ed. 1980, p. 186). Biserica se naşte din cuvântul lui Dumnezeu, care este viu şi rămâne în veac (I Pt., 1, 23), ia formă în baia botezului (Rom., 6, 3-5), dar ea se hrăneşte cu trupul lui Hristos, în pâinea şi  vinul euharistic, la cina de pregustare a împărăţiei viitoare (Lc., 14, 15). Comunitatea îşi trage existenţa sa din cuminecătură; de aceea, Biserica nu se poate niciodată dispensa de  împărtăşirea credincioşilor. Acesta este actul şi momentul în  care parohia se reuneşte ca un singur trup: „Iar pe noi, pe  toţi, care ne împărtăşim dintr-o pâine şi dintr-un potir, să ne uneşti unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfânt Duh” (Liturghier, ed. 1980, p. 204). Există o întreagă tradiţie canonică şi disciplină penitenţială referitoare la cuminecătura credincioşilor. Toate acestea sunt însă depăşite de intenţia euharistică a liturghiei. „Tu , Stăpâne atotputernice, ai zidit toate, pentru numele Tău. Mâncare şi băutură ai dat oamenilor spre desfătare, ca să-ţi mulţumească Ţie, iar nouă ne-ai dăruit, prin Fiul Tău, mâncare şi băutură duhovnicească şi viaţă veşnică” (Învăţătură a celor doisprezece Apostoli, X, 2, în PSB, I, ă. 30). Comuniunea trupească şi sufletească cu Dumnezeu şi semenii se realizează atunci când credincioşii se împărtăşesc din acelaşi potir.

Liturghia ortodoxă reia cu insistenţă textele biblice care se referă la reconstituirea ce va avea loc la a doua venire a Domnului. În această perspectivă, adunarea liturgică este o anticipare a adunării eshatologice, când „El va trimite pe îngerii Săi cu trâmbiţa răsunătoare şi vor aduna pe aleşii Lui din cele patru vânturi, de la o margine a cerurilor până la cealaltă” (Mt., 24, 31). Rugăciunea după Axion: „ Încă ne rugăm Ţie, pomeneşte, Doamne, sfânta, sobornicească şi apostolească Biserică, cea de la o margine până la cealaltă a lumii, pe care ai câştigat-o cu scump sângele Hristosului Tău, şi o împacă pe dânsa” (v- Liturghier, ed. 1980, p. 205), este ecoul unei litanii de mulţumire ce se rosteşte în Biserica veche, după cuminecare: „ Adu-ţi aminte, Doamne, de Biserica Ta, ca s-o izbăveşti de tot răul şi s-o desăvârşeşti în dragostea Ta, şi adună, din cele patru vânturi, această Biserică sfinţită, în împărăţia Ta, pe care ai pregătit-o” (Învăţătură a celor doisprezece Apostoli, X, 4, în Scrierile Părinţilor Apostolici (PSB), vol. I, ed. 1979, p. 30). Pâinea adusă  ca ofrandă euharistică poartă în sine chipul şi energia Bisericii, „pentru care a fost creată lumea” (Herma, Păstorul, 8 (4), 1, în PSB, I, p. 232): „După cum această pâine frântă era împrăştiată pe munţi şi fiind adunată a ajuns una, tot aşa să se adune Biserica Ta de la marginile pământului în împărăţia Ta” (Învăţătura celor doisprezece Apostoli, IX, 4, în SPA, vol. I, p. 27).

*

*   *
Liturghia ortodoxă, al cărui  text nu este altceva decât o sinteză făcută la Constantinopol din liturghiile  locale, folosite la Antiohia şi Cezareea, are o structură care  corespunde exact cu această dublă mişcare a Bisericii: una, apostolică, misionară, şi alta euharistică, pastorală. În afară de  proscomidie, care a devenit un ritual în sine, Liturghia are două părţi: liturghia catehumenilor, sau liturghia cuvântului, adică partea kerigmatică, evanghelică, misionară, şi liturghia credincioşilor sau liturghia euharistică, adică partea sacramentală, pastorală sau eclezială.

Caracterul kerigmatic şi misionar al celei dintâi părţi este dat mai ales de lecturile biblice, urmate de omilie sau de comentariu. La această parte sunt invitaţi să asiste  cei nebotezaţi şi cei necredincioşi, ceea ce înseamnă că evanghelia se adresează tuturor, că ea are o valoare universală. Vestea cea bună nu este rezervată numai celor botezaţi sau iluminaţi, ci ea aparţine tuturor, deoarece se adresează tuturor. Toţi, credincioşi şi necredincioşi, sunt „cei chemaţi”. Dealtfel, alegerea celor doisprezece apostoli indică universalitatea Evangheliei lui Iisus Hristos: „Mergând, învăţaţi toate neamurile” (Mt., 28, 19); iar prezenţa atâtor neamuri la Cincizecime (Fapte, 2, 9-12) arată că „Dumnezeul lui Avraam, Dumnezeul lui Isaac şi Dumnezeul lui Iacov”, „nu este un părtinitor, ci că, în orice neam, cine se teme de El şi face  dreptate, este primit de El, Cuvântul pe care L-a trimis fiilor lui Israel, Evanghelia păcii prin Iisus Hristos, El care este Domnul tuturor oamenilor” (Fapte, 10, 34-36). Aceasta constituie una din ideile fundamentale ale Noului Legământ, pe care Biserica a trebuit să o apere chiar de la începutul ei. „Trimiterea” sau chemarea misionară a Bisericii îşi are temeiul ei profund în universalitatea mântuirii în şi prin Iisus Hristos.

Caracterul sacramental sau pastoral al liturghiei se  observă în celebrarea euharistiei, care este cultul de mulţumire al celor care deja au primit botezul. Euharistica este marele privilegiu şi dar al membrilor Bisericii. Dacă în prima parte, Biserica cheamă pe toţi să asculte cuvântul lui Dumnezeu, creştini şi necreştini, în partea a doua, ea se adună în  sine, cu fiii ei, pentru a reînnoi în mod liturgic Noul Legământ. Dacă în prima parte ea hrăneşte pe toţi cu cuvântul lui Dumnezeu, în a doua parte ea împărtăşeşte pe fiii săi cu Însuşi Trupul şi Sângele Domnului.

Nu numai legătura organică dintre învierea Domnului şi Taina Împărtăşaniei (In, 6, 51-55), ci şi cea dintre Euharistie şi misterul Bisericii ca trup al lui Hristos, este foarte bine subliniată de către mărturiile Noului Testament (I Cor.,  10, 16-17). Imediat după pogorârea Duhului Sfânt, comunitatea creştină s-a constituit în jurul Tainei Euharistiei, săvârşită în amintirea morţii şi învierii lui Hristos, în ziua cea  dintâi a săptămânii, Duminica. Identitatea Bisericii este de natură euharistică: „Acesta este sângele Meu, sângele Legământului celui nou, care varsă pentru mulţi” (Mc., 14, 24). S-a spus pe drept cuvânt că Taina Împărtăşaniei este Taina Bisericii, în sensul vital al cuvântului: „Căci trupul Meu este cu adevărat o hrană şi sângele Meu este cu adevărat o băutură” (In, 6, 55).

Acest mare adevăr se poate articula sub diverse formule teologice, ca de pildă: caracterul euharistic, concentrarea liturgică a Bisericii, dimensiunea eclezială a Euharistiei. În realitate, Euharistia este „hrana” poporului lui Dumnezeu: „Eu sunt pâinea cea vie care pogoară din cer. Cel care va mânca din această pâine, va trăi în veci. Iar pâinea pe care voi da, aceasta este Trupul Meu care s-a dat pentru ca lumea  să aibă viaţă” (In, 6, 51). Biserica nu poate fi decât definită pur şi simplu ca o comunitate adunată în numele lui Hristos. Sensul ei eclezial, comunitar, se desăvârşeşte prin caracterul  ei euharistic, liturgic, de consacrare.

Un alt moment liturgic important este trimiterea creştinilor la propovăduire, atunci când preotul exclamă: ”Cu pace să ieşim întru numele Domnului”. Liturghia nu se termină cu distribuirea anaforei şi miruirea, ci ea continuă, în altă formă, cu plecarea credincioşilor în lume, imitând faptele Apostolilor. Se remarcă deci două mişcări în liturghie: una centripetală, de revenire, din lume, a Bisericii, în sine, în jurul Potirului, şi o alta, centrifugală, de ieşire în lume. „Cu pace să ieşim”, adică poporul adună se răspândeşte în  lume ca martor al Evangheliei, nu pentru a rămâne în lume, ci pentru a aduce lumea în Biserică.

În acest context este interesant de amintit aici, faptul că sfântul Ioan Gură de Aur aplică liturghiei euharistice textul „Creşteţi şi vă înmulţiţi” (În Ioannem Homilia, XLVI, P.G., 59, 260-262). În Euharistie, Biserica deţine hrana creşterii în Hristos; dar ea a primit şi sămânţa înmulţirea ei. Creşterea şi înmulţirea – acestea sunt două comandamente pastorale de origine apostolică. Faptele Apostolilor menţionează în repetate locuri că obştea primilor creştini sporea continuu (2, 47), că numărul ucenicilor se înmulţea (6, 7), că în fiecare zi se adăuga mulţime de bărbaţi şi de femei (5, 14; 2, 41). „Şi mâna Domnului era cu ei şi era mare numărul celor ce au crezut şi s-au întors la Domnul” (11, 21, 24). De asemenea, să amintim aici şi parabola celor doi fii. „Un om avea doi fii” (Luca, 15, 11); toţi marii comentatori văd aici o parabolă a Bisericii şi a lumii. La fel se poate spune şi despre Biserică: ea are doi fii, pe cel credincios şi pe cel chemat. În nici un caz ea nu trebuie să uite sau să abandoneze pe „celălalt fiu”.

Într-adevăr, Biserica este o comunitate care „creşte” în număr: „ Cei ce au primit propovăduirea lui, au fost botezaţi; şi în ziua aceea, la numărul ucenicilor s-au adăugat aproape trei mii de suflete”… „Ei lăudau pe Dumnezeu şi erau plăcuţi înaintea întregului popor. Şi Domnul adăuga în fiecare zi la numărul lor pe cei ce erau mântuiţi” (fapte, 2, 41 şi 47). „A adăuga” nu  înseamnă desigur a face nici prozelitism individual, nici a organiza „campanii misionare”, două din practicile inacceptabile ale sectelor. Mobilitatea misionară a parohiei ţine mai degrabă de dinamica adunării euharistice, care nu este altceva decât răspunsul la întrebarea „următoare”: ce face preotul cu harul preoţiei, ce fac creştinii cu credinţa lor şi cu darul primit în Taine? Ei trebuie să predice, prin cuvântul şi fapta lor, cu ecoul, pentru ca „cei din afară” să ajungă la „cea dintâi întrebare”: „După ce au auzit aceste cuvinte, ei au rămas străpunşi în inimă şi au zis lui Petru şi celorlalţi apostoli: Fraţilor, ce să facem? Pocăiţi-vă, le-a zis Petru, şi fiecare din voi să fie botezat în numele lui Iisus Hristos, spre iertarea păcatelor; apoi veţi primi darul Sfântului Duh”. (Fapte, 2, 37-38). Primirea harului reprezintă doar prima mişcare spre cumpăna vieţii creştine. A doua mişcare, folosirea harului, este decisivă: „Pentru că celui ce are i se va da şi va avea de prisos; dar de la cel ce nu are, se va lua şi ce are” (Mit., 25, 29).

Prin urmare, într-un anumit sens misiunea se integrează în acţiunea liturgică a Bisericii, care are în centrul ei, Taina Euharistiei. Liturghia este, în mod firesc, jertfa de mulţumire a Bisericii, celebrarea şi rugăciunea comună a membrilor acesteia; dar dimensiunea ei misionară nu poate fi trecută cu vederea. În această privinţă, următoarele elemente merită să fie reţinute:

· Liturghia arată că adorarea lui Dumnezeu este nedespărţită de anamneză, de amintirea publică a istoriei mântuirii, în totalitatea şi continuitatea ei, adică a Vechiului şi a Noului Testament.

· Prin liturghia cuvântului sau a catehumenilor, Biserica ăşi pregăteşte ea singură pe credincioşii ei proprii, în scopul de a fi „discipoli” ai lui Hristos.

· Prin cult în general, prin lecturile biblice de la Vecernie şi Utrenie, mesajul biblic pătrunde în ritmul vieţii de toate zilele a creştinului.

· Funcţia liturgică a diaconului este de o mare importanţă pentru angajamentul misionar al laicilor. Diaconul se află la întretăierea dintre preoţia sacramentală şi preoţia generală a mirenilor. Laicii pot observa că raţiunea care justifică preoţia este însăşi predicarea Evangheliei.

· În cult şi în locaşul bisericii, istoria mântuirii este reprezentată în imagini şi simboluri, pentru că  iconografia este cea mai directă şi explicită metodă de ilustrare şi de interpretare a evenimentelor biblice, mai cu seamă pentru  credincioşii care n-au acces la textul biblic.

9. Misiunea şi comunitatea parohială
Teologia ortodoxă a subliniat totdeauna cu vigoare centralitatea adunării liturgice locale – parohia, congregaţia, comunitatea de bază, care devine modelul istoric al Bisericii contemporane. Parohia (după etimologie şi sensul biblic înseamnă a „conlocui”, sau loc de adunare şi de refugiu pentru pelerini) este comunitatea de bază a Bisericii locale, punctul de  plecare şi de sosire al vieţii creştine şi al misiunii preoţeşti, locul unde se exercită cele trei mari slujiri ale mirenilor şi clericilor. Care este modelul ecleziologic după care se constituie parohia? Ce plan ecleziologic are în vedere preotul care este trimis să „zidească” trupul lui Hristos şi templul Duhului Sfânt într-un anumit loc şi timp?

Comunitatea parohială este Biserica în mic, de aceea structura ei nu se poate înţelege fără o clară viziune ecleziologică.

Se pare că Bisericile creştine, inclusiv Biserica Ortodoxă, îşi dau seama acum că reorganizarea vieţii parohiale este nu numai o prioritate urgentă, ci şi că aceasta trebuie să se facă în perspectiva unei învăţături clare despre Biserică. Acolo unde teologia şi practica pastorală sunt exercitate fără referinţă particulară la doctrina ecleziologică şi la spiritualitatea liturgică, ele riscă să fie deformate. Ereziile pastorale provin din ereziile ecleziologice.

Desigur că nu este vorba aici de a reinventa mijloacele şi tehnica de lucru ale teologiei pastorale, ci de  a-i fixa mai precis punctul ei de plecare şi punctul ei de sosire. Teologia pastorală trebuie, adică, să înveţe din nou cum se construieşte Biserica la nivel local, parohial, cum se  rezolvă problemele interne şi externe ale constituirii parohiei ca o comunitate liturgică, spirituală şi socială, în contextul lumii de azi.

Există o analogie între proiectul parohial şi planul pe care Dumnezeu îl are cu Biserica lui Iisus Hristos, în care  vrea să adune întreaga omenire (Ef., 1, 10). Parohia este un proiect mic în interiorul proiectului mare care se numeşte Biserica. Intenţia sau iconomia parohiei trebuie să coincidă cu  intenţia şi iconomia Bisericii, şi de aici, orientarea eclezială fundamentală a parohiei. Învăţătura despre Biserică şi despre Taina determinată, aşadar, viziunea despre parohie şi  despre viaţa pastorală. Preotul este trimis nu să presteze slujbe religioase pentru indivizi, ci să adune şi să compună o comunitate creştină în jurul altarului. Parohia nu este o cooperativă de prestaţii de servicii şi de intervenţii religioase, ci o comuniune a sfinţilor, în unitate de credinţă, de  etică şi de slujire. Ea este o instituţie care realizează în timp şi spaţiu Trupul lui Hristos, poporul lui Dumnezeu (I Pt., 2, 9-10).

Există câteva elemente fundamentale care descriu natura parohiei: ea este o adunare de cult văzută, fizică, locală; implică reciprocitate reală între slujirea sacerdotală a preotului şi slujirea harismatică a credincioşilor; exercită dubla mişcare, de convocare şi de trimitere, a liturghiei.

Biserica este o comunitate văzută care se adună pentru cultul public – de mulţumire, de invocare şi de laudă – în prezenţa lui Hristos: „Acolo unde doi sau trei sunt adunaţi în numele Meu, Eu sunt în mijlocul lor” (Mt., 18, 20). Cu toate că parohia nu este o simplă societate voluntară, nici o fraternitate oarecare, întrunirea fizică comunitară într-un anumit timp şi loc este decisivă, deoarece numai în acest chip ea se prezintă ca semn al adunării viitoare a tuturor popoarelor (Is., 11, 12). Parohia rezultă din această adunare de cult a celor răspândiţi şi separaţi, într-un singur trup, văzut, fizic, „ca să fie un templu sfânt în Domnul” (Ef., 2, 21).

În întreaga istorie a Ortodoxiei, predania credinţei s-a făcut pe cale orală, de la comunitate la comunitate şi, mult mai rar, de la credincios la credincios. Practica monastică, transmiterea de la părinte la ucenic, a avut un loc excepţional. Tradiţia, adică păstrarea şi comunicarea credinţei de la o generaţie la alta, se asigură numai în lăuntrul comunităţii liturgice. Fără liturghie, fără comunitate parohială, Biserica nu poate să asigure continuitatea vie şi creatoare a credinţei. Credinciosul mărturiseşte credinţa sa numai ca mădular al unei comunităţi, fără de care nimic nu se săvârşeşte în ordinea cultului: „Sunteţi, aşadar, cu toţii şi tovarăşi de drum, şi purtători de Dumnezeu, şi purtători de templu, şi purtători de Hristos, şi purtători de cele sfinte, în toate împodobiţi cu poruncile lui Iisus Hristos” (Sf. Ignatie, Către Efeseni, IX, 2, în PSB, I, p. 160).

Preoţia sacramentală, primită prin Taina hirotoniei săvârşite de episcop, constituie o vocaţie distinctă şi unică, dar ea nu se exercită ca o slujire autonomă. Preoţia generală, primită în Tainele de iniţiere – botezul, Mirungerea şi Euharistia – este de asemenea o răspundere esenţială pentru ansamblul Bisericii. Fiecare are locul şi slujirea sa: preotul nu poate să înlocuiască pe credincioşi, după cum aceştia nu pot să celebreze în locul preotului. Există deci o singură responsabilitate de ansamblu, care se realizează în mod solidar.

Orice polarizare, de orice natură ar fi ea, între cler şi popor, este falsă. Acest raport de reciprocitate şi de intimitate între cele două slujiri se poate explica astfel:

Parohia vacantă, ca şi eparhia vacantă, nu poate să-şi consacre ea singură preotul ei, respectiv episcopul, deoarece îi lipseşte instituţia care să celebreze hirotonia. La rândul ei, hirotonia nu se poate face decât în cadrul liturghiei, săvârşită cu participarea parohiei vacante. Preotul este legat de parohia pentru care este hirotonit (canonul XVI al Sinodului I ecumenic) de aşa natură încât indicarea parohiei face parte din ritualul hirotoniei. Hirotonia presupune astfel nu numai un act de „trimitere” (Mt., 28, 18), întrucât parohia vacantă nu dispune de mecanismul consacrării sacerdotale, ci şi un act de „întâmplare” (Mt., 25, 1), deoarece consacrarea are loc cu participarea liturgică a comunităţii care primeşte acum un nou păstor. Comunitatea se roagă, împreună cu slujitorii, ca acesta „să fie vrednic”. Dealtfel, ritualul Tainei hirotoniei, care păstrează părţi comune cu ritualul Tainei Cununiei, indică foarte clar că între preot şi parohie se stabilesc  nişte raporturi după chipul unirii ce există între Hristos şi Biserică, mireasa Sa.

Comunitatea participă apoi numai la hirotonirea preotului, ci şi la întreaga sa activitate de propovăduitor al Evangheliei, de liturghisitor şi de păstor duhovnicesc (Deoarece nu există hirotonire fără indicarea unei comunităţi creştine, episcopul este dator să săvârşească slujba consacrării noului preot în mijlocul comunităţii respective). În acest sens, parabola talanţilor (mt., 25, 14-30) este de o importanţă ecleziologică şi pastorală excepţională: „Atunci împărăţia cerurilor se va asemăna cu un om, care, când era să plece într-o altă ţară, a chemat pe slujitorii săi şi le-a încredinţat avuţia sa. Unuia i-a dat cinci talanţi, altuia doi şi altuia unul: fiecăruia după puterea lui; şi a plecat”. Comunitatea este, aşadar, în posesiunea unei mari diversităţi de slujiri, de harisme, de daruri şi vocaţii, care trebuie să fie exercitate în mod real. Între toate acestea trebuie să existe un  schimb, o circulaţie cu multe direcţii şi posibilităţi.

Parohia ortodoxă trebuie să pună în evidenţă imaginea unei comunităţi care invită pe toţi membrii ei să-şi realizeze ca atare chemarea şi talentul lor propriu. Este imaginea unei Biserici ospitaliere, în care există un loc şi o răspundere pentru toţi cei care intră în ea. Preotul şi parohia sunt într-o permanentă stare de „convocare”, de dialog reciproc, de concelebrare şi de co-slujire. Aceasta nu numai în direcţia membrilor luaţi individual, ci şi în direcţia grupurilor parohiale.

Întreaga viaţă parohială depinde deci de dinamica proprie Liturghiei. Ritmul parohiei este impus de ritmul riturgic. Există două mari mişcări în această dinamică a Liturghiei(a) . convocarea sau adunarea, adică revenirea în sine a comunităţii pentru celebrarea şi împărtăşire; este reconstituirea  permanentă a unităţii interioare a poporului lui Dumnezeu, actualizarea Noului legământ prin participarea la Cina Domnului (I Cor., 11, 17-27); (b) Trimiterea în afară sau ieşirea din  sine pentru mărturie, jertfă şi slujire, după exemplul lui Hristos care a purtat crucea Sa „dincolo” de poartă (Evr., 13, 12). Strămutarea liturgică, intrarea într-o altă ordine de existenţă, înseamnă tocmai pregătirea pentru mărturie „în afară de cetate” (Evr., 13, 13), pentru că „de câte ori veţi mânca pâinea aceasta şi veţi bea paharul acesta, vestiţi moartea Domnului până când va veni El” (I Cor., 11, 26). Cel „chemat” este acum „trimis”, având Euharistica ca hrană pentru pelerinaj, ca merinde pe calea vieţii. Astfel, Biserica se adună în foişor pentru a pregăti şi mânca Paştile (Mc., 14, 14-15), dar ea iese apoi în afară de cetate pentru a împărtăşi altora această bucurie. În actul liturgic, creştinii sunt, pe de o parte, traşi din lume pentru că nu sunt din lume; pe de altă parte, ei sunt trimişi în lume deoarece lumea trebuie să fie sfinţită prin ei. Pe de o parte, Biserica este în mişcare, în situaţia de pelerinaj, căutând „cetatea viitoare” (Evr., 13,14). Dealtfel, eccleziologia actuală înclină din ce în ce mai mult spre înţelegerea comunităţii creştine ca o realitate calitativă, ca o instituţie având o chemare şi slujire divină unică. Biserica are o vocaţie de slujire nu pentru că lumea are nevoie de serviciile ei, ci pentru că Dumnezeu o cheamă şi o trimite la această slujire în lume, în numele Său.

Astfel, având ca sursă liturghia bisericească, parohia desfăşoară o întreită activitate: de hrănire sau pastorală, de mărturie sau misionară, de slujire sau diaconală. Parohia se hrăneşte spiritual nu numai Duminica, la Cina Domnului, la care sunt invitaţi toţi („Beţi dintru aceasta toţi”), ci permanent. Pastoraţia, care înseamnă lucrarea de hrănire duhovnicească, nu poate fi redusă la cultul de Duminică. Parohia este un organism viu, o comunitate vie, în continuă „zidire” şi înnoire.

10. Apostolatul mirenilor
În 1939, prin publicarea lucrării Mirenii în Biserică (Seria Teologică, Sibiu), autorul ei, Liviu Stan (de la moartea căruia se împlineşte anul acesta un deceniu), avea curajul să afirme cu tărie vocaţia mirenilor în Biserica Ortodoxă, dreptul lor inalienabil de a participa la misiunea integrală a Bisericii. Unică în teologia ortodoxă a timpului, lucrarea Pr. Prof. Liviu Stan s-a impus atât prin erudiţia cu care a fost tratat un subiect canonic şi istoric de o asemenea amploare, cât şi  prin larga viziune eclesiologică a autorului; dar, mai ales, prin aceea că se invoca, în ilustrarea temei, un exemplu concret, acela al Bisericii din Transilvania. Concluzia majoră a acestui studiu monumental rămâne şi astăzi valabil: Biserica Ortodoxă a avut totdeauna o mare încredere în mireni, în poporul său credincios, şi tocmai de aceea nu a fost deloc pusă în situaţia unei instituţii clericale, sau redusă la „cinul preoţesc”.

Într-adevăr, participarea activă a mirenilor la viaţa bisericească devine astăzi una din preocupările principale ale pastoraţiei ortodoxe. Aceasta, nu numai pentru că preotul nu  mai poate concentra în mâinile sale multiple activităţi parohiale şi este obligat să recurgă la asistenţa nemijlocită a credincioşilor, ci şi pentru că există o mai profundă înţelegere a Bisericii ca o comunitate autentică de fraţi şi surori (aceste titluri bisericeşti au fost introduse în vocabularul pastoral al ierarhilor români de către Înalt Prea Sfinţitul Mitropolit Nicolae al Banatului), de bărbaţi şi femei, care posedă, împreună, o identitate nouă în Iisus Hristos. Participarea mirenilor la viaţa parohiei este deci plină de sens  eclesiologic. Biserica este una, „pentru că, voi toţi, una sunteţi în Hristos Iisus” (Gal., 3, 28). Aceasta se poate explica astfel:

În urma botezului şi a mirungerii, toţi ce botezaţi şi „unşi”, indiferent de sex şi condiţie, devin membri ai Trupului, care este Biserica, fiecare având darul său propriu, slujirea sa unică, misiunea sa personală. Din cauză că sunt fraţi şi surori în surori în Hristos, prin botez, ei constituie un fel nou de comunitate, de consacrare şi de vieţuire. În virtutea botezului, toţi sunt chemaţi să participe, împreună, la „zidirea” Trupului (Ef., 4, 16), fiind numiţi ajutori şi colaboratori ai lui Dumnezeu, în „iconomia” Sa cu lumea. Biserica există numai ca o comunitate care integrează mădularele ei şi slujirile acestora.

Desigur, în lăuntrul Bisericii se face distincţie de poziţie, de misiune şi de autoritate, între slujitorii hirotoniţi şi mireni. Aceste slujiri distincte nu se exclud deoarece ele au, ca unic punct de referinţă, poporul lui Dumnezeu (dealtfel, cuvântul laos = popor, de unde derivă şi laic, este un termen inclusiv, referindu-se la cler şi credincioşi). La hirotonirea preotului, de pildă, parohia primitoare nu este un simplu grup spectator care tolerează un preot trimis de  episcop; ci, o comunitate care invită, acceptă şi recunoaşte pe cel hirotonit de episcop, în prezenţa comunităţii, ca pe învăţătorul şi păstorul ei. Preotul este preot numai în unitate reală, vizibilă, cu parohia sa, după cum credincioşii sunt membrii ai Bisericii numai în unitate cu preotul lor. În acest sens ei sunt şi ajutori şi colaboratori ai preotului.

Astfel, botezul şi hirotonia, ca de altfel toate Tainele, modifică raporturile între clerici şi mireni, şi între mirenii înşişi, în aşa fel că nu mai există rang superior sau inferior în sens de subordonare, ci numai slujiri distincte, specifice, care se leagă între ele în unitatea trupului. Toţi sunt una, din cauză că sunt una în Hristos. Orice alienare a mirenilor este deci contrară naturii acestei unităţi de  bază. Ortodoxia nu are pentru mireni un cuvânt de condamnare sau de respingere, ci un mesaj de unitate, de eliberare, de recunoaştere.

În plus, pastoraţia de azi impune să fie explorate noi posibilităţi de a întări colaborarea laicilor la nivelul vieţii parohiale şi eparhiale, şi mai ales să fie create condiţii pentru un fel nou de con-vieţuire între credincioşi, în interiorul mediului bisericesc. De aceea este foarte important a se vedea cum se transformă unii pe alţii, în ce fel se includ şi se exclud, cum se blamează şi se eliberează, în ce fel se leagă şi se dezleagă între ei.

Aşadar, apostolatul mirenilor face parte dintr-o pastoraţie activă, integrală, în care preotul trebuie să includă pe toţi membrii parohiei. El trebuie să evite acea pastoraţie defensivă, care s-a ivit prin îngroşarea unor reguli canonice restrictive. Pentru a face loc din ce în ce mai mult laicilor la misiunea Bisericii, adică la interpretarea cuvântului Scripturii, la cuminecarea cu Sfintele Taine şi la propovăduirea Evangheliei, cultul şi catehismul trebuie să fie eliberate de elementele lor moralizatoare şi apăsătoare.

Este necesar apoi ca preotul să identifice adevăratele probleme pastorale. Aceste probleme nu vor fi căutate la cei ce se împărtăşesc des sau la cei ce duc o viaţă în numele Evangheliei în lăuntrul Bisericii, ci la cei care nu au aici educaţie biblică, nici practică liturgică, la acei „creştini fără Biserică”, din rândul cărora mişcările evanghelice recrutează adepţii lor. În fine, apostolatul mirenilor este o chestiune mai degrabă de atitudine pastorală şi misionară a preoţilor decât de organizare şi orientare bisericească. În această privinţă, preoţii sunt adesea confruntaţi cu o anumită lipsă de coerenţă între teologia pastorală academică, natura specifică a mărturiei ortodoxe, şi practica bisericească.

11. Calitatea vieţii creştinilor

„ Ceea ce sufletul este în trup, aceea sunt creştinii în lume” 

(Epistola către Diognet, VI, 1)


Această parabolă, oricât ar părea astăzi de triumfalistă şi irealistă, are în spatele ei o realitate istorică incontestabilă: faptul care a impresionat cel mai mult lumea veche în care a apărut creştinismul şi care, în acelaşi timp,  a determinat convertirea acestei lumi, a fost calitatea vieţii, spiritualitatea exemplară a creştinilor. După cum reiese din celebra Scrisoare către Diognet, care face portretul general al vieţii creştine de la sfârşitul secolului al II-lea, creştinii au trăit comun cu ceilalţi oameni, dar ei se deosebesc de toţi prin felul lor de vieţuire. Ei se prezintă în lume şi sunt cunoscuţi ca „acest neam nou de oameni sau acest fel nou de viaţă” (Cap. i, 1). În acelaşi sens, sfântul Ignatie al Antiohiei spune că creştinii duc „ o viaţă” (Către Efeseni, IX, 2).

Care sunt elementele esenţiale ale acestui „fel nou de viaţă”?

1) Creştinii formează o comunitate văzută, o adunare umană concretă, „un neam sfânt” (I Pt., 2, 9), adică poporul lui Dumnezeu într-un anumit loc, biserica. Prin credinţa şi botezul lor, creştinii sunt încorporaţi ca fraţi şi surori într-un trup unic (Ef., 4, 4), al cărui cap este Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu întrerupt (Col., 1, 18). Creştinii duc o „altă viaţă” numai ca mădulare ale acestui trup. Creştinul are o identitate personală nouă deoarece participă la o comuniune eclesială nouă. Iar această comunitate-trup este dovada manifestă a întrupării lui Dumnezeu în Iisus Hristos. Ea este născută nu din dorinţa membrilor ei, ci din planul lui Dumnezeu de a reuni sau „recapitula” pe toţi într-un singur centru (Ef., 2, 16). De aceea, în Biserică nu există nici un fel de discriminare, nici de neam, nici de stare socială, nici de sex, fiindcă toţi sunt una în Hristos (Gal., 3, 27-28).

Biserica creştină se menţine în starea ei de comunitate-trup prin comuniune euharistică, slujire reciprocă şi solidaritate. Forma cea mai proprie a acestui trup este liturghia, care presupune o rugăciune comună, o ofrandă comună, o pâine comună. Există o „hrană creştină” (Sf. Ignatie, Către Tralieni, VI, 1), adică „pâinea lui Dumnezeu” (In, 6, 33). Unitatea fundamentală a Bisericii vine din aceea că creştinii au aceeaşi mâncare şi băutură, aceeaşi Cuminecătură. „După cum această pâine frântă era împrăştiată pe munţi şi fiind adunată a ajuns una, tot aşa să se adune Biserica Ta de la marginile lumii în împărăţia Ta” (Didahia, IX, 4).

Liturghia este o lucrare comună, a întregului trup eclezial, nu numai a preotului. În trupul bisericesc, fiecare creştin a primit o misiune personală, o slujire şi o răspundere proprie, dar toate aceste daruri şi slujiri felurite (I Cor., 12, 12) formează un „cor” (Sf. Ignatie, Către Efeseni, IV, 2). Biserica există numai prin coordonarea şi armonia mădularelor distincte într-o slujire unică (Rom., 12, 6; I Cor., 12, 4). Viaţa personală a creştinului este influenţată şi influenţează viaţa comună a trupului. Fiecare trăieşte starea altuia, ia asupră-şi povara semenului: „Purtaţi-vă sarcinile unii altora, şi veţi împlini astfel legea lui Hristos” (Gal., 6, 12). Căci Dumnezeu a întocmit trupul în aşa fel „pentru ca să nu fie nici o dezbinare în el, ci mădularele să se  dezbine în el, ci mădularele să se îngrijoreze deopotrivă unele de altele” (I Cor., 12, 25-26).

2) Creştinii sunt chemaţi să exprime credinţa lor  într-o spiritualitate autentică un chip de vieţuire fără  ambiguităţi, ceea ce nu înseamnă fără risc şi suferinţă. Sfânta Scriptură şi tradiţia Bisericii numesc această spiritualitate „arta de a trăi” şi o identifică cu sfinţenia sau curăţia inimii. Elementul esenţial al pietăţii creştine nu este modul, tehnica sau „cum”, ci substanţa şi calitatea acestei vieţuiri, care conferă identitatea creştinului. Credibilitatea spiritualităţii provine deci din calitatea persoanei. Curăţirea inimii sau neprihănirea înseamnă a trăi în totală  credincioşie faţă de Dumnezeu, înseamnă revenirea la simplitate şi nevinovăţie. „Inima curată” înseamnă duh coerent, unitar, limpede, neîmpărţit şi netulburat: „Iubiţi-vă fiecare, unul pe altul, cu inimă neîmpărţită” (Sf. Ignatie, Către Tralieni, XIII, 2). Contrariul curăţiei inimii este starea de duplicitate şi de nelinişte care nu izbuteşte să păstreze cursul vieţii într-o mişcare neschimbată şi paşnică. Pentru a ajunge la această stare unificată şi unitară a inimii, creştinul are nevoie de împărtăşirea Duhului Sfânt. Duhul Sfânt, Care Se revarsă de la Tatăl prin Fiul, este cel care umple de bucurie şi pace inima creştinului: „din plinătatea Lui noi toţi am luat, şi, har peste har” (In, 1, 16).

Una din marile exigenţe ale spiritualităţii creştine este purtarea de grijă pentru mântuirea şi sfinţenia semenului. Între Dumnezeu Cel iubitor şi omul iubit se află chipul aproapelui. Fiecare trebuie să mântuiască pe aproapele său cu harul cu care el însuşi a fost mântuit. Creştinul iubit de Dumnezeu întoarce harul primit iubit pe Dumnezeu în persoana aproapelui. Astfel ia naştere arcul sfinţit al iubirii dumnezeieşti, cerc care începe de la Dumnezeu şi sfârşeşte la Dumnezeu. Creştinul se află în această mişcare circulară infinită, pentru că iubirea lui Dumnezeu are margini pe care nu le putem atinge.

În fine, creştinul aşteaptă ceea ce Dumnezeu pregăteşte că realitatea ultimă, Împărăţia sa, „Viaţa care va să vină”, în care întreaga creaţie va fi transfigurată. Creştinii au primit deja o viaţă ascunsă în Hristos (Col., 3, 3). Cele dintâi roade ale Împărăţiei ne sunt date aici, în „lumea aceasta” (Rom., 11, 16). Iisus Hristos introduce în realitatea temporală şi spaţială a existenţei umane Împărăţia lui Dumnezeu. Nu trebuie să ieşim din lume ca să ne mântuim (I Cor., 5, 10). Dar cât suntem în lume, privim ca în oglindă, cunoaştem în mod enigmatic, primim în parte (I Cor., 13, 12), ca arvună (Rom., 8, 33). Numai în veacul viitor vom privi faţă către faţă, vom avea o participare totală şi o bucurie veşnică. Dumnezeu pregăteşte pentru cei ce-L iubesc un „alt veac”, ziua opta; de aceea creştinii sunt vestitori ai împărăţiei, ai vieţii care va să vină.

Aşa cum Iisus Hristos a fost „ridicat” din această lume (In, 13, 1), creştinii vor fi strămutaţi în împărăţia lui Dumnezeu, pentru ca astfel firea omenească să fie scoasă din  stricăciune şi moarte, şi reaşezată în starea ei cea dintâi. Schimbarea „chipului lui Adam”, descompunerea acestui trup fizic şi a acestui veac istoric nu este altceva decât o trecere de la moarte la viaţă. Creştinismul implică nu numai un mod de a fi şi de a trăi, ci şi un mod de a muri, de a apune. Creştinii nu au frică de pomenirea morţii, deoarece moartea este o  trecere spre viaţă: „Căci bun lucru este a apune din lume spre Dumnezeu, pentru a răsări în Dumnezeu” (Sf. Ignatie, Către Romani, II, 2).

Astfel, creştinii se disting printr-o spiritualitate care pentru mulţi poate apărea ca un „scandal”, deoarece ea nu este conformă cu etica majorităţii sau a societăţii. Ei  respectă spiritualitatea trupului, care are  propriile ei virtuţi: iertarea semenilor care ne unesc, sărăcia de bună voie,  neviolenţa. Dar prin acest „alt fel de viaţă”, creştinii nu propovăduiesc alienarea de comunitatea socială în care trăiesc. Dimpotrivă, ei sunt prezenţi şi solidari cu societatea lor cu conştiinţa că puţin aluat dospeşte toată frământătura (Luca 13, 21).

12. „Liturghie după Liturghie”

Teologia ortodoxă mai nouă a scos în evidenţă natura liturghiei euharistice, ca fiind relevarea comuniunii Sfintei Treimi cum şi rolul ei de mediator între modul de existenţă trinitar şi modul de existenţă comunitar. Liturghia este în acest fel reevaluată în funcţia ei de transmitere a vieţii de comuniune, care există în Dumnezeu, în viaţa de comunitate a Bisericii şi a umanităţii, sau – invers – în funcţia pe care o are, de a introduce lumea, indivizii şi comunitatea, în viaţa lui dumnezeu. Modul divin trinitar trece astfel în modul uman comunitar prin actul liturgic.

Viaţa ce se află în Sfânta Treime este cunoscută ca viaţă de comuniune (II Cor., 13, 13). Este cea dintâi comuniune, comuniunea de origine din care izvoreşte celeilalte forme de viaţă în comun. Venirea Treimii în istorie, nu numai în întruparea Fiului, ci şi în trimiterea Duhului (In, 14, 26), are drept scop aducerea umanităţii la comuniunea cu viaţa Ei. Iisus Hristos, Logosul veşnic, „Unul din Treime”, este ca purtător al vieţii trinitoare, nu ca persoană separată. Duhul Sfânt, dăruirea de sine a lui Dumnezeu, este trimis să atragă lumea şi umanitatea în modul de existenţă ce se află în Sfânta Treime.

Liturghia euharistică se plasează în acest act de transmitere a comuniunii, de aceea ea însăşi poate fi văzută ca o  structură de comuniune. Cum se realizează această mediere? Este de la sine înţeles că actul fundamental în care se produce  această transmitere este cuminecarea, sau împărtăşirea cu Sfintele Taine. În acest act, credincioşii se constituie ca o comunitate eclesială şi umană autentică, în deplină unire cu însuşi trupul şi Sângele Domnului. Există însă mai multe elemente care pregătesc şi întreţin acest spirit comunitar, fie înainte, fie în timpul, fie după Liturghie.

Ca element de pregătire pentru Liturghie şi cel mai important este Taina mărturisirii păcatelor, numită Taina de reînnoire a harului botezului. Biserica a învăţat totdeauna necesitatea pocăinţei şi a mărturisirii pentru toţi cei ce au păcătuit după botezul sacramental, Taină care se dă spre iertarea păcatului strămoşesc. Pocăinţa singură nu este suficientă, ci trebuie să fie urmată de mărturisirea personală şi dezlegarea păcatelor de către preot. Biserica afirmă eficacitatea mărturisirii şi a validităţii iertării păcatelor prin cuvintele „Te iert şi te dezleg”. Fiindcă nu există împărtăşanie anonimă, numele celui ce se  cuminecă fiind rostit de preot, tot aşa nu există dezlegare generală, anonimă. Fiecare creştin se prezintă personal înaintea lui Dumnezeu, cu păcatele sale, pentru a primi iertarea nemijlocită.

Taina mărturisirii, ca şi epitimiile, are un caracter terapeutic. Preotul nu este un judecător care condamnă şi pedepseşte, ci unul care  antrenează pe credincioşi în dragostea vie faţă de Dumnezeu şi faţă de semeni

Taina mărturisirii are un rol important în eliberarea parohiei de egoism şi de individualism, nu numai la nivel personal, ci şi la nivel comunitar. „Ţinerea” păcatelor poate deveni uşor o formă de autoritarism pastoral, care ar putea frustra creştinul de responsabilitate personală; dimpotrivă, „dezlegarea” înseamnă a recunoaşte maturitatea şi responsabilitatea fiecărui membru al comunităţii. Liturghia – ca şi parohia – nu este o structură de constrângere, ci de eliberare a persoanelor din constrângerea păcatului.

Un alt element de antrenare a adunării liturgice în acest proces este mărturisirea credinţei comune prin rostirea Crezului. Acesta este acceptarea personală a unei credinţe comune, într-un context comunitar public. „Pâinea comună” – Euharistia – presupune credinţa comună. Crezul evidenţiază unitatea de credinţă a comunităţii care prezintă ofranda şi care aşteaptă revelarea tainei unităţii treimice: „ Să ne iubim unii pe alţii, ca într-un gând să mărturisim: pe Tatăl, pe Fiul şi pe Sfântul Duh, Treimea cea de o fiinţă şi nedespărţită”. „Sărutarea păcii”, care precede rostirea Crezului, nu este altceva decât gestul care aminteşte porunca evanghelică: „Dacă îţi aduci darul la altar, şi acolo îţi aduci aminte că fratele tău are ceva împotriva ta, lasă-ţi darul acolo, înaintea altarului, şi du-te întâi de împacă-te cu fratele tău; vino de adu-ţi ofranda” (Mt., 5, 23-24).

Parohia trebuie să fie înainte de toate o adunare de fraţi şi surori, o comunitate umană autentică. Nu poate să existe o comunitate adevărată fără dispariţia diviziunilor dintre bogaţi şi săraci, dintre bărbaţi şi femei, dintre cei ce au putere şi  cei deposedaţi. „Sărutarea păcii” este prefigurarea unei profunde comuniuni de trup şi sânge cu Hristos. Dacă în Taina pocăinţei, fiecare se prezintă înaintea lui Dumnezeu, cu păcatele sale, în aducerea ofrandei liturgice, comunitatea se prezintă cu toţi membrii ei. Din această cauză, sfântul apostol Pavel cere ca întreaga comunitate să se convertească (1 Tes. 1,9 ). Sfântul Ioan scrie celor şapte Biserici, din Asia Mică, cerându-le anume să-şi schimbe modul de viaţă în calitatea lor ca Biserici.

În Taina Euharistiei, comuniunea cu Dumnezeu devine o realitate concretă, existenţială, cât e cu putinţă aici şi acum, deoarece plenitudinea unirii va fi atinsă în veacul viitor. Cuminecătura este condiţia existenţei, unităţii şi creşterii Bisericii. Euharistia este „pâinea cea spre fiinţă” a Bisericii. Unitatea văzută a parohiei este fructul cuminecării cu Sfintele Taine.

Biserica este extinderea lui Hristos în trupul Său, pe calea Sa spre plenitudine. Ea constituie o singură realitate, cu dublă dimensiune: divino-umană, văzută-nevăzută, adică, comuniunea sfinţilor de la origine şi până în prezent, şi comunitatea credincioşilor, poporul lui Dumnezeu. Misiunea se înscrie în această revelare şi extindere a prezentei şi vieţii lui Hristos, sub forma Bisericii, în istorie:

„Sfânta moştenire de adevăr şi de dragoste a Întemeietorului Bisericii, a cărei expresie o constituie credinţa Bisericii şi al cărei transmiţător a fost Biserica de-a lungul veacurilor, constituie răspunsul viu, trebuincios căutării umane din  toate timpurile. Dragostea nemărginită a Sfintei Treimi ni se comunică prin Hristos, Dumnezeu adevărat şi Om adevărat, prin puterea Duhului Sfânt. Învăţătura şi predica Bisericii să nu fie altceva decât o antrenare în dragostea vie faţă de Dumnezeu, manifestarea vizibilă a prezenţei lui Hristos în viaţa noastră: „O, copiii mei, pentru care sufăr din nou durerile naşterii, până ce Hristos va lua chip în voi!” (Gal., 4, 19). Singurul scop al misiunii Bisericii, în ultimă analiză, este de a evidenţia prezenţa lui Hristos şi a dragostei Lui în viaţa creştinilor, atât individual cât şi în comun, ca şi în mărturia întreprinsă de ei în lume prin propria lor viaţă, lucrare şi dragoste”. (Go Forth in Peace, ed. Cit., p. 54).

În procesul liturghiei sunt atraşi nu numai creştinii ca indivizi, ci şi comunitatea ca atare. Mai mult, vocaţia misionară a Bisericii este comună, colectivă, nu numai individuală. Comunitatea liturgică este o comunitate misionară, în sensul că este ca atare o mărturie vizibilă pentru convertirea altora.

Prin spiritul ei comunitar, liturghia este nu doar un loc de refugiu, ci un loc unde creştinii se pregătesc pentru misiune, unde li se oferă Sfintele Taine ca hrană pentru pelerinaj. Liturghia euharistică este astfel din ce în ce mai mult înţeleasă în prelungirea ei în afară de spaţiul şi timpul liturgic. Această „liturghie după Liturghie” trebuie să se practice de către fiecare creştin în parte şi de către comunitate ca atare. Ea se poate exercita sub diverse forme şi funcţiuni, dintre care amintim aici două: misiunea evanghelică, sau chemarea la convertire, şi iubirea aproapelui.

De ce ni se cere să redobândim de urgenţă simţământul misiunii şi să invităm pe alţii la credinţă? Sfântul Ioan Scărarul spune că creştinul are responsabilitate nu numai pentru propria sa mântuire, ci şi pentru lucrarea mântuirea mântuitoare a lui Hristos, care vizează şi angajează întreaga lume:

„Izbăveşte şi tu, cel ce ai fost izbăvit de dumnezeu. Mântuieşte, tu cel ce ai fost mântuit, pe cel dus la moarte, şi nu cruţa nimic ca să răscumperi pe cei omorâţi de draci. Căci aceasta e marea luptă înaintea lui Dumnezeu, mai presus de toată lucrarea şi contemplarea oamenilor şi a îngerilor. Cel ce spală şi curăţă, cu curăţia dată lui de la Dumnezeu, întinăciunea  altora şi, din cele prihănite, face daruri neprihănite pe care le aduce lui dumnezeu, se dovedeşte împreună-lucrător al Puterilor netrupeşti şi înţelegătoare.” (Scara, cap. 76-77, în Filocalia rom., vol. 9, p. 449).

Biserica are nevoie de mărturia evanghelică a fiecărui credincios, căci „Nici un dar nu e aşa de bine primit de Dumnezeu de la noi, ca acela de a aduce suflete cuvântătoare prin pocăinţă. Căci lumea nu are un preţ deopotrivă cu al unui suflet. Lumea trece, iar sufletul e nestricăcios şi rămâne.

Drept aceea, nu ferici pe cei ce aduc bunuri, ci fericeşte pe  cei ce aduc lui Hristos ci cuvântătoare.” (Scara, cap. 89, în Filocalia rom., vol. 9, p. 452).

Astfel, simţământul misiunii ţine de natura Evangheliei:

„Nu avem opţiunea de a ţine Vestea cea Bună doar pentru noi. Împărtăşirea din Cuvânt, transmiterea cuvântului şi mărturisirea credinţei date deja sfinţilor constituie parte integrantă din plinirea chipului şi asemănării cu Dumnezeu şi din realizarea îndumnezeirii (theosis). Ca şi sfântul apostol Pavel, credinciosul trebuie să fie în stare să spună, despre toţi cei care nu cunosc viaţa în Hristos, ceea ce acela zicea despre conaţionalii săi:”… bunăvoinţa inimii mele şi rugăciunea mea către Dumnezeu, pentru Israel, este spre mântuire” (Rom., 10, 1). Evanghelia  (Vestea cea Bună), ne transmisă, este o contradicţie în termeni” (Go Forth in Peace, ed. Cit., p. 18-19).

Dar cea mai autentică formă de „liturghie după Liturghie” este iubirea semenilor. Părinţii au văzut în iubirea aproapelui, în chip deosebit a săracilor de tot felul, un al doilea altar, „taina fratelui”, locul unde se exercită în mod văzut iubirea de Dumnezeu. Iubirea de Dumnezeu şi iubirea de aproapele, credinţa şi slujirea, trebuie să fie văzută ca un întreg: nu separate, şi nu fiind trepte, una după alta.

Iar semnul celor ce au ajuns la desăvârşire este acesta „De vor fi predaţi de zece ori pe zi arderii pentru dragostea oamenilor, nu se vor sătura de ei. Precum a zis Moise către Dumnezeu: „De le ierţi lor păcatul, iartă-l. Iar de nu, şterge-mă şi pe mine din cartea în care m-ai scris” (Ieş., 32, 31). Şi precum a zis fericitul Pavel: „M-aş ruga să fiu anatema de la Hristos pentru fraţii mei” şi celelalte (Rom., 9, 3). Şi iarăşi: „Acum mă bucur de necazuri pentru voi, cei din neamuri” (Col., 1, 24). Dar şi ceilalţi apostoli au primit moartea în toate chipurile, în schimbul vieţii oamenilor.

Iar ca sfârşit al tuturor acestora, Dumnezeu şi Domnul L-a dat pentru dragostea Sa pe Însuşi Fiul Său la moarte prin cruce. „Că aşa de mult a iubit Dumnezeu lumea, încât şi pe Unul-Născut Fiul Său L-a dat la moarte pentru ea” (In, 3, 16). Nu pentru că n-a putut să ne izbăvească pe noi în alt chip, ci a voit să ne înveţe prin aceasta pe noi dragostea cea folositoare. Şi ne-a apropiat pe noi de Sine în moartea Unuia-Născut Fiul Său. Şi dacă ar fi avut ceva mai de preţ decât pe Fiul Său, şi aceasta ne-ar fi dat-o ca să se afle în El neamul nostru. Şi pentru dragostea Lui cea mare n-a voit să silească libertatea noastră, deşi putea să o facă, ci să ne apropie de Sine prin dragostea cugetului nostru. Şi Însuşi Hristos a ascultat de Tatăl Său pentru dragostea Sa faţă de noi, ca să primească asupra Sa ocară şi mâhnirea, cu bucurie, precum zice Scriptura: „În locul bucuriei ce o avea, a răbdat crucea, dispreţuind ruşinea” (Evr., 12, 2). De aceea a spus Domnul în noaptea în care a fost vândut: „Acesta este trupul Meu, care se dă pentru lume, spre viaţă: şi acesta este sângele Meu care pentru mulţi se varsă spre iertarea păcatelor” (Mt., 26, 26-28). Şi pentru noi zice iarăşi: „Eu Mă sfinţesc pe Mine” (In, 17, 19).

Aşa ajung şi toţi sfinţii la această desăvârşire, când ajung desăvârşiţi şi se aseamănă cu Dumnezeu în izvorârea prisositoare a dragostei lor şi a iubirii faţă de toţi oamenii. Şi spre acest semn al asemănării cu Dumnezeu tind toţi sfinţii: spre desăvârşirea în dragoste faţă de aproapele. Aşa făceau şi părinţii noştri din singurătate: când ajungeau la acea desăvârşire şi asemănare, primeau totdeauna în ei viaţa deplină a Domnului Iisus Hristos.

Despre fericitul Antonie se zice că nu socotea niciodată în sine să facă ceva care să-l folosească pe el mai mult decât pe aproapele. El avea încredinţarea aceasta că câştigul aproapelui e cea mai bună lucrare pentru sine. (Sf. Isaac Sirul, Filocalia rom., 10, p. 395-396).
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APARIŢIA,  EVOLUŢIA  ŞI  ACTUALITATEA  SECTELOR  DIN  ROMÂNIA

Scurt istoric al fenomenului eretic şi sectar

Încă de la începutul credinţei într-un singur Dumnezeu, apare fenomenul eretic sau de sectă. Primul exemplu îl avem în Vechiul Testament. Când Moise s-a urcat pe muntele Sinai ca să primească tablele legii, poporul ales a făcut din aurul care îi aparţinea, un viţel căruia să i se închine. Iată deci prima rătăcire de la dreapta credinţa sau primul început de erezie. Aceasta încercare de a se îndepărta de Dumnezeu, o putem numi “erezia idolatrilor” care îşi avea rădăcini adânci în necredinţele popoarelor vechi. În scrierile Vechiului Testament avem multe exemple de acest fel, care toate scot în evidenţa necredinţa într-un singur Dumnezeu sau necunoaşterea lui Dumnezeu.

Această necunoştere a lui Dumnezeu a dus la apariţia fenomenului eretic şi sectar. La “plinirea vremii” proorocită de profeţii Vechiului Testament, vine Cel ce va ridica popoarele din nou la starea de har şi binecuvântare. Acest moment este unul din cele mai importante momente din istoria omenirii. Este momentul bucuriei şi al fericirii dar este şi momentul întristării şi al rătăcirii celor ce nu au crezut în venirea Sa. Iisus Hristos Fiul lui Dumnezeu, prin naşterea Sa, aduce în sufletul popoarelor pace, adevăr şi iubire pentru cei care cred în El, iar pentru cei ce nu cred în El, aduce mâhnire sufleteasca, care va da naştere la neînţelegerea spuselor Sale şi astfel se va naşte îndepărtarea de adevăr şi încercarea unora de a explica acest adevăr nu aşa cum a fost el dat, ci într-un fel care îi favoriza pe cei ce îl vor explica.

Scurt istoric al fenomenului sectant

Sectele nu au istorie pentru că sunt trecătoare. Unele apar şi dispar. De aceea nu se poate vorbi despre istoria vreunei secte, decât doar de biografia întemeietorului ei, în jurul căruia numai puţine probleme istorice s-ar putea pune. Deşi nu există secol fără secte, totuşi ele nu sunt alcătuite pe aceeaşi structură. Sectarismul s-a ivit odată cu creştinismul.

Ereziile primelor cinci veacuri

Din epoca apostolică existau două grupe de eretici: iudaizanţii şi iudeo-gnosticii.

1. Iudaizanţii. Erau de mai multe nuanţe dintre care două sunt bine cunoscute, dar a căror evoluţie este greu de urmărit din cauza ştirilor din diferite locuri şi timpuri. I Cor. 11, 23; 15, 3; Gal. 1, 11-12; II Cor. 11, 1 ş. u.; I Cor. 15, 12-58; I Tim. 4, 1-4)

a. Nazareii – iudaizanţi moderaţi, rămaşi izolaţi în retragerea lor peste Iordan şi staţionari în ideile lor religioase. Observau legea iudaică dar nu o impuneau creştinilor din rândul neamurilor. Recunosc naşterea supranaturală a lui Iisus, moarte şi învierea. Îl socoteau ca fiind Mesia. Foloseau Evanghelia după Matei (Teodoret sec. IV-V)

b. Ebioniţii – iudaizanţi riguroşi. Ebion este întemeietorul (sau de la Iaba sau Abun – aba = sărac) Origen îi numea săraci cu duhul. O latură ebionită recunoştea naşterea supranaturală, alţii nu. Ambele grupări respectau legea mozaică, aveau Evanghelia după Matei.

Iudaizanţii au fost combătuţi de Sf. Pavel (Col. 2, 4-11).

c. Nicolaiţii – prezenţi în epistolele lui Petru şi Iuda. Promovau plăcerile,              negau Parusia, consumau carne jertfită idolilor.

2. Iudeo-gnosticii. Păstrau legea iudaică şi împrumutau idei din gnosticismul păgân şi aveau şi idei creştine adaptate scopului şi interesului lor.

a. Cerintenii. Cerint, iudeu din Alexandria aflat sub influenţa lui Filon. Trăieşte în secolul I în Asia Mică. Era dualist. Accepta prezenţa ideii de Dumnezeu şi a materiei eterne în acelaşi timp. Lumea a fost creată de un Demiurg. Legea mozaică a fost dată de un înger. Iisus a fost un om natural. Asupra Lui se pogoară Duhul Sfânt care Îl părăseşte la moarte. Era dochet, nega Întruparea. A fost combătut de Sfântul Ioan Evanghelistul. Dochetismul a fost condamnat de Sf. Ignatie al Antiohiei.

b. Elchesaiţii. Amestec de iudaism, păgânism, creştinism. Întemeietorul este Elkesal (sec. II) care  trăieşte pe timpul împăratului Traian. Influenţe naturiste, păgânism, parsism, magie, astrologie. Legea mozaică este obligatorie, practicau spălări dese ( ca esenienii ). Nu consumau carne şi vin. Admit căsătoria Împărtăşeau cu pâine şi sare. Duhul Sfânt este principiul feminin în Treime.

c. Iudeo-gnosticismul. Prezent în scrierile pseudo-clementine (200 d. Hr.) Hristos este profet. Sf. Petru este reprezentantul creştinismului curat. Pretind că redau învăţătura lui Pentru şi a lui Clement Romanul (jurnal de călătorie). Materia e veşnică, emanaţionişti. Combat pe Pavel.
3. Simon Magul. Cronologic este primul eretic. Fapt. 8, 9, 25. Învăţa mântuirea prin credinţa în el şi în soţia sa Elena. Faptele bune nu sunt normative. Nu există vicii şi virtuţi. Practica magia, farmecele. De la Simon Magul ne-a rămas în vocabularul nostru cuvântul simonie, adică vinderea celor sfinte pe bani.

4. Gnosticismul. Cunoscut de la Irineu, Tertulian, Epifaniu, Teodoret, Clement Alexandrinul. Este un sistem de erezii complicat. Unii îi văd originea în Cabala iudaică, alţii în parsism, budism etc. Are şi idei iudaice şi creştine. E anterior creştinismului, dar nu e produsul intern al lui. Promovează dualismul, emanaţionismul, mântuirea prin gnoză. Divinul e noţiune abstractă. Dumnezeirea e principiu. Materia este opusă spiritului, e sediul răului. Nu Dumnezeu face lumea ci un demiurg emanat din divinitate. Mântuirea e proces cosmic, eliberare de materie. Dizolvarea materiei se face prin gnoză, cunoaştere. Sunt docheţi, neagă materialitatea trupului lui Hristos. Pentru eliberarea de materie e nevoie de asceză.

5. Maniheismul. Manes, sec. II, e o nouă formă de gnosticism (parsism, budism, teosofie, creştinism) Dualism extrem, există două lumii, a întunericului şi a luminii. Din sec. V preiau învăţătura pavlicienii, bogomilii şi catarii.

6. Marcionismul. Asemănător gnosticismului. Întemeietor este Marcion din Pont la anul 85 d. Hr. Nu înţelege corect raportul dintre Vechiul şi Noul Testament.

7. Montanismul. Apare în Frigia în sec. II, având ca întemeietor pe Montanus (care se considera Paracletul din In. 15, 26). Cerea o viaţă nouă în spirit eshatologic. Secta se menţine până în sec. VI şi e condamnată prin canoane.

8. Hiliasmul. Apos. 20, 5-7 (vezi în curs la Milenarism). 

9. Antitrinitarismul dinamic. Pavel de Samosata, episcop de Antiohia, anul 260 d. Hr.. Dumnezeu este o singură persoană, Logosul este în El dar nu ca persoană distinctă.

10. Antitrinitarismul modalist. Noet, Praxeas, Sabelie. Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt sunt trei moduri de manifestare a aceleiaşi persoane.

11. Subordinaţianismul. Controversele hristologice din secolele IV-VII.

12. Schisma novaţiană. Alegerea necanonică a lui Novat la Roma, nemulţumiţi se constituie în sectă. Controversa pascală din timpul lui Policarp al Smirnei (155 d. Hr.), etc.

13. Erezii antitrinitare şi hristologice.
a. Arianismul

b. Macedonianismul

c. Nestorianismul

d. Monofizitismul

e. Donatismul. Condamnat în Cartagina 411 d. Hr. (validitatea Tainelor slujite de preotul păcătos şi de eretic).

f. Pelagianismul. Apare în secolul V d. Hr. în Apus. Pelagiu şi Celestin. Omul se poate mântui prin forţa firii sale naturale, fără harul lui Dumnezeu. Păcatul lui Adam nu e originar şi nici ereditar. Oamenii mor din cauza firii lor, nu ca urmare a păcatului strămoşesc. Condamnat la Cartagina 418 d. Hr..

g. Semipelagianismul. Calea de mijloc, preluat prin Fericitul Augustin. Admite păcatul strămoşesc, dar omul nu mai poate voii binele. Harul e pus în dependenţă de voinţa omului.

Din cele spuse mai sus rezultă că au existat două grupe de erezii: cele din epoca apostolică şi cele din epoca post-apostolică sau patristică, a Sinoadelor ecumenice. Fără aceste erezii nu am fi avut hotărârile şi canoanele de azi., ele au dus la cristalizarea învăţăturii creştine.

Ereziile s-au ivit în timp şi spaţiu diferit cu mari deosebiri între ele. Unele au avut o durată scurtă, dar cu posibilitatea de a reînvia sub formele protestantismului şi neoprotestantismului. Deşi au tulburat viaţa Bisericii din frământările ei au ieşit învăţături normative pentru mântuire. 

Inovaţiile şi concepţiile apusene care au dus la Schisma din 1054.
Învăţătura despre Taine, har, Răscumpărare, cult şi disciplină. Apoi punctele florentine, la care adăugăm indulgenţele, epicleza, imaculata concepţie etc. 

Anatema din 16 iulie 1054 d. Hr. a fost ridicată în 7 dec. 1965, Papa Paul VI şi Patriarhul ecumenic Atenagora.

Reforma religioasă din Apus în sec. XVI: Protestantismul

Sec. XI şi XII, cearta pentru investitură, sec. XIII culmea puterii papale (sub papa Inocenţiu III toate statele erau feudele papale). Sec. XV captivitatea de la Avignon. Apar pre-reformatorii Wiclif (sec. XIV), Hus (sec. XV) Ironim de Praga şi Savonarola.

În secolul XVI Luther (1483-1546), care scrie Către nobilimea creştină de naţiune germanică, despre îndreptarea stării clericale; Despre captivitatea babilonică a Bisericii şi Despre libertatea omului creştin. Face comentarii biblice, două catehisme, Mărturisirea augustană a lui Melanchton, traduce Biblia.

Zwingli. Reformist naţionalist. Contar indulgenţelor papale, icoanelor, înrolării elveţienilor în armata papei, postului, etc. Susţine predestinaţia. Este învins de armata catolică la Kappel şi cadavrul său este ars.

Jean Calvin. Din Franţa, fuge la Basel unde e întemniţat pentru ideile luterane. Publică Institutio religionis christianae, se refugiază la Strassburg. A rechemat la Geneva, unde e condamnat cu alţi 43 de reformişti. Faţă de Luther, el susţine predestinaţia absolută, nu acceptă nici un fel de podoabă bisericească (nici clopotele).

Reforma în Anglia. Are tentă anticlericalistă, contra dominaţiei papale. Apare curentul umanist la care se adaogă domnia lui Henric al VIII-lea. Se introduce liturghia anglicană, mărturisirea de credinţă a lui Thomas Cranmer. Au două taine şi cele trei trepte ierarhice. Conducerea Bisericii dată în mâna şefului de stat.

 Principalele puncte de doctrină specifice protestanţilor:

1. Tradiţia e recunoscută parţial, este cuprinsă total în Biblie (unii recunosc primele patru sinoade ecumenice)

2. Menţin Crezul niceo-constantinopolitan cu Filioque

3. Nu acordă importanţă liberului arbitru, omul pierde total chipul (Fac. 1, 26)

4. Susţin predestinaţia

5. Au doar doua taine, Botezul şi Cina

6. Sola fide, sola graţia

7. Prezenţa lui Hristos în Euharistie e relativă (impanaţia, virtual, simbolic)

8. Neagă infailibilitateta Bisericii şi a sinoadelor ecumenice

9. Simplifică cultul, calendarul, intermediarii creaţi.

Puncte doctrinare specifice sectelor

1. Duhul nu e persoană (pentru unii), ci emanaţie (studenţii în Biblie), ori e principiu feminin sau masculin

2. Iisus e creatură

3. Sola Biblia, preferă Vechiul Testament

4. Mântuirea e primită ca dar prin credinţă fără fapte

5. Botezul şi Cina

6. Sâmbăta

7. Alimente curate şi necurate

8. Data Parusiei (pe baza unor texte vechi-testamentare)

9. Milenarişti

10. Nu există iad şi chinuri de veci

11. Nu toţi recunosc Statul

12. Neagă cinstirea sfinţilor, a îngerilor, a Crucii, a moaştelor, a icoanelor

13. Nu se roagă pentru morţi

14. Nu postesc

15. Nu depun jurământ faţă de stat

16. Nu admit preoţia ierarhică

17. Nu acceptă binecuvântarea alimentelor

Noţiuni lămuritoare: Biserică, confesiune, erezie, sectă, schismă, cult religios, denominaţiune, sectă.


Prozelitismul sectant de toate nuanţele se manifestă fie izolat, fie organizat, prin metode şi mijloace specifice. Biserica Ortodoxă şi credincioşii săi caută să le cunoască cât mai bine pentru a şti să se ferească de rătăciţi şi, în acelaşi timp, să-i convingă de adevăr, să-i redea comunităţii sănătoşi şi capabili de a-şi dobândi mântuirea. Totodată, pentru a-i convinge să devină loiali familiei ortodoxe şi ţării lor. Pentru acesta, este nevoie de a cunoaşte, a şti componenţa fiecărui grup, a selecta şi deosebi, defini şi a preciza comunităţile fiecărui grup, a selecta şi deosebi, a defini şi preciza comunităţile stabile sau dizidenţele în căutare.

Nu trebuie făcute confuzii între Biserică şi sectă, între comunitate şi cult religios etc…, aşa cum au făcut ideologiile atee şi cum fac sociologii, ci trebuie ţinut seama de faptul că fiecare categorie are identitate specifică. Aşadar, cunoscând mai bine noţiunile, nu putem greşi în aprecieri, nu putem duce în eroare organele competente şi mai ales se pot crea condiţii pentru izolarea sectei şi depistarea prozelitismului sau fanatismului altora. În dese cazuri, se pot aduce jigniri sentimentelor religioase necunoscându-le sau confundându-le. De aceea, orice orânduire civilizată şi de drept aprobă libertatea religioasă a cultelor şi garantează desfăşurarea ceremonialului în funcţie de cunoaşterea precisă a credinţei şi manifestarea ei prin slujbă sau ceremonii. Cei care nu depun Mărturisirea de credinţă şi nu fac cunoscută manifestarea cultului lor au alte tendinţe, străine duhului creştin şi bunei desfăşurări a societăţii.

De asemenea, precizând noţiunile, atât clerul, cât şi credincioşii Bisericii noastre ştiu cu cine au de-a face, cunosc tendinţele, îi pot clasifica, şi mai ales, îi pot stopa sau izola, fiindcă toţi vorbesc de Dumnezeu. Or, Dumnezeu cel viu (Cel ce este) şi adevărat s-a descoperit (In. 1, 18), de aceea nu e nevoie de alţi dumnezei sau alte religii ale vremii, sau de vreo credinţă nouă.

Biserica.

Biserica deţine de la Hristos, prin sfinţii apostoli, întregul adevăr dumnezeiesc despre mântuire, puterea de a sfinţi pe cei ce vin la ea sau care sunt membrii ei, prin Sfintele Taine  săvârşite de Hristos însuşi în Duhul Sfânt, prin episcopul şi preoţii ei, precum şi puterea de a conduce fără greşeală pe fii ei pe drumul mântuirii şi de a lucra cu ei mântuirea lor, din puterea dată ei de Hristos însuşi.
 

Biserica, în sensul dat de însuşi Întemeietorul ei, este o instituţie divino-umană constituită istoric la Cincizecime. Biserica este Împărăţia lui Dumnezeu în lume. Biserica adevărată are cap pe Mântuitorul (Efes. 5, 23(, se identifică cu mântuirea noastră şi are atribute specifice: una, sfântă, soborniceacă, şi apostolească.
Una, pentru că: Unul este Dumnezeu cel adevărat, existenţa de la Sine (Ieş. 3, 4) şi Unul este descoperitorul credinţei mântuitoare, Iisus Hristos; în El este viaţa şi lumina oamenilor (In. 1, 4-5); unul este Trupul lui Hristos, deci existenţa umană a lui Dumnezeu: Legea prin Moise s-a dat, iar harul şi adevărul prin Iisus Hristos au venit (In. 1, 18). Cunoaştem un Dumnezeu, o credinţă, un botez (Efes. 4, 15)

Sfântă, pentru că: sfânt este Domnul Savaot (Is. 6, 3); Sfânt este Întemeietorul; Sfântă este învăţătura; Sfinte sunt mijloacele de mântuire (Tainele Bisericii).

Sobornicească (catolică, universală), pentru că: Biserica are unitate pretutindeni, chiar dacă se adaptează condiţiilor istorice, ne se pierde succesiunea în credinţă – darul relevat şi desăvârşit în Iisus Hristos – şi nici succesiunea apostolică – verificarea vieţii creştine după încheierea misiunii Fiului lui Dumnezeu (Mat. 28, 19); Biserica îşi reformulează, în contextul nivelului de gândire al credincioşilor, învăţătura sa în scopul receptării adevărului etern.

Apostolească, pentru că: Apostolii au fost martorii oculari ai minunilor şi descoperitorii direcţi ai lui Dumnezeu, şi ceea ce ei au pipăit, au văzut şi au auzit (In. 1, 1) ne-au transmis nouă. Ei au răspândit Evanghelia la toată făptura (Mc. 16, 15); Ei au lăsat ierarhiei poruncile nescrise ale Mântuitorului şi experienţa lor în trăirea adevărului. De fapt, Apostolii sunt stâlpul şi temelia adevărului şi pe ei s-a zidit Biserica (Mat. 18, 18).

Biserica, în sens social, este comunitatea de cuget şi de simţire a celor ce urmează pe Hristos în vederea mântuirii. Este o obşte ideală şi permanentă în cugetul celor ce trăiesc în Hristos. Din ea fac parte: ierarhia harică, totalitatea credincioşilor (drepţi şi păcătoşi), cei ce aşteaptă botezul sau cei ce doresc integrarea în harul mântuitor. În acest sens, Biserica este văzută, lucrătoare, căutătoare, luptătoare pentru cei în viaţă (Efes. 6, 11-13), dar şi Biserica nevăzută, realizată, desăvârşită, satisfăcătoare, harică, a păcii, a liniştii, a odihnei meritate, împlinită, triumfătoare (Rom. 14, 7).

Datorită factorului social, unele Biserici s-au rupt din întreg, s-au despărţit, s-au împărţit şi s-au îndepărtat de originar. Biserica Ortodoxă a ţinut totdeauna echilibru între forma văzută şi nevăzută; alte Biserici s-au declarat pe sine originare şi astfel au ajuns la confesionalism şi la alte forme. Astăzi întâlnim, totuşi, titlu generic de biserică creştină. Sunt şi alte titulaturi date de sociologi, ideologi, istorici, cum ar fi: Biserica primară, Biserica medievală, Biserica modernă şi chiar Biserica contemporană, ceea ce este o injurie adusă atributelor Bisericii.

În contextul ecumenic al zilelor noastre, se întâlnesc titulaturile: Biserica Răsăritului (Orientului) şi Biserica Apuseană (a Occidentului), dar reţinem împărţirea clasică reală: Biserica Ortodoxă, cea originară, Bisericile vechi Orientale (cele necalcedoniene), Biserica Romano-Catolică, cea papală, Biserica veche catolică, Biserica Evanghelică (Luterană şi Confesio Augustana), Biserica Reformată (Calvină) etc., Biserica Angliei, şi Bisericile neoprotestante cu împărţirile şi subîmpărţirile lor.

Bisericile Apusului – cu excepţia Romei – au fost la început protestatare şi contestatare, apoi au fost clasificate ca protestante.

De reţinut că toate Bisericile creştine se bazează pe Evanghelie – originară şi confesională – şi au tendinţa astăzi de a se apropia.

Confesiunea.

Este o organizaţie a unui grup de credincioşi care s-au rupt din întreg pe baza unei Mărturisiri de credinţă. Cazul s-a semnalat în Biserica Apuseană, din care au apărut confesiunile protestante şi reformate. La rândul lor, aceste confesiuni au pregătit apariţia denominaţiunilor, corporaţiilor, ordinelor contestatare etc.

Confesiunile de credinţă nu trebuie confundate cu Mărturisirile de credinţă oficiale şi soborniceşti (Simbolul zis apostolic, zis atanasian, niceeo-constantinopolitan etc.). Clasice rămân, în această privinţă, Confesio Augustana, Confesio Anglicana, Confesio Reformata etc.

Unele confesiuni au, pe lângă alte forme de adunări, şi Biserica, în înţeles confesional. Din confesiuni s-au desprins denominaţiunile, corporaţiile, ordinele şi altele.

Cultul religios

Prin cult religios înţelegem constituirea unui ceremonial pe baza unei doctrine în vederea asistenţei religioase sau satisfacerii dorinţei credincioşilor acestui grup. Sub acest generic, statele recunosc exercitarea sau manifestarea sentimentelor religioase atât a creştinilor, cât şi ale altor credinţe religioase sau convingeri filosofice, ca de exemplu: mozaismul, mahomedanislul, budhismul, şintoismul, confucianismul, taoismul şi întregul compartiment al religiilor naturiste: animism, fetişism, totemism, şamanism etc.

În ţara noastră, noţiunea de cult include atât Bisericile creştine, cultele creştine, cât şi cultele necreştine. Majoritatea cultelor neoprotestante îşi intitulează locaşul de cult biserică; altele, casă de rugăciune sau, simplu, adunare. Credincioşii mozaici au sinagogi şi săli speciale pentru desfăşurarea ceremonialului, ca de altfel şi musulmanii au geamiile lor, recunoscute după minaretul specific.

Erezia şi schisma

Erezia şi schisma sunt forme concrete ale rătăcirii de la adevărul dumnezeiesc mântuitor şi de la normele de conducere ale Bisericii. Dar erezia şi schisma nu sunt şi nici nu rămân simple accidente în viaţa Bisericii, fără importanţă şi consecinţe, ci, dimpotrivă, acţiuni primejdioase mântuirii credincioşilor şi unităţii Bisericii, pentru care Hristos însuşi, Capul acesteia, S-a rugat Tatălui Lui (In. 17, 20-21). De aceea, Biserica, evitând extremele în care căzuseră respectivele erezii sau schismele, a aprofundat şi formulat în mod solemn prin sinoadele ecumenice sau particulare sau prin consens dreapta credinţă în punctele atacate de erezii, iar în cazul schismelor a făcut uz de principiul iconomiei. Eresurile, cum spune sfântul apostol Pavel, au obligat Biserica să învedereze pentru cei încercaţi dreapta credinţă, aprofundându-o, formulându-o şi apărându-o
. 

Erezia (haeresis-opţiune, erezie) este concepţie particulară referitoare la doctrina Bisericii, potrivnică acesteia (Atacă adevărul despre Sf. Treime, dumnezeirea Mântuitorului, unirea ipostatică, raportul dintre cele două firi, Persoana Sf. Duh, har etc). Ereziile pot fi trinitare, hristologice, pnevmatologice, subordinaţianiste, filiocvismul, negarea firii umane autentice a Mântuitorului. În mod special de acestea s-au ocupat sinoadele primului mileniu de creştinism (dochetismul, arianismul, nestorianismul, monofizitismul, apolinarismul (Hristos nu a avut suflet uman). “Căci spune-mi, cum a căzut Arie, cel care îşi are numele de la furie, şi duşmanul evlaviei, Manes şi Nestorie cel stricat la minte, şi celelalte căpetenii ale ereticilor, în hula şi împotrivirea lui Dumnezeu şi a dreptelor dogme ale Bisericii lui Hristos? Oare nu pentru că au fost necuraţi în simţurile sufletului şi cumplit învârtoşaţi la inimă din cauza cumplitei boli a mândriei, au purces la explicarea Sfintei Scripturi având înţelegerea întunecată de patimi şi de închipuirea de sine ? Căci unul a auzit dumnezeiasca Scriptură zicând: Domnul M-a zidit pe Mine început al căilor Sale spre lucrurile Sale şi Mă naşte înaintea tuturor munţilor (Pilde 8, 22-25); celălalt: Vine stăpânitorul lumii acesteia şi nu va afla în Mine nimic (In. 14, 30); iar al treilea, despre Domnul nostru Iisus Hristos ca Dumnezeu desăvârşit şi om desăvârşit. Dar neputând afla înţelesul sau sensul celor spuse, nici pătrunde în chip curat în adâncurile Duhului, fiind cu totul lipsiţi de Duhul Sfânt, unul a tăiat pe Fiul şi Dumnezeu-Cuvântul de la deofiinţimea cu Dumnezeu şi Tatăl, declarându-L făptură; celălalt a născocit două începuturi, unul bun, sus, şi altul cu totul rău, jos, căpetenia întunericului, şi, învăţând astfel, a trimis la pierzanie pe cei ce au pătimit învăţătura lui, al treilea, întunecat şi cu nume urât, a despărţit pe Hristos în doi fii, socotind că altul este Fiul şi Cuvântul din Dumnezeu şi Tatăl şi altul, cel din Fecioara Maria; şi astfel a numit, pe preacurata Maică a Fiului şi a Cuvântului lui Dumnezeu, Născătoare de Hristos şi nu Născătoare de Dumnezeu “
.

Erezia vine de la cuvântul airesis (gr.) separare. Acesta este sensul cuvintelor din I In. 2, 19: Dintre noi au ieşit, dar nu erau dintre ai noştri, căci, de ar fi fost dintre ai noştri, ar fi rămas cu noi, I In. 2, 22; II In. 7 şi Apoc. 2, 20.

În concluzie: erezia este o abatere de la credinţa iniţială şi combaterea acesteia. Erezia este denunţată şi înlăturată de către Biserică sau cultul din care se deprinde. Fiecare Biserică şi orice cult religios poate avea, în istoria sa, erezii, schisme, secte, etc. Mulţi ereziarhi îşi recunosc vina şi se reîntorc la cultul oficial, alţii îşi formează ei un cult sau devin sectari. Erezia este periculoasă unităţii de credinţă, de aceea trebuie exclusă. Fenomenul este cunoscut şi în alte cazuri.

Schisma

Este o abatere de la disciplina (regulile) Bisericii, este o ruptură, o desfacere sau o negare a unor principii generale sau particulare. De obicei, schisma, al început, păstrează credinţa iniţială, dar cu timpul intervine şi erezia, şi atunci se naşte o confesiune sau un cult religios. Schisma simplă poate fi tolerată în sânul unei Biserici.

Nici Biserica Răsăriteană şi nici Biserica Apuseană n-au fost scutite de partide şi schisme. Deţine recordul Marea schismă între Biserica Constantinopolului şi Biserica Romei, concretizată prin anateme reciproce, în 1054 d. Hr. Anatema a fost ridicată prin îndelungată chibzuinţă de către Patriarhul Atenagora al Constantinopolului şi Papa Paul VI, la 7 decembrie 1965. Cu toată înlăturarea formală a schismei, consecinţele ei continuă încă, dar nădăjduim că vor fi rezolvate prin dialogul dintre ortodoxie şi catolicism.

Şi în Biserica Ortodoxă Română s-au semnalat cazuri de schismă şi de toleranţă, cazuri în parte rezolvate: asociaţii, neascultări (Vladimireşti), adunări (Petrache Lupu de la Mglavit) etc. şi cazuri în curs de rezolvare: Mişcarea stilistă sau gruparea de la Slătioara (Jud. Suceava); Oastea Domnului sau ceata de cântăreţi din afara Bisericii, Biserica Greco-Catolică etc.

Secta

Ce sunt sectele ? Ce se înţelege prin cult ? Pentru a trata acest subiect este important să ţinem cont de dificultatea care există cu privire la concepte, definiţii şi terminologii.

Termenii sectă şi cult sunt destul de dispreţuitori şi par să implice o judecată mai curând negativă. Pot fi preferaţi termeni mai neutri, cum ar fi noi mişcări religioase, noi grupări religioase. Este greu  să definim aceste noi mişcări sau grupări, deosebindu-le de Biserici şi de comunităţi eclesiale sau de mişcări legitime în cadrul unei Biserici. Este util să distingem, în primul rând, sectele de origine creştină de cele ce au apărut din alte religii sau dintr-un anumit umanism. Nu în ultimul rând, problema devine mai delicată atunci când este vorba de a deosebi aceste secte de origine creştină, de biserici, comunităţi eclesiale sau de mişcări legitime în cadrul Bisericilor. Această ultimă deosebire este însă foarte importantă. Erezia şi secta sunt două cuvinte prin care, de-a lungul istoriei sale, Biserica a numit pe cei rupţi de la dreapta credinţă.
 “Secta – spunea Jean-Francois Wayer – este celălalt. Nimănui nu-i place să poarte această etichetă pusă de societate şi Bisericile oficiale unor grupuri religioase minoritare, în pofida voinţei lor. Având o conotaţie vădit peiorativă, denumirea de sectă a fost întotdeauna un mijloc de excludere a unor credinţe din categoria căilor religioase respectabile. Căci secta aminteşte de absurditate doctrinară, de fanatism, interdicţie…sectarism”
.

Spiritul sectar, adică o atitudine de intoleranţă unită cu un prozelitism agresiv, nu este în mod necesar constitutiv unei secte şi, în orice caz nu este suficient pentru a o caracteriza. Un spirit de acest gen se poate întâlni şi în grupuri de credincioşi ce aparţin unor Biserici sau comunităţi eclesiale. Aceste grupări creştine marcate de un spirit sectar pot căpăta o atitudine mai concretă, printr-o aprofundare a formării lor şi prin contacte cu alţi creştini. Pot deci să progreseze spre o atitudine mai eclesială.

Criteriu de deosebire între secte de origine creştină şi Biserici sau comunităţi eclesiale ar putea fi găsit mai curând în izvorul doctrinal al acestor grupări. Ne referim, de exemplu, la cei care asociază Bibliei cărţi revelate, alte mesaje profetice sau la cei care suprimă din Biblie unele din cărţile sale, ori îi alterează în mod radical conţinutul
. “Din motive practice, un cult sau o sectă sunt uneori definite ca orice grupare religioasă, care are o viziune specifică şi proprie lumii, ce derivă din învăţăturile uneia dintre principalele religii ale lumii, fără a fi identică cu aceasta. Luăm în consideraţie aici grupările speciale care sunt văzute de obicei ca o ameninţare la libertatea oamenilor şi la societate în general; aceste culte şi secte sunt descrise şi prin aceea că ele au anumit număr de comportamente specifice, comune lor. În structura lor sunt de cele mai multe ori autoritare, recurg la o anumită spălare a creierului şi la un control mental; practică o impunere colectivă şi inspiră sentimente de vină şi de teamă etc.”
.

Aşadar, secta este o grupare de creduli sui-generis nemulţumiţi de confesiunea sau cultul lor şi a căror doctrină este pseudo-filosofică sau eretică. Fenomenul sectar este comun mai ales mişcărilor socio - religioase. De obicei, sectarii, fiind cuprinşi de o psihoză specifică negativiştilor, refuză nu numai adevărul originar, ci creează şi fantezii religioase, apelând la mijloace empirice obscurantiste şi devenind fanatici.

Secta este în afara legii şi periculoasă societăţii şi moralei publice. Ea are aspecte sociale specifice grupului şi se manifestă prin crime organizate şi acte ce depăşesc cugetarea. În general, adepţii sectelor sunt indivizi deplasaţi, mistici bolnăvicioşi, bolnavi psihic sau posedaţi ereditar, patologic. Aceştia găsesc în sectă locul manifestării nebuniei lor religioase.

Secta, aşa cum am mai arătat, se naşte şi se dezvoltă într-o societate nedreaptă, bolnavă, în situaţii de revoltă socială, într-o lume interpolă, dezechilibrată, într-o obşte stresată atât de munca istovitoare, de fals şi minciuni, de spectrul apocaliptic, politic şi mai ales eshatologic.

Secta refuză dezvăluirea doctrinei şi inşii captaţi sunt ţinuţi în teroare şi ameninţări cu uciderea. Cultul sectei este crima premeditată în grup, în familii sau pentru anumiţi indivizi şi de aici numirea de secte sinucigaşe. Adepţii sectelor sunt greu de recuperat pentru Biserică şi societate.

Gruparea anarhică

Este o comunitate de credincioşi aparţinând unui cult sau unei Biserici care nu este de acord cu unele practici sau iniţiază ceva nou. Asemenea grupări au existat şi apar în toate cultele (creştine şi necreştine), fie din cauza slujitorilor, fie din cauza abuzului conducerii cultului. La început, asemenea grupări sunt paşnice, apoi se izolează sau se asociază cu altele, alcătuind o comunitate sau federaţie.

Pericolul apare atunci când aceste grupări anarhice intră în legătură cu sectele sau devin aceste grupări ele însele pepiniera sectanţilor. Datoria fiecărui creştin este de a stinge acest focar şi a lua măsurile necesare în vederea lichidării cauzelor apariţiei anarhiei.

Comunitatea dizidentă

Este un grup de credincioşi care au aparţinut uni cult sau unor ceremonii care au avut loc în altă epocă istorică şi pe care unii le socotesc depăşite. De obicei, asemenea comunităţi sunt susţinute, ca de fapt toate sectele, de adepţi din afara graniţelor ţării. Aceste comunităţi sunt extremiste şi exclusiviste (tineri sau bătrâni, bărbaţi sau femei).

Organizaţii religioase violente

Sunt acele grupări de adepţi sectari care urmăresc să şantajeze sau să ucidă o persoană sau un grup ce nu este de acord cu noile organizaţii. Membrii acestora, cu toate că nu-şi dezvăluie numele, sunt recrutaţi dintre recidiviştii şi recunoscuţi tâlhari, ocnaşi, puşcăriaşi, din indivizi fără scrupule, din inşi debusolaţi şi din criminali notorii. Aceste grupări sunt susţinute şi finanţate de organizaţii teroriste ce urmăresc tulburarea cultelor religioase, Bisericilor şi naţiunilor şi doresc să frâneze mersul istoric, real, progresiv al societăţii. Se înţelege că, în afara celor de mai sus, sunt încă multe altele, dar, din fericire, nu este nevoie să le facem cunoscute, fenomenul lipsind deocamdată din ţara noastră.

Culte recunoscute  

Nu vom încerca a vorbi în acest curs despre Stat în concepţia Bisericii noastre Ortodoxe, pentru că aceasta este cuprinsă în cadrul unui curs aparte între lecţiile din cursul anului.

Ceea ce am voit să menţionez este faptul că din multe puncte de vedere Statul este necesar. În cazul nostru dacă Statul ar lăsa orice denominaţiune sectară să-şi exercite în voie libera învăţătură în practica ei situaţia ar deveni alarmant. De ce? Pentru că astăzi după atâtea şi atâtea împărţiri ale sectelor, după atâtea şi atâtea înstrăinări de la adevăr, s-a ajuns la stări cu adevărat primejdioase atât în ceea ce priveşte învăţătura cât şi punerea în practică a acestor învăţături din partea unor secte. Nu amintim alt caz decât al “Sectei Sinucigaşe”, titlul unei cărţi ce relatează atrocităţile comise de şeful sectei care a otrăvit forţat aproape 900 de persoane apoi s-a sinucis şi el.

Ar putea Statul să stea pasiv în faţa unor astfel de realităţi crude?

Datorită acestui fapt în ţara noastră sunt recunoscute numai 14 culte de către sta. Acestea sunt:

1. Biserica Ortodoxă Română

2. Biserica Romano-Catolică

3. Biserica Reformată

4. Biserica Evanghelică C.A.

5. Biserica Evanghelică S.P.

6. Biserica Unitariană

7. Biserica Armeană

8. Creştinii de rit vechi

9. Baptiştii

10.  Adventiştii de ziua a 7-a 

11.  Creştinii după Evanghelie 

12.  Penticostalii

13.  Mozaismul

14.  Musulmanii

Nu sunt interzise de către statul nostru nici următoarele culte:

1. Martorii lui Iehova

2. Nazareii

3. Stundiştii

4. Tudoriştii

5. Teosofii

6. Spiritiştii

7. Inochentiştii

8. Molocamii

9. Fuhobrocţii

10.  Clâştii

11.  Răscolnicii

12.  Stiliştii

13.  Adventiştii reformişti

14.  Spiriţii

15.  Săcerătorii

16.  Prezentiştii

În Constituţia ţării sunt incluse articole privitoare la libertatea religioasă dacă această libertate nu atentează la buna ordine publică, aşa cum am enunţat în cazul diferitelor secte.

Am mai putea adăuga şi următoarea lămurire privind Statul. Mijloacele prin care Statul îşi aplică legile sunt altele decât metodele de educare a creştinilor de către Biserică. Dacă Statul nu ar folosi astfel de metode, de multe ori viaţa în comunitate ar fi de neconceput Dacă nu ar fi reţinuţi de către Stat atâţia făcători de rele ce atentează la viaţa oamenilor, atunci viaţa membrilor comunităţii ar fi în primejdie. Deci Statul este neapărat necesar.

Cauzele ivirii sectelor

Câteva izvoare ale fenomenului sectar
1. Neînţelegerea Vechiului Testament prin împlinirea Noului Testament, rămânerea la ceremonii depăşite, sau Noul Testament este considerat o îngrămădire de cărţi fără logică, fără importanţă în credinţă;

folosirea cărţilor apocrife drept inspiraţie şi cu autoritate (Evanghelia lui Toma, Apocalipsa lui Pavel etc.).

2. Împlinirea nereuşită a culturii cu religia, sau contrazicerea “religiei” cu filozofia din care a purces pretenţia unor cercuri religioase de “a corecta” texte ale Bibliei sau de a decreta noi principii religioase “nedescoperite” de Iisus Hristos;

adaptarea unor reguli, formule sau teorii, unele pretins ştiinţifice (vechi sau noi) cu explicarea “Cuvântului” lui Dumnezeu – practica terapeutica a nazireilor şi chiar, mai recent teoriile geocentrismului, rezultatele astronomice etc.

3. Justificarea credinţei de către secte prin diferite doctrine filozofice: idealismul platonic, gnosticismul, sofismul, epicureismul, neoplatonismul, categoriile de gândire aristotelice, universaliile sau mai recent teoriile tomiste şi neotomiste, curente “teologice” moderne, practici spiritiste şi justificările teozofice, mişcările religioase scientiste, teorii nihiliste ale disperaţilor secolului şi multe altele.

4. Unele rezultate sau explicaţii ştiinţifice  speculate şi denaturate de creatorii de religii sau “aleşi şi profeţii” timpurilor.

5. Necunoaşterea tainelor vieţii şi disperarea în faţa morţii.

Sunt şi alte surse ale sectelor şi grupărilor anarhice. Aceste au apărut ca şi ciupercile după ploaie în medii dezechilibrate social şi stresate psihic. Nu înţeleg pactul strămoşesc şi refuză sa-l înlăture prin botezul cu apă şi Duh Sfânt (In. 3, 3). Mai mult, starea de păcat susţine religia naturii – evoluată sau statică - : animismul, toteismul, fetişismul, şamanismul, idolatria şi zeităţile de tot felul, pe când, “cercetarea adevărului” (Mat. 7, 7) luminează mintea, înlătură frica de fenomenele naturii, trezeşte conştiinţa omului, îl determina la curăţie, îl reintegrează în har, cu alte cuvinte devine un fiu al Împărăţiei lui Dumnezeu. “Dumnezeu este iubire” (I Ioan 4, 8) şi nu crede nimeni în El din frică (II Tim. 1, 7) sau necunoaştere: “Dumnezeu este lumină” (In. 3, 19 şi 1, 5).


În concluzie “nebunia” religioasă, cum zice psalmistul, duce la nihilism (Ps. 2, 10): erezia este frica minciunii (In. 8, 44) şi dacă nu ar fi mândria nu am avea sectanţi (Fericitul Augustin).


Dacă mintea întunecată de păcat a dus la religia naturii, sectele, grupările anarhice, organizaţiile religioase violente duc la obscuratism, la victime ale misticismului bolnăvicios.

“Cauzele relativului lor succes sunt în mod evident multiple şi pot fi indicate la diferite nivele. Înainte de toate sunt acele nevoi şi aspiraţii pe care un individ consideră că nu le poate satisface în propria Biserică; apoi sunt acele tehnici ale sectelor de racolare şi de formare; în sfârşit, mai există motive ce nu au legătură cu apartenenţa la o Biserică sau la noile grupări: interesele economice, interesele sau presiunile politice, simpla curiozitate etc.”

Deci sunt enumerate mai multe cauze ale ivirii sectelor ele decurg din una şi aceeaşi cauză: păcatul cel cu multe nuanţe. Nu este uşor să sesizezi aceste nuanţe de multe ori subtile mai ales cele ce izvodesc din partea păcatului mândriei.

“O analiză a acestor motive se poate face numai în cadrul contextului atât de special în care ele apar. Cu toate acestea, rezultatele unei analize generale pot să identifice şi, de fapt, identifică o gamă de motive particulare care, în practică, se revelează a fi cu adevărat universale. Interdependenţa crescută în lumea contemporană poate fi una din cauzele acestei universalităţi. Fenomenul pare să fie simptomatic pentru structurile depersonalizatoare ale societăţii de azi – create în Occident şi exportate pe scară largă în restul lumii – care creează multiple situaţii de criză atât la nivel individual, cât şi social. Aceste situaţii de criză revelează nevoi diferite, aspiraţii şi probleme care necesită, fiecare în parte, răspunsuri concrete adecvate. Sectele pretind că au şi dau răspunsuri; o fac pe plan afectiv şi, în acelaşi timp, pe plan intelectual, răspunzând de multe ori la nevoile afective în aşa măsură, încât întunecă facultăţile intelectuale. Aceste nevoi şi aceste aspiraţii de bază se pot descrie ca tot atâtea expresii ale căutării umane de integrare şi de armonie, de participare şi de realizare la toate nivelele existenţei şi experienţei umane. Ele reprezintă, în egală măsură, încercări de a ajunge la o căutare umană a adevărului şi semnificaţiei, la căutarea acelor valori constitutive care, în anumite epoci ale istoriei – atât colective, cât şi individuale – par să se fi ascuns, distrus sau rătăcit pentru acele persoane descurajate de o schimbare rapidă, de un stress accentuat, de teamă, etc.”.

“Cauzele apariţiei sectelor:

1. Căutarea apartenenţei (sensul de comunitate)

Structura multor comunităţi a fost distrusă; modurile tradiţionale de viaţă s-au pierdut; familiile sunt despărţite; oamenii se simt dezrădăcinaţi şi singuri. De aici se naşte o nevoie de apartenenţă. Iată termenii folosiţi în răspunsuri: apartenenţă, iubire, comunitate, comunicare, căldură, raport, grijă, suport, prietenie, afectivitate, fraternitate, ajutor, solidaritate, întâlnire, dialog, consolare, acceptare, înţelegere, participare, apropiere, reciprocitate, a sta împreună, împăcare, toleranţă, rădăcini, siguranţă, refugiu, protecţie, mântuire, adăpost, cămin.

2. Căutarea unor răspunsuri.

În situaţiile complexe şi confuze există în mod evident o căutare a unor răspunsuri şi soluţii. Sectele par să ofere: răspunsuri simple, frumoase şi prompte la întrebări şi situaţii complicate; versiuni simplificate şi parţiale despre adevăruri şi valori tradiţionale; o teologie pragmatică, o teologie a succesului, o teologie sincretistă propusă ca şi nouă revelaţie; un adevăr nou pentru acele persoane care adesea cunosc puţin vechiul adevăr; directive foarte clare; referinţa la o superioritate morală; dovezi cu privire la elemente supranaturale: glossolalia, transa, medium, profeţii, posedare etc.

3. Căutarea de integrare

Mulţi par să nu se mai regăsească pe ei înşişi, nici pe ceilalţi, nici propria cultură, nici propriul ambient. Experimentează o ruptură. Au suferit traume din partea părinţilor sau a profesorilor, a Bisericii sau societăţii. Se simt excluşi. Vor să aibă o viziune religioasă care să armonizeze totul şi pe toţi; un cult care să dea spaţiu trupului şi sufletului, participării, spontaneităţii şi creativităţii. Vor să fie vindecaţi, inclusiv trupeşte. Termenii folosiţi în răspunsuri: vindecare, integritate, integrare, armonie, pace, împăcare, spontaneitate, creativitate, participare. Sectele par să ofere: o experienţă religioasă satisfăcătoare; pun accentul pe mântuire, pe convertire; lasă loc pentru senzaţii şi emoţii, pentru spontaneitate; vindecare fizică şi spirituală; un ajutor pentru problema drogurilor şi a alcoolului; un anumit raport cu viaţa.

4. Căutarea unei identităţi culturale

Acest aspect este legat de cel de sus. În numeroase ţări din lumea a treia societatea însăşi se află într-o puternică separare de valorile culturale şi sociale (şi religioase) tradiţionale; la fel se întâmplă şi cu credincioşii. Principalii termeni folosiţi în răspunsuri sunt: inculturare, alienare, modernizare. Sectele par să ofere: un spaţiu amplu acordat moştenirii regio-culturale tradiţionale spontaneităţii, participării; un stil de rugăciune şi de predicare strâns legat de caracteristicile şi aspiraţiile persoanelor.

5. Nevoia de a fi recunoscut, de a fi cineva special

Persoanele au nevoie de a ieşi din anonimat, de a-şi construi  o identitate, de a simţi că sunt, într-un fel sau altul, speciale şi nu doar un număr sau un membru fără chip din mulţime. În marile parohii sau grupări, raporturile administrative şi clericalismul lasă puţin spaţiu pentru ca fiecare persoană să se apropie în mod individual şi cu situaţia sa personală. Termenii folosiţi în răspunsuri: stimă de sine, afirmare, posibilitate, raporturi noi cu, participare. Sectele par să ofere: o anumită grijă faşă de individ; posibilităţi egale de slujire şi răspundere, de participare, de exprimare; o posibilitate de a-şi dezvolta propriul potenţial; ocazia de a face parte dintr-un grup de elită.

6. Căutarea de transcendenţă

Este nevoie spirituală foarte profundă, o motivaţie inspirată de căutare a ceva în spatele a ceea ce este evident, imediat, controlabil, material. Se caută un răspuns la întrebările ultime ale vieţii; ceva ce poate schimba propria existenţă într-un mod semnificativ. Această căutare revelează un sens al misterului, al misteriosului; o preocupare pentru ceea ce trebuie să vină; un interes pentru mesianism şi profetism. Adesea persoanele în cauză nu sunt descurajate de o insistenţă pe problemele morale care li se pare unilaterală sau de aspectele instituţionale ale Bisericii. Termenii folosiţi: transcendenţă, sacru, mister, mistică, meditaţie, celebrare, adorare, adevăr, credinţă, spiritualitate, semnificaţie, scop, valori, simboluri, rugăciune, libertate, trezire, convingere. Sectele par să ofere: Biblia şi o educaţie biblică; un sens al mântuirii; darurile Duhului; meditaţie; realizare spirituală. Anumite grupuri oferă nu numai posibilitatea de a exprima şi a aprofunda întrebările ultime într-un context social protejat, dar inclusiv un limbaj şi concepte pentru a o face, precum şi un sistem de răspunsuri clare şi relativ lipsite de ambiguităţi.

7. Nevoia de o direcţie spirituală

Poate că există o lipsă de ajutor din partea părinţilor în familiile celor ce sunt în căutare, sau o lipsă de direcţiune, de răbdare, de angajare personală din partea responsabililor Bisericii sau a educatorilor. Termeni folosiţi în răspunsuri: direcţiune, devoţiune, angajare, afirmare, autoritate, guru. Sectele par să ofere: direcţiune sau orientare din partea unor capi harismatici. Persoana maestrului, a şefului, a unui guru desfăşoară un rol important în a-i uni pe discipoli. Câteodată nu există numai o supunere, ci o devoţiune apropare isterică faţă de un cap spiritual influent (mesia, profet, guru).

8. Nevoia de a avea o viziune

Lumea  de azi este o lume interdependentă, formată din ostilitate şi conflict, din violenţă şi teama de distrugere. Persoanele se simt neliniştite în faţa viitorului; adesea sunt disperate, fără ajutor şi fără putere. Caută semne de speranţă, un mod de a ieşi din aceste situaţii. Unii au dorinţa, uneori vagă, de a îmbunătăţi lumea. Sectele par să ofere: o nouă viziune cu privire la sine, la omenire, la istorie, la cosmos. Promit începutul unei noi epoci, a unei noi ere.

9. Nevoia de a participa, de a se angaja

Acest aspect se leagă strâns de cel precedent. Mulţi dintre aceia care sunt în căutare nu simt numai nevoia de a avea o viziune a societăţii mondiale actuale şi a viitorului; vor totodată să ia parte la decizii, la previziuni, la realizări. Sectele par să ofere: o misiune concretă pentru o lume mai bună, o invitaţie la o dăruire totală, o participare la mai multe niveluri.”


A. Alte cauze ale răspândirii sectelor

După cursul de Îndrumări misionare a P. S. Ioan al Oradiei, printre cauzele ivirii sectelor sunt enumerate 4 şi anume:

1. Spiritul luciferic (mândria)

2. Liberul arbitru

3. Pofta de câştig

4. Simplitatea doctrinei şi a cultului

1. Spiritul luciferic. Păcatul acesta al mândriei este unul dintre cele mai mari păcate după învăţătura Sfinţilor Părinţi. Trebuie depusă o serioasă străduinţă pentru a ajunge să-l recunoşti, a ajunge să-l potoleşti pentru ca să ajungi la porţile smereniei. Oricum, în convertirile cultelor neoprotestante nu se observă o asemenea serioasă strădanie şi se trece imediat la propovăduire. O astfel de propovăduire uneori este fundamentală pe atmosferele mândriei. Ori cum mândria duce la slăbirea comuniunii cu Biserica, cu învăţătura ei dreaptă care se fundamentează pe adâncul smereniei, contrar mândriei. Exemple biblice de mândrie întâlnim mereu. E destul să ne gândim la cei de lângă crucea Mântuitorului, care lipsiţi de duhul smereniei, au rămas lipsiţi şi de duhul milei. Stăpâniţi de mânia răzbunătoare mereu strigau:  “Răstigneşte-l! Răstigneşte-l pe El!”.

Mântuitorul a dat dovadă în toată viaţa Sa, de la naşterea într-un grajd şi până la răstignire, de un adânc duh al smereniei. El ne-a învăţat că: “Dumnezeu celor mândri le stă împotrivă iar celor smeriţi le dă har.” (I Pt. 5, 5). A lăudat pe cei smeriţi ca femeia cananeancă, pe sutaşul care venea pentru sluga sa şi chiar şi pe tâlharul de pe cruce. Pentru cei mândri a lăsat avertismentul. “Vameşii şi păcătoasele mai înaintea voastră în ceruri” (Mat. 21, 31).

Deci duhul mândriei are tendinţa separatismului, a singurătăţii, a egoismului şi mai ales a preţuirii de sine şi a înjosirii altora, ceea ce duce la lipsa de comuniune în familie şi societate.

În cazul nostru cei cuprinşi de un aşa duh, încearcă a explica texte din Sfintele Scripturi după capul lor, neţinând cont nici de biserică, păstrătoare Sfintei Scripturi nici de adânca explicaţie a textelor scripturistice, întreprinse de Sfinţii Părinţi ai Bisericii, pentru că nu-i lasă mândria lor. Este explicabil că mândria devine una din cauzele principale care duce la ivirea sectelor atunci când aceasta pune stăpânire pe fiinţa noastră, constatând şi noi atâtea neorânduieli ale păcatului mândriei, se cade a lupta serios contra lui spre a întări comuniunea cu Dumnezeu, cu biserica şi cu semenii întru adâncul smereniei şi al iubirii.

2. Liberul arbitru. În ce constă pericolul liberului arbitru? Dumnezeu ne-a acordat această libertate de alege dar intervine şi puterea ispitei care folosindu-se de această libertate reuşeşte uneori să-l convingă pe om să aleagă pe cele rele în locul celor bune şi astfel liberul arbitru va fi rău folosit. Exemple avem destule începând de la protopărinţii noştri şi până în zilele noastre, fapt pentru care această libertate va fi şi responsabilă, adică avem liberul arbitru, dar Dumnezeu ne va face răspunzători de felul cum l-am folosit. Poate înţelegem mai bine de ce Sfinţii Părinţi ai bisericii au ţinut aşa de mult la valoarea dreptei judecăţi, considerând-o una din virtuţile cele mai principale.

Ori cum, liberul arbitru este atacat de una sau “întreitele valori ale păcatelor”, folosul lui se transformă în nepăcat sau chiar mare pagubă. Cum protestanţii nu iau în serios luptele duhovniceşti, este aşadar, explicabil ca liberul arbitru să fie spre marea lor pagubă. În ce ar consta această mare pagubă? În aceea că explicarea textelor Sfintelor Scripturi se va face cu tendinţă, cu tendinţe influenţate de puterea patimilor şi păcatelor. Când ne gândim la trudele marilor asceţi şi duhovnici pentru apărarea şi folosirea roditoare a liberului arbitru, înţelegem mai bine neseriozitatea cu care acest liber arbitru este folosit de către neoprotestanţi.

Aşa se ajunge la o folosire primejdioasă a liberului arbitru şi nu folositoare. Această constatare ne duce şi pe noi la o atenţionare şi anume: dacă Dumnezeu ne-a înzestrat cu această libertate, se cade a o folosi spre binele nostru, deliberând pentru ceea ce este adevărat şi folositor şi ziditor şi nu pentru ceea ce este păgubitor şi distrugător.

Să luptăm pentru a ne dobândi o dreaptă judecată ca să folosim bine liberul arbitru, dat nouă ca un dar din partea lui Dumnezeu.

3. Pofta de câştig. Printre răsturnările de valori întâlnim şi pe aceea de a valorifica propovăduirea pentru unele lucruri vremelnice, precum este banul. Uneori puternic este lipită fiinţa omului de această ispită a banului, a poftei de câştig.

Întâlnim exemple multe de acest fel în paginile Sfintei Scripturi, ne oprim doar la două: Iuda Iscarioteanul şi Simon Magul. Pentru Iuda Iscarioteanul banul a valorat prin ispită mai mult decât însuţi Mântuitorul nostru. Rămâne peste veacuri un dureros exemplu.

Simon Magul este un alt exemplu negativ, deşi botezat de Sfântul Apostol Filip, pofta pentru bani rămâne clocotitoare şi când vede minunile săvârşite de Sfinţii Apostoli, gândul lui se îndreaptă nu spre mărirea lui Dumnezeu “care a dat aşa o putere oamenilor”, nici spre bucuria că atâţia semeni sunt ajutaţi să scape din suferinţă, ci spre gândul necurat de a-şi agonisi prin darul vindecărilor arginţii nesăturării.

Deseori sub propovăduire se ascunde acest dor de câştig urât, încât propovăduirea nu e pornită din “inimă curată, cuget bun şi credinţă nefăţarnică” (I Tim. 1, 5), cum înţelegea Sfântul Apostol Pavel propovăduirea. Valuta primează cuvântului lui Dumnezeu; pofta de câştig, dorului de mântuire.

Să rămânem în dreapta credinţă şi să o cultivăm, socotind-o ca pe cel mai mare câştig, dincolo de orice poftă plinită.

4. Simplitatea doctrinei şi a cultului. Adâncimea doctrinei Bisericii, precum şi a cultului ei sunt mai greu de pătruns, mai ales că atât doctrina cât şi cele exprimate prin cult au în vedere cărarea nu uşor de străbătut spre mântuire. Exprimarea doctrinei prin cult privind mântuirea, duce la concluzia că mântuirea cere adevărate jertfe din partea omului, după cuvântul Sfântului Chiril al Alexandriei: “La Dumnezeu nu putem intra decât în stare de jertfă”. De ce? Pentru că şi mântuirea noastră s-a adus cu multe jertfe din partea Mântuitorului, culminând cu marea jertfă a răstignirii. 

Ori, cum fiinţa noastră umană are o puternică înclinare spre comoditate, reiese limpede că angajarea pe calea jertfelor este de multe ori inacceptabilă.

Cultele neoprotestante în doctrina lor despre mântuire sunt lipsite de o doctrină de angajament jertfitor. Cu alte cuvinte văd uşor de străbătut drumul ce duce la mântuire, propovăduiesc o mântuire uşoară, o lipsă de angajament din partea omului, lăsând în seama lui Dumnezeu toată mântuirea noastră.

Acest fapt convine fiinţei mele înclinată spre comoditate şi aderă mai lesne ca om spre o doctrină mai puţin acrivistă spre mântuire decât spre una care cere mari jertfe şi sacrificii. 

B. Cauzele răspândirii cultelor neoprotestante

Printre cauzele răspândirii cultelor neoprotestante sunt amintite 

1. Ignoranţa creştinilor ortodocşi şi a ierarhiei (slab pregătită teologic)

2. Specularea scăderilor morale şi religioase ale creştinilor şi ale ierarhiei 

3. Fanatismul religios

4. Material de colportaj ieftin

1. În ce priveşte ignoranţa creştinilor ortodocşi şi a ierarhiei, ea nu va consta numai în lipsa de cunoaştere a doctrinei ei şi în aplicarea ei practică în viaţa de toate zilele. Luând în considerare această cauză, trebuie spus că aici cultele neoprotestante nu au o pregătire mai serioasă teologică. Simplul fapt că sunt cititori mai râvnitori ai Sfintei Scripturi nu-i poate include în starea de oameni bine pregătiţi teologic. Din contră, o citire a celei mai grele cărţi – Sf. Scriptură şi o îndrăzneală de a o interpreta ”sui generis”, duce de cele mai multe ori la mari greşeli de interpretare şi totodată la aplicări practice greşite a acestor interpretări. 

Pentru creştinul ortodox care nu este aşa de râvnitor cititor al Sfintei Scripturi, dar un cercetător al sfintelor slujbe ale bisericii, nu-i rămâne străină cunoaşterea Sfintei Scripturi şi nici o cunoaştere teologică. De ce? Pentru că în cadrul cultului ortodox textele Sfintei Scripturi ocupă un loc de prim ordin, începând cu laudele şi sfârşind cu sfânta liturghie. Mai mult, aceste texte biblice din cadrul cultului sunt interpretate autentic în exegeza lor, fapt pentru care creştinul ortodox nu cunoaşte numai textele Sfintei Scripturi, dar şi interpretarea lor sănătoasă şi ca urmare şi practicarea acestor interpretări va fi mai aproape de adevăr decât a cultelor neoprotestante.

Iar în ce priveşte pregătirea teologică, departe de noi gândul că ar avea credincioşii acestor culte o mai bună pregătire decât a credincioşilor ortodocşi, cade a râvni pentru traducerea în practică a textelor sfinte, pentru o pregătire teologică cât mai integrală a membrilor Bisericii. 

2. Specularea scăderilor morale şi religioase a creştinilor şi ierarhiei. În rugăciunea de dezlegare de la înmormântare se spune că “nimenea nu este fără de păcat” sau şi mai adânc în concret “chipul slavei tale celei negrăite sunt măcar deşi port rănile păcatelor” Reiese dar că de când a fost  lumea şi va fi, omul a fost supus slăbiciunilor. Aceasta nu înseamnă că el îşi pierde de tot demnitatea de om, mai ales dacă nu ajunge robit patimilor.

În faţa acestei realităţi se pune o întrebare: care s-ar cădea să fie atitudinea noastră de creştini adevăraţi faţă de slăbiciunile omeneşti sau mai mult: Au neoprotestanţii o atitudine corectă faţă de aceste slăbiciuni? Să-i urmărim: s-au întâlnit în viaţa lor vremelnică cu tot felul de slăbiciuni ale oamenilor, dar nu le-au de râs, nu au rămas la o simplă critică a lor, ci a căutat să îi îndrepte, să-i ajute pe cei ce pătimeau să iasă din ele.

Astfel, la întâlnirea cu femeia păcătoasă prinsă în desfrânare, vorbeşte cu atâta duh părintesc: “Femeie, nimenea nu te-a osândit... nici Eu nu te osândesc, mergi în pace.” În întâlnirea cu Iuda Iscarioteanul, are aceeaşi atitudine de înaltă ţinută: “Prietene, cu un sărut vinzi tu pe Fiul Omului?” Nu mai vorbim de dragostea părintească faţă de cei ce l-au răstignit: “Doamne iartă-i pe ei că nu ştiu ce fac.”

Iată doar câteva din atitudinile Mântuitorului faţă de slăbiciunile oamenilor, atitudini ziditoare, părinteşti, nu atitudini critice sau dispreţuitoare. 

Au neoprotestanţii astfel de atitudini faţă de slăbiciunile credincioşilor ortodocşi şi ale ierarhiei?

Să ne străduim a ne asemăna Modelului atât cât este cu putinţă omeneşte ca să fim folositori unii altora, ajutându-ne în slăbiciunile ce ne pasc pe fiecare.

3. Fanatismul religios. Deseori putem face o constatare şi anume: întâlnim situaţii în care se propovăduieşte cuvântul lui Dumnezeu, dar pe un fundal străin de realităţile dumnezeieşti, un fundament de multe ori pătimaş. Într-o astfel de stare, propovăduirea nu mai îndeplineşte ceea ce Sfântul Apostol Pavel cerea ucenicului său Timotei, ca să propovăduiască cuvinte izvorâte din “Inimă curată, cuget bun şi credinţă nefăţarnică”.

Acest fel de a propovădui este fanatic, adică izvorât din inimă pătimaşă, plină mai ales de slavă deşartă şi ambiţii pline de mândrie. Practicarea unei astfel de propovăduiri este departe de propovăduirea autentic creştină şi nu zideşte, ci din contră, scormoneşte părţile negative ale fiinţei umane. O astfel de propovăduire este departe de cea la care ne cheamă Mântuitorul “Cel blând şi smerit cu inima”.

Să ne străduim să nu fim aproape de Dumnezeu cu buzele şi departe de El cu inima, ca să nu devenim nişte fanatici ci oameni cu un sănătos echilibru între buze şi inimă, între cuvânt şi gândul cel de taină al inimii.

4. Material de colportaj ieftin. A folosi mijloace de propagandă în propovăduirea creştină, este inadmisibil. Creştinismul este viaţă şi trebuie mărturisit cu viaţa noastră personală. A folosi banul ca mijloc de propagandă creştină, prin diferite cărţi şi reviste, ilustraţii împărţite gratuit, cu interes meschin, este contrar autenticului creştin. Să fim încredinţaşi că străinii care folosesc astfel de mijloace prin colportaj, nu vreau binele neamului nostru românesc, vorba românească: “Sângele, apă nu se face.”

C.  Metode de combatere 

Printre metodele de combatere, sunt enumerate:

1. Buna pregătire a clerului 

2. Săvârşirea slujbelor după rânduială

3. Cântarea omofonă

4. Ridicarea nivelului moral al credincioşilor 

5. Colportaj

6. Predici omiletice şi catehetice

7. Tact pastoral

1. Buna pregătire a clerului 

Este îndeobşte cunoscută valoarea echilibrului sufletesc din toate punctele de vedere. În privinţa bunei pregătiri a clerului nu se poate pedala pe pregătirea pur ştiinţifică-teologică, pe acea pregătire informativă, neglijându-se buna pregătire de zidire a caracterului moral-creştin, ca să nu se ajungă la extreme şi să întâlneşti un om cu multă ştiinţă teologică fără evlavie sau un evlavios bigot.

Buna pregătire a clerului constă într-o fericită îmbinare a ştiinţei teologice cu evlavia şi a evlaviei cu ştiinţa teologică. Textele biblice ne stau mărturie pentru susţinerea acestei realităţi. Astfel la Mat. 5,19 Mântuitorul spune: “Cel ce va face şi va învăţa, mare se va chema”, deci cuvântul a face primează pe cel “a învăţa. Sfântul Grigore de Nazianz ţine să ne atenţioneze că dacă “vrei să devii teolog vrednic de Dumnezeu, urcă prin vieţuire, dobândeşte curăţenia, păzeşte poruncile, întâi curăţeşte-te pe tine şi apoi te apropie de Cel Curat”.

În privinţa îmbinării ştiinţei teologice cu evlavia, Evragrie Ponticul zice: “Dacă eşti teolog, trebuie să te rogi cu adevărat şi dacă te rogi cu adevărat, eşti teolog”. Să stăruim în buna pregătire teologică pentru întărirea noastră într-un echilibrat caracter moral creştin, ca să devenim folositori păstoriţilor noştri.

2. Săvârşirea slujbelor după rânduială 

Există o tendinţă a persoanei umane spre separatism, spre sectarism. Aceasta se conservă şi în felul cum săvârşim slujbele, mai ales atunci când tindem a modifica diferite rânduieli, cu dorul dea fi mai deosebiţi. Nu e lipsită de oarecare egoism făţarnic această tendinţă. A săvârşi slujba după rânduială, înseamnă a le face aşa cum sunt prescrise în rânduiala cultului bisericii noastre, neadăugând şi neînlăturând ceva din cuprinsul lor.

Dar a săvârşi slujba după rânduială, nu înseamnă numai atât, ci ceva mai mult. Restul unei slujbe în biserică sau la casele credincioşilor este acela de a crea atmosferă duhovnicească. Cultul nostru este în aşa fel construit încât contribuie la crearea unor astfel de atmosfere sfinte. Deci nu rămânem doar la voce, coruri, predici chiar, ci la această preocupare de prezenţe a realităţilor dumnezeieşti în timpul sfintelor slujbe şi atunci săvârşim slujbele după rânduială şi cu un mare folos. De ce? Pentru că în astfel de atmosfere, credinciosul face cunoştinţă cu Taborul îndumnezeit şi implicit cu frumuseţile dumnezeieşti, cunoştinţă mai presus de orice cunoştinţă, satisfacţie mai presus de orice satisfacţie, cu alte cuvinte, fericire. Amintirea acestor trăiri cunoscătoare îl va atrage magnetic la sfintele slujbe, mult superioare prin alcătuirea lor, serviciilor religioase ale neoprotestanţilor.

Dar pentru crearea de atmosfere dumnezeieşti se cere în primul rând transpunerea preotului cu întreaga sa fiinţă în aceste realităţi, fapt nu uşor de împlinit, realizare ce cere o deosebită seriozitate, încordare şi chiar jertfă.

Să stăruim spre realizarea acestor realităţi, dacă dorim să facem slujbele după rânduială şi cu cel mai mare folos.

3. Cântarea în comun. Este o realizare ziditoare acolo unde se practică în autentic evlavie, dar pentru plinirea ei se cer diferite pregătiri. Care? Mai întâi formarea de cântăreţi bisericeşti. Această trebuinţă a cântăreţilor bisericeşti este deficitară. Întâlneşti deseori un cântăreţ bisericesc înaintat în vârstă, cu o slabă dicţie şi o voce slabă. Biserica suferă de aceste pliniri. Ce e de făcut? Preotul este dator să se ocupe de această plinire. Cum? Să aleagă dintre credincioşii săi, bărbaţii mai tineri sau chiar vârstnici, cu evlavie pentru biserică şi cu voce mai bună. Să-i cheme la casa parohială în fiecare duminecă după masă, o oră sau două. Şi vin cu plăcere. Un an să facă glasurile bisericeşti, un an tipicul şi după doi ani vom avea un grup de 3-4 cântăreţi bine instruiţi şi cu dragoste de a lua parte la slujbele bisericeşti şi cu oarecare mulţumire sufletească că au un loc în strana bisericii. Repetând după câţiva ani acest curs, se ajunge la formarea unui număr respectabil de cântăreţi, nemaifiind nevoie ca la slujbele bisericeşti, să apelezi numai la cântăreţul bisericesc. 

Chiar dacă preotul nu este un bun cântăreţ, prin mijloacele tehnice acustice, cum este casetofonul, se pot instrui în mod deosebit aceşti noi cântăreţi

Odată format acest nucleu, cântarea în comun se va instaura în biserică, încât şi femeile şi bărbaţii vor putea cânta după ei şi astfel se va ajunge la cântarea în comun, omofonă. Obişnuindu-se să şi secondeze, armoniile vor fi înălţătoare, mai ales dacă vor fi izvorâte dintr-o inimă sincer credincioasă.

Să nu fim nepăsători faţă de aceste realizări, mai ales că neoprotestanţii se ocupă în mod deosebit de organizarea unor cursuri, de multe ori propagandistice.

4. Ridicarea nivelului moral al credincioşilor. 

Este, cred, cea mai grea întreprindere a preotului în activitatea lui pastorală, dar şi cea mai ducătoare de scop. 

Ce să urmărim? Mai întâi să fim realişti. Nu-i vom putea ridica pe credincioşii noştri pe culmile înalte, atinse de marii sfinţi şi cuvioşi ai bisericii. Să tindem spre ceea ce se poate realiza. Ce? Stăruinţa cea mai puternică trebuie depusă în antrenarea în lupta contra întreitelor valuri ale păcatelor: pofta trupului, pofta ochilor şi trufia vieţii, Acestea, neglijate, îl nenorocesc pe om, împătimindu-l în una sau mai multe din ele şi astfel cum spune vorba românească, îl face “om neom”. Având în faţa ochilor sufletului nostru nu puţine cazuri de astfel de nenorociţi care nenorocesc şi familia şi societatea, să trezim în sufletele credincioşilor noştri, dorul de nepătimire.

Dacă nu vom reuşi să facem din credincioşii noştri sfinţi făcători de minuni, putem să facem din ei credincioşi despătimiţi, oameni cuminţi şi la locul lor, cu frică de Dumnezeu şi ruşine de oameni. Lucrul acesta se realizează desigur în timp şi cu osteneală.

Noi vom fi înţelegători că omul este supus căderilor şi slăbiciunilor omeneşti, dar este cu totul altceva a cădea şi a te împătimi. Pătimaşul este un automatizat în a face răul, un om pierdut, o povară pentru el însuşi, pentru familie şi societate un om pierdut.

Contra acestei primejdii a împătimirii, se cade a lupta preotul cu tot sufletul, pentru a forma nu oameni fără de păcat, dar fără de patimă. Să ne angajăm în această serioasă lucrare în parohie ca la una din cele mai principale lucrări şi ducătoare la scop.

5. Colportaj. Proverbul românesc că “preotul nu are mână de dat” se cade a fi în atenţia preotului, străduindu-se a-l depăşi. Cum? Cu ocazia diferitelor evenimente majore din viaţa credincioşilor ca: Botezul, Cununia, Înmormântarea, preotul trebuie să fie atent prin diferite daruri, neînsemnate la vedere dar semnificative. O cruciuliţă la Botez, o iconiţă la cununie sau o carte de rugăciuni, o înţelegere cu mai multă milostenie la unele cazuri grele de înmormântare, iată doar câteva din daniile preotului faşă de credincioşii săi, fie zis sub formă de colportaj, gratuit dar semnificativ, însă un colportaj serios, sincer dar care va colporta colportajul propagandistic al cultelor neoprotestante, uneori atât de tendenţios.

6. Predici omiletice şi catehetice. Predica în Biserica Ortodoxă face parte integrală din cult, fapt pentru care s-ar cădea să fie la înălţimea cultului. Ori cum cultul prin înţeleapta şi dumnezeiasca alcătuire urmăreşte crearea de atmosfere ziditoare. Se pare că prea mult se pledează uneori numai pe conţinutul predicii şi nu pe atmosferă, duhul cu care este rostită, fundamentul din care izvorăşte. Datorită acestui fapt ea trebuie să fie naturală, de sinceră convingere, ca să trezească în sufletul ascultătorilor aceeaşi convingere. 

După ascultarea unei predici, creştinul să fie pătruns de realităţile dumnezeieşti mântuitoare ca: un duh de sinceră părere de rău, un duh de râvnă în străduinţele de îndreptare ale celor dinlăuntru ale fiinţei, un duh de recunoştinţă şi mulţumire faşă de bunătăţile ce le revarsă Dumnezeu asupra noastră, un duh de dreaptă judecată şi linişte sufletească. Iată doar câteva din realităţile duhovniceşti cu care s-ar cădea să se întoarcă credinciosul acasă după prezenţa sa la sfintele slujbe bisericeşti şi ascultarea predicii.

În privinţa cateheticii şi a predicilor de apărare a dreptei credinţe, contra învăţăturilor eronate ale neoprotestanţilor, preotul trebuie să aibă grijă deosebită să nu pornească aceste predici dintr-un duh de răzvrătire sau chiar dispreţ. Astfel de predici nu rodesc şi apoi, suntem angajaţi într-un climat ecumenist. Totul trebuie să izvorască, aşa precum am mai zis, după Sfântul Apostol Pavel “dintr-o inimă curată, cuget bun şi credinţă nefăţarnică” ( I Tim. 1, 5).

Dacă nu vom ţine cont de aceste îndrumări şi vom ţine predici oarecum răzbunătoare, ne vor judeca chiar şi credincioşii noştri, care vor zice în sinea lor: “Ce are preotul cu aceştia, că şi ei sunt oameni, deci ne vom întâlnii cu corectarea umanistă a poporului, care judecă fără părtinire şi cu mult duh de înţelegere, să ne străduim să fim râvnitori în dreapta credinţă, sub stăpânirea unei sincere înţelepciuni şi în acest duh să şi predicăm.

8. Tactul pastoral

Este ceea ce se spune despre medic în privinţa flerului medical. Tactul pastoral nu este decât acţiune înţeleaptă în orice situaţie. “Ale voastre toate cu dragoste să fie”, zise dumnezeiescul apostol. Şi în privinţa tactului pastoral, s-ar cădea să se ţină cont de această îndrumar. Preotul trebuie să înţeleagă, dacă are tact pastoral, când se cade să fie aspru şi când mai blând, când să vorbească şi când să tac. S-ar părea că tactul pastoral are o analogie ca ceea ce numim noi limpede persistenţă sau pedagogie providenţială. Tactul se cade a fi pedagogic sau să urmărească un scop, folosind metode cu o înţeleaptă pedagogie, atât la sfintele slujbe cât şi la întâlnirile cu credincioşii.

Un exemplu viu, grăitor. Nu zidesc atât de mult îndemnurile (a se feri: de învăţăturile) neoprotestanţilor, nici predicile ţinute contra lor, precum îi apropie vizitele pastorale făcute chiar şi bolnavilor lor. Aceste au darul de a sparge gheaţa unor răceli înstrăinate şi de a stabili o comuniune creştină, nu cu puţin folos în drumul spre apropierea şi unirea bisericilor. Nu este înţelept ca în astfel de vizite la capul bolnavilor, neoprotestanţii să abordeze teme de discuţii pe bază confesională. Această metodă nu ţine de tactul pastoral. Tactul pastoral cere desigur şi un timp al unor experienţe, care timp şi experienţe fundamentează şi maturizează tactul pastoral.

Ca preoţi, să ne străduim ca prin darul lui Dumnezeu şi strădania noastră să ne însuşim cât este posibil o maturizare a tactului pastoral, pentru a avea folos în activitatea pastorală.

Violenţa în cadrul prozelitismului religios


Intrarea într-un nou mileniu de creştinism presupune noi coordonate pentru viitoarea mişcare ecumenică concretizată în dialoguri deschise între vechile biserici surori: Biserica Ortodoxă şi Biserica Romano-catolică, dar nu numai, ci se impune dialogul şi cu protestanţii şi cu demoninaţiunile neoprotestante.


Dialogul presupune o reorientare a teologiei de la poziţia de confruntare între doctrine şi idei, la politica reconcilierii bazată pe dorinţa tuturor creştinilor de a fi una precum Dumnezeu Unul este (In. 17,21).


Dorinţa de unitate a tuturor creştinilor trebuie să fie sprijinită şi de Stat
 prin legile şi actele normative care, imperios necesar, vor aboli orice tentativă de prozelitism şi violenţă dintre Biserici şi culte. “În varianta iniţială a proiectului Legii Cultelor era prevăzut un articol ce interzicea lămurit prozelitismul. Nu preciza mai departe în ce constă prozelitismul, dar era un articol de lege, un pas către normalitate. În proiectul actual nu a fost reluat… şi aceasta în condiţiile în care aproape în toate legile similare din ţările foste comuniste este de găsit un paragraf despre prozelitism şi modalităţile de evitare a acestuia”.


Deşi Mişcarea ecumenică apare în lumea protestantă, conştientă de vidul lăsat de Reformă în doctrina şi spiritualitatea sa, ea a prins contur şi între romano-catolici şi ortodocşi începând cu anul 1920. Indiferent de direcţia dialogului, conştientă de îndemnul Fiului lui Dumnezeu făcut Om, Biserica Ortodoxă este dispusă de a se deschide viitoarelor perspective pe care le deschide întregii creştinătăţi prin  ataşamentul ei faţă de  curentul ecumenic creştin iniţiat de Apus încă de la începutul sec. XX.


Prima şi cea mai mare piedică în vederea apropierii, cunoaşterii şi receptării mesajului ecumenic venit din partea Bisericilor şi cultelor creştine, îl constituie prozelitismul, care nu de puţine ori este însoţit de violenţă. “Prozelitismul confesional se manifestă ca un pericol grav al raporturilor interbisericeşti de azi şi de aceea fenomenul trebuie cunoscut şi combătut ca atare.”

Începutul mileniului trei de creştinism trăieşte epoca unor mari transformări. Este timpul afirmărilor lumii întregi pe planul economic, social, politic, dar şi spiritual. Revoluţia spirituală a noului mileniu se conjugă cu afirmările şi contestările pline de pasiuni şi interese, ideologii contradictorii, răsturnări şi prefaceri, perioadă istorică confruntată cu noi orizonturi ce vor să fie trasate pe linia istoriei omenirii, istorie plină de totalitarism politic şi social, pe alocuri rasism sau naţionalism acerb. Sunt parcă verificate marile frământări şi prefaceri economico-sociale, uneori naţionale, dar parcă vor să fie verificate şi ideologiile din sânul creştinismului. 
Deşi vor să se apropie, Bisericile îşi verifică tezaurul lor doctrinar, se acceptă sau se resping unele pe altele împotrivindu-se, nu numai doctrinar, una celeilalte. Pe acest fundal de criză spirituală, dar şi de dorinţă de unire şi dialog, “prozelitismul este în primul rând provocarea cea mai serioasă la adresa idealului de unitate creştină, a mişcării ecumenice în ansamblu. El a fost din nefericire prezent, cu mult mai înainte de apariţia sectelor de azi în relaţiile dintre Ortodoxie şi catolicism. Modul de acţiune şi de gândire specifice prozelitismului, zelului misionar fără scrupule, exprimă o profundă lipsă de iubire faţă de celălalt”.

Biserica lui Hristos este cea care cuprinde adevărata iubire, iubire cerută mereu de Biserică pentru posibilitatea împărtăşirii comune şi reale de adevăratul Hristos – Cap al ei. Violenţa şi prozelitismul nu au calificat-o niciodată. Iată cum caracteriza Biserica creştină a primelor veacuri Tertulian în Apologeticum: “Noi suntem o societate cu un sentiment religios comun, cu o unitate a disciplinei, cu o legătură comună a speranţei. Ne întâlnim în comunităţi pentru a-L adora pe Dumnezeu în rugăciune, adunându-ne toate forţele în jurul Lui. Asemenea lucrări de dragoste, ca să spun aşa, aşează un semn asupra noastră în ochii unora «Uite, spun ei, cum se iubesc unii pe alţii», în timp ce ceilalţi se urăsc «şi cum sunt gata să moară unii pentru alţii», în timp ce ceilalţi sunt înclinaţi să se omoare unul pentru altul”.

Confruntată cu învăţături false încă de la începuturile ei, Biserica lui Hristos nu a dovedit violenţă faţă de cei care se abăteau de la Adevăr, ci prin canoanele şi anatematismele sale îi excomunica din comunitatea  euharistică. “dacă pe cei cu grave păcate, care nu ştirbeau adevărul lui Hristos, moştenit de la Apostoli, Biserica îi ţinea departe de Sfânta Împărtăşanie numai pentru un timp anumit, pe cei ce ştirbeau adevărul îi excomunica, pentru tot timpul cât rămâneau în erezie”.

În acest sens de mare valoare doctrinară şi apologetică sunt Cele 12 Anatematisme ale Sfântului Chiril al Alexandriei, care, în ciuda ereziei nestoriene, nu promovează violenţa contra adepţilor acesteia, ci dimpotrivă oferă un adevărat exerciţiu de moderaţie teologică încheiat cu anatematizarea celor în cauză. “ Dacă cineva nu recunoaşte că Emanuel este Dumnezeu adevărat şi, prin urmare, că Sfânta Fecioară este theotokos (căci a dat naştere Cuvântului lui Dumnezeu întrupat), să fie anatema”.

Biserica Răsăritului s-a confruntat, dar fără violenţă, cu teoriile teologice ale Apusului, imediat după marea Schismă.  Am putea pomeni faptul că în perioada care începe cu Cruciadele
 şi se întinde până la căderea Imperiului Bizantin, Biserica Răsăritului s-a înstrăinat definitiv de cea a Apusului. Aceasta perioadă este crucială în înţelegerea raporturilor dintre Biserica Ortodoxă şi confesiunile Apusului. Au urmat perioade, de altfel fertile pentru gândirea teologică răsăriteană, de controverse teologice dintre Răsărit şi Apus: conciliile unioniste de la Lyon (1274) şi Ferrara-Florenţa (1439), iar în secolul al XIV-lea disputa isihastă. 

Controversele teologice dintre Răsărit şi Apus nu au fost confundate niciodată cu un prozelitism răuvoitor. “La Colocviul de la Chevetogne despre Misiune, prozelitism şi unitatea creştină (29 august – 2 septembrie 1994), teologul ortodox Nicolas Lossky desluşea resorturile intime ale prozelitismului în aceşti termeni: Prozelitismul este, după mine, înainte de toate o lipsă de ascultare a celui căruia vrem să-i predicăm. În consecinţă, este o lipsă de respect pentru libertatea lui întru Dumnezeu, adică uitarea (conştientă sau inconştientă, voluntară sau involuntară) a faptului că acesta este creat după chipul lui Dumnezeu. Este, în cele din urmă, o lipsă de dragoste, aşa cum este, cel mai adesea, o convingere faptul că adevărul pe care dorim să-l predicăm altora îl posedăm precum un obiect”.

Azi, poate mai mult ca oricând, disputele dintre Biserica Apusului latin de rit bizantin şi Biserica Ortodoxă din România se agravează. Această stare de fapt se  datorează unor factori total exteriori fiinţialităţii Bisericii lui Hristos în sine. Prozelitismul şi violenţa apar unite acolo unde se caută ocuparea cu forţa a locaşurilor de cult foste unite, şi aceasta peste hotărârile Comisiilor mixte de dialog ortodox şi greco-catolic, comisii care încă de la începutul tuturor  lucrărilor lor exclud, de comun acord, orice formă de prozelitism şi violenţă.
 Din acest punct de vedere începutul mileniului III de creştinism în lume nu prea afişează orizonturi senine între cele două Biserici, culturi şi doctrine. 

Cu toate aceste mai avem încă puterea credinţei într-o perspectivă a unităţii creştinilor din Răsărit şi Apus în cadrul mişcării ecumenice fără prozelitism şi violenţă ? Cred că răspunsul cel mai potrivit ni-l oferă un teolog ortodox român ajuns în misiune diplomatică chiar la Sfântul Scaun. “Pe durata misiunii mele diplomatice la Sfântul Scaun, am avut prilejul de a reflecta – dinăuntrul unei solicitante experienţe cotidiene – asupra unor teme pe care, mai demult, le abordasem dintr-o perspectivă strict intelectuală: aşezarea tradiţiei creştine în era postmodernă, relaţia dintre comunitatea credincioasă şi societatea civilă, rostul dialogului ecumenic într-o Europă supusă atâtor, accelerate, prefaceri instituţionale. Am cunoscut în ultimii ani o seamă de personalităţi fidele acestei problematici. Ele m-au convins că întrebările din amintitul registru nu fac deliciile câtorva exaltaţi solitari, ci mai curând agenda unor forţe vii, care pot contribui atât la echilibrul spiritual al Bisericilor europene, cât şi la maturizarea democraţiilor postcomuniste. Din păcate însă, asemenea forţe vii sunt slab reprezentate la noi, unde puterea schismei de la 1054 – vădită în persistenţa separaţiei dintre creştini – continuă să ni se impună ca un fapt deopotrivă inerţial şi descurajant”.


În cadrul lucrărilor Conciliului II Vatican din 21 noiembrie 1964 ţinut sub binecuvântarea Papei Ioan Paul al VI-lea, referitor la capitolul rezervat Ecumenismului se face afirmarea crudă că: “ numai prin Biserica Catolică a lui Christos, care este instrumentul general de mântuire, poate fi dobândită toată plinătatea mijloacelor de mântuire”.


Cu toată atitudinea egocentristă a Conciliului, care nu a pregetat să arate că doar Biserica Romano-catolică deţine adevărul mântuitor şi instrumentele de mântuire, în anii ce au urmat roadele Ecumenismului  dintre cele două Biserici s-au văzut. Astfel s-au format comisii mixte de dialog, au avut loc întâlniri între capii celor două Biserici, şi trebuie amintită în acest sens întâlnirea dintre Patriarhul Ecumenic Atenagora şi Papa Paul al VI-lea, ocazie cu care s-a ridicat anatema dintre cele două biserici, apoi au continuat vizitele Patriarhului Ecumenic Vartolomeu I la Roma şi vizitele altor ierarhi la Sfântul Scaun, ocazie cu care s-au discutat problemele reluării dialogului ortodoxo-catolic pe baza conştiinţei că cele două Biserici au un fond doctrinar aproape comun. 


În calea dialogului trebuie să se ţină seama – după părerea Episcopului De Smedt, părere expusă încă din cadrul primei sesiuni a Conciliului II Vatican, de următoarele lucruri:

 - dialogul necesită cunoaştere aprofundată a doctrinei reciproce

 - să se arate ce omite sau ceea ce e insuficient în învăţătura romano-catolică

 - să se examineze din partea catolicilor dacă nu se află în limbajul catolic forme sau formulări referitoare la credinţă greu de înţeles pentru necatolici.

Ultimul punct de plecare în calea dialogului – propus de catolici -  se pare a fi mai mult decât ridicol, gândindu-ne că referitor la dogma trinitară şi la erezia filiocvistă, apusenii, începând cu Fericitul Augustin au fost deficitari în ceea ce priveşte sensul şi forma termenilor trinitari de ipostas, persoană, fiinţă, substanţă.

Într-un dialog romano-catolic şi ortodox nu se poate pleca numai de la fondul doctrinar comun, dar nici numai de la controversele existente. “Dacă facem abstracţie, sistematic, de convergenţele doctrinare, există pericolul de a adopta atitudini pline de triumfalism şi de a face apel la polemică care a înveninat atâta vreme relaţiile dintre Biserica Răsăritului şi Biserica Apusului. Dar nu ne-am lăsa îmbătaţi, pe de o parte, nici de iluzia unor convergenţe care fac abstracţie de aspectele doctrinare care continuă să ne ţină despărţiţi unii de alţii. Fără să exagerăm diferenţele sau convergenţele am căutat să stabilim adevărul de credinţă al Bisericii nedespărţite. Lucrul acesta nu este imposibil de realizat, dacă se dă dovada de deschidere reciprocă”.

Un dialog ecumenic eficient pleacă întotdeauna de la fondul doctrinar comun al celor două Biserici, Ortodoxă şi Catolică, altfel Mişcarea ecumenică nu poate contribui la refacerea unităţii Bisericii lui Hristos. Biserica Ortodoxă trebuie să impună convingător adevărul revelat integral pe care-l păstrează de la începutul ei. Descoperirea unicului adevăr nu poate duce la învăţături contrastante. Întâlnirile în acest caz între ortodocşi şi catolici, pot avea doar scopul de a-i convinge pe aceştia din urmă că adevărul originar al creştinismului este păstrat în Ortodoxie şi de “ a apropia creştinismul mondial de creştinismul originar, care s-a păstrat în Biserica Ortodoxă”.
 Numai aşa se va realiza un progres al Mişcării ecumeniste prin apropiere între creştini. Această apropiere se va realiza mai întâi între ortodocşi şi catolici, care nu sunt despărţiţi prin deosebiri esenţiale (München 1982).  În ceea ce priveşte relaţiile Bisericii Ortodoxe cu restul lumii creştine, a III-a Conferinţă Panortodoxă Presinodală (Chambesy 1986), independent de valorificarea dialogurilor teologice bilaterale cu anglicanii, cu vechii catolici, cu vechii orientali, cu romano-catolicii, cu luteranii şi cu reformaţii, a adoptat următoarea atitudine eclesiologică: Biserica ortodoxă ca fiind una, sfântă, sobornicească şi apostolică Biserică, are conştiinţa deplină a acestei responsabilităţi pentru unitatea lumii creştine, iar la întrunirea întâistătătorilior Bisericilor Ortodoxe de la Patmos – 26 sept. 1995 – declaraţia comună condamnă orice fanatism naţionalist, care poate să ducă la divizare şi ură între oameni, la alterarea şi dispariţia caracteristicilor culturale şi religioase ale altor popoare de pe pământ şi la încălcarea dreptului sacru al libertăţii şi demnităţii persoanei umane şi al minorităţilor de pretutindeni.

Prozelitism, violenţă şi fanatism religios la grupările eretice şi sectare. 

Erezia şi secta sunt două cuvinte prin care, de-a lungul istoriei sale, Biserica a numit pe cei rupţi de la dreapta credinţă.
 “Secta – spunea Jean-Francois Wayer – este celălalt. Nimănui nu-i place să poarte această etighetă pusă de societate şi Bisericile oficiale unor grupuri religioase minoritare, în pofida voinţei lor. Având o conotaţie vădit peiorativă, denumirea de sectă a fost întotdeauna un mijloc de excludere a unor credinţe din categoria căilor religioase respectabile. Căci secta aminteşte de absurditate doctrinară, de fanatism, interdicţie…sectarism”
.

Sectarismul creştin, bazat pe prozelitism şi violenţă
, s-a născut prin ieşirea din  acea unitate de duh şi răstălmăcirea cuvântului scripturistic. Aşa s-a pierdut unitatea duhului şi s-a deschis calea fărâmiţării înţelesului unitar asupra Sfintei Scripturi. “Una din cauzele istorice care au dus la denaturarea relaţiilor dintre Biserici prin prozelitism a fost aceea că în cursul secolului XIX-lea s-au ivit relaţii încordate prin noile contacte între creştinii din diferite Biserici, în regiuni unde au venit misiuni străine. În unele cazuri, misiunile dirijate spre lumea necreştină s-au trezit activând şi atrăgând de partea lor pe membrii altor Biserici creştine, deja stabilite cu mult înainte în aceste ţări. În alte cazuri, activitatea misionară s-a îndreptat către cei care păreau a fi decăzuţi, sau insuficient evanghelizaţi, dar membrii ai altor Biserici. În diverse perioade au apărut Bisericile libere – care au fost întemeiate în regiuni care anterior erau socotite teritorii exclusive ale Bisericii naţionale sau Biserici de stat. În anii mai recenţi s-au dezvoltat numeric şi ca activitate, diferite grupări religioase chemând la pocăinţă individuală, acestea arătând însă uneori o insuficientă conştiinţă bisericească şi un prea puţin sau total absent interes pentru cooperare cu alţi credincioşi”.
  
Cu toate că sectele promovează violenţa protestatară
, ele nu sunt decât manifestarea aceluiaşi veşnic fenomen sectar, cu aceleaşi urmări şi cu aceleaşi efecte. “Propagatorii acestor secte cutreieră lumea pentru mărirea staulului credulilor, difuzează şi publică statistici şi efective misionare exagerate, concură cu ideologiile secolului, se amestecă în politică, intervin în procese, transportă şi fac trafic de stupefiante, organizează congrese şi conferinţe, pleacă în pelerinaje, dau numiri sectei lor după unele cetăţi sau locuri sfinte, pe unde a propovăduit Mântuitorul, deturnează fonduri, tipăresc bancnote false, fac trafic de valută, imprimă părţi din Biblie, broşuri ziditoare de suflet şi alte îndeletniciri biblice, încât lumea de azi este îngrozită”.

Impuslivitatea sectelor apărute în secolul XX pe scena mondială a fenomenelor religioase se învecinează adesea cu agresivitatea, exprimată în forme dintre cele mai variate, fapt pentru care sunt numite religii sălbatice. Ca grupări dizidente ele nu au nimic cu revelaţia dată de Dumnezeu prin Fiul Său întrupat, Domnul nostru Iisus Hristos, care este Domn al păcii (Is. 9,5), de aceea este de mare folos a înţelege şi a păstra dreapta credinţă ortodoxă, şi de a lua Biserica Sa măsurile ce se impun împotriva ereziilor, schismelor şi sectelor apărute, sau care vor mai apărea, unele foarte virulente în ofensiva lor contra Bisericii Ortodoxe, având în ţinuta lor mereu negativă faţă de societate şi lume, prin dovedirea adevărului unic pe care îl deţine şi-l propovăduieşte spre mântuirea tuturor credincioşilor ei. 

Intrarea într-un nou mileniu de creştinism presupune noi coordonate pentru viitoarea mişcare ecumenică concretizată în dialoguri deschise între vechile biserici surori: Biserica Ortodoxă şi Biserica Romano-catolică, dar nu numai, ci se impune dialogul şi cu protestanţii şi cu demoninaţiunile neoprotestante.


Dialogul presupune o reorientare a teologiei de la poziţia de confruntare între doctrine şi idei, la politica reconcilierii bazată pe dorinţa tuturor creştinilor de a fi una precum Dumnezeu Unul este (In. 17,21).


Impuslivitatea sectelor apărute în secolul XX pe scena mondială a fenomenelor religioase se învecinează adesea cu agresivitatea, exprimată în forme dintre cele mai variate de prozelitism şi violenţă, fapt pentru care sunt numite religii sălbatice. 

Ca grupări dizidente ele nu au nimic cu revelaţia dată de Dumnezeu prin Fiul Său întrupat, Domnul nostru Iisus Hristos, care este Domn al păcii (Is. 9,5), de aceea este de mare folos a înţelege şi a păstra dreapta credinţă ortodoxă, şi de a lua Biserica Sa măsurile ce se impun împotriva ereziilor, schismelor şi sectelor apărute, sau viitoare, unele foarte virulente în ofensiva lor contra Bisericii Ortodoxe, având în ţinuta lor mereu negativă faţă de societate şi lume, prin dovedirea adevărului unic pe care îl deţine şi-l propovăduieşte spre mântuirea tuturor credincioşilor ei. 

Apariţia sectelor în sânul creştinismului

Putem afirma că fenomenul sectar îşi are originea chiar la începutul creştinismului. Începuturile fenomenului sectar le putem socoti încă din timpul lui Simon Magul, care în neştiinţa sa, a încercat să cumpere de la Sfinţii Apostoli "puterea de a împărtăşi Duh Sfânt prin punerea mâinilor "(Fapt. 8,9-24). Fenomenul sectar s-a continuat apoi în cele patru partide din Corint care au luat naştere şi care vor duce apoi la ruperea unităţii Bisericeşti a Corintului. Fenomenul sectar s-a manifestat apoi în "iudaizanţi" sau "iudeo-creştini" care au cerut obligativitatea legii mozaice pentru toţi creştinii.

Această cerere de obligativitate a legii mozaice pentru toţi creştinii poate fi socotită printre primele tendinţe de sectă în creştinismul timpuriu. După "iudaizanţi" apar "neognosticii" care opreau de la căsătorie şi de la mâncarea de carne. Aceste câteva exemple de erezii fac parte din începuturile sectarismului şi sunt pomenite în Sfânta Scriptură, existând chiar din timpul Apostolilor.

După epoca apostolică în creştinism apar alte erezii care vor fi un pericol real pentru Biserică. Aceste erezii apărute în epoca post-apostolică sunt menţionate de istorie, având un răsunet mare în istoria creştinismului. Aşa au fost gnosticii care au apărut în secolul II d. Hr., arienii secolul III d. Hr. Au urmat apoi nestorianismul, macedonianismul, apolinarismul. Fenomenul sectar a culminat în secolul VIII-IX d. Hr., prin apariţia iconoclasmului, care a dus o luptă puternica împotriva icoanelor, atentând totodată şi la cultul Bisericii Ortodoxe. Triumful ortodoxiei din 843 d. Hr. asupra iconoclasmului nu a putut opri formele de manifestare ale sectarismului din contră, sectarismul se manifesta mai departe fiind una din cauzele care a produs schisma cea mare a Bisericii.

În secolul XVI sectarismul culminează cu o nouă reformă produsă de Luther care a fost pista de lansare a tuturor sectelor.

Principiile date de iniţiatorii reformei: Luther, Calvin, Malachton sunt până astăzi un nesecat izvor de apă rea pentru noi şi noi erezii.

Secolele următore sunt secolele destinate ştiinţei şi tehnicii, dar acum apar primii "prooroci mincinoşi" şi primii sectari în adevăratul sens al cuvântului care susţin că numai religia pe care o propovăduiesc ei este cea dreaptă şi numai prin această învăţătură a lor, individul se poate mântui. Apusul este scena apariţiei acestor rătăciţi influenţaţi de puterea capitalismului şi a burgheziei. Dorinţa de îmbogăţire, necunoaşterea învăţăturii Bisericii creştine, lipsa preoţilor sau decăderea lor morală sunt numai câteva din cauzele care au dus la apariţia fenomenului sectar în Biserică Ortodoxa. Cu toate că, în apus aceste secte nu s-au localizat au căutat teren în altă parte ajungând până la noi, unde se pare că au prins rădăcini destul de adânci.

Chiar şi fără apariţia Reformei în Răsăritul Ortodox tot ar fi existat secte. În Răsărit nu au fost reforme religioase, dar sectele au apărut. Diferenţa dintre apariţia sectelor în Răsărit şi apariţia lor în Apus constă în faptul următor: cele din Apus au apărut din nemulţumirile faţa de rigorismul Bisericii Apusene, iar cele din Răsărit din libertatea prea mare dată de Biserica Răsăritului.
Împărţirea sectelor după caracteristicile lor principale

După doctrina şi caracteristicile lor principale sectele se împart în: secte raţionaliste, filozofice, mistice. După locul apariţiei, adică sectele apărute într-un anumit teritoriu ele se împart în: secte străine şi secte autohtone.


Secte raţionaliste


La fel ca întreaga reformă din care s-au născut sectele raţionaliste acordă încredere Sfintei Scripturi, excluzând Sfânta Tradiţie şi toate învăţaturile care aparent nu îşi au temei în Sfânta Scriptură. Referitor la înţelegerea Sfintei Scripturi, fac din raţiune criteriul absolut exclusiv. Deci la neoprotestanţi raţiunea este criteriul adevărului relevat. Aceste secte raţionaliste admit ca învăţătura revelaţia şi viaţa creştina dar subordonate raţiunii îşi socotesc totuşi credinţa ca singura condiţie subiectivă pentru mântuire, adică nu recunosc faptele bune. Aceste secte raţionaliste sunt: baptiştii, penticostalii, adventiştii, creştinii după Evanghelie, reformiştii, nazarinenii, studenţii în Biblie şi secerătorii.


Sectele filozofice


Aceste secte fac din învăţătura lui Dumnezeu o filozofie sui generis, iar pentru acest fapt acestor sectari li se mai spune “înţelepţi divini”. Tendinţa acestor secte este de a ajunge la progres în cunoaşterea lui Dumnezeu prin conlucrarea următorilor factori: cultura, ştiinţa şi religie subordonându-le pe acestea filozofiei. Aceste secte acordă prioritate şi predominanţa filozofiei. Dintre aceste secte menţionăm doar câteva: teosofii, spiritiştii şi înţelepţii lui Dumnezeu.


Sectele mistice


Se numesc mistice sectele care se formează dintr-un habotnicism religios, neadmiţând nici o schimbare în cult şi nici o modernizare în ceea ce priveşte cultul vechi. Adepţii acestor secte mistice văd în schimbările ce se aduc cultului o atingere de credinţa care va atrage după sine pedepse mari. Aceste secte sunt: inochentiştii, studiştii, lipovenii, scapeţii, molocanii etc.


Credincioşii Bisericii trebuie să se ferească de asemenea descreieraţi mistici care de-a lungul istoriei au produs sminteala în popor şi nelinişte în obştea umană.

Sectele autohtone


Se numesc secte autohtone pentru că au luat naştere pe teritoriul actual al României. Ele sunt autohtone dar cu mari influenţe externe. Amintim din aceste secte autohtone următoarele: tudoriştii, pocăiţii cu cruce, trifiştii (Iosif Trifa) şi stiliştii.

Sectele sataniste sau organizaţii teroriste

De la război rece, la crime “sacre”. Dacă Dumnezeu a fost izolat, negat, mistificat şi apoi dat morţii de către unii teologi; dacă Hristos a fost înlocuit şi substituit “cu noi mesia”, dacă îngerii stau în fraţi şi fecioare, dacă Maica Domnului s-a “reîncarnat” în noua Eva, iar sfinţii pământeni (mormonii) au reapărut cine a mai rămas “neidentificat” din lumea de dincolo? Satan cu întreaga sa ierarhie! Şi iată ca forţele întunericului au început să iasă la lumina soarelui dar mai ales a lunii; Leviatan, Belzebul, Satan, Lucifer, “legiuni” de îngeri negrii apar într-o lume prea religioasă, o lume interpolă, plină de curiozităţii şi avidă de senzaţii. Forţa răului a îmbrăcat hlamida cavalerilor tunetului care nu-şi mai încrucişează săbiile sau pistoalele pentru presupusa onoare ci sunt organizaţi în bande şi gangsteri, încât oamenii cinstiţi nu ştiu unde să mai reclame sau ce “lepădări să mai citească”.


Astăzi, ca niciodată, exorcismele şi alungarea diavolului sunt utilizate, dar nu în Biserica lui Hristos pentru “îmbrăcarea omului nou”, ci în cercuri ale organizaţiilor teroriste şi revanşarde care au pretenţia că pot instaura “pacea sufletească” prin genocid. Organizaţiile teroriste religioase nu dispun de nici un regulament, nu au legi, nici morală ci doar deviza: “cine nu-i cu noi este împotriva noastră, este duşman, trebuie sa dispară!”.


Aceste grupări sau comunităţi religioase demonice atacă tot ceea ce este mai nobil: cinstea, dreptatea, adevărul, sfinţenia, semănând şi lăsând în urma lor groaza şi nelinişte. Fiara apocaliptică nu mai are semnul 666 ci zvastica, cornul ei reprezentând fascismul sub toate nuanţele. Crucea nu mai este semnul răscumpărării, ci un altar pentru “mulţumire” că au fost ucişi negrii, apărători ai drepturilor omului sau unii predicatorii ai egalităţii.


Dealurile şi preriile pe care şi prin care zburdau odinioară miei, ciurde, mânji au rămas pustii şi la răscrucea nopţii apare “focul sacru” mistuind o uriaşa cruce (luminând costumele conice pe care se vede scris KKK!) după o “înflăcărată” predică despre “dreptatea celor avuţi”.


O întreagă reţea de informaţii este pusă în serviciul nihilismului. Cele mai moderne mijloace audio-vizuale sunt captate de aceşti “portari ai iadului”. Unii cercetătorii arată că numărul de crime – afară de pruncucideri săvârşite de aceşti monştrii fanatici – depăşesc suma de multe milioane. Alt semnal de alarmă! Şi mai grav, organizaţiile teroriste au o reţea internaţională şi atacă în numele răului, sub diferite forme: Biserica verde, brigăzi roşii, leul albastru, războinicii regelui Hristos, sau simple numiri având acelaşi scop: panică, distrugere, disperare!


Multe din aceste organizaţii îşi iau numele de “Biserică” pentru a putea înlătura privirile legiuitorului şi încă îşi însuşesc titulaturi bizare.  

Pătrundere sectelor în România şi câteva izvoare ale fenomenului sectar


După apariţia lor în lumea capitalista, după constituirea lor ca organizaţii şi asociaţiuni religioase, sectele au tins spre expansiune. Patria lor de apariţie este America. De aici, sectele se extind în aproape toate ţările lumii dar la sfârşitul secolului XVII şi începutul secolului XVIII expansiunea lor nu atinsese încă cote maxime. Secolul XX poate fi socotit pe bună dreptate un secol sectar. În expansiunea lor spre Europa, majoritatea sectelor fac primul popas în Germania, unde îşi găsesc un teren prielnic pentru a se dezvolta, o populaţie cu o credinţă destul de slabă şi nu prea ştiutoare în cele ale dreptei credinţe. De aici vor cuprinde mai târziu foarte uşor întreaga Europă.


La Hamburg, baptiştii, adventiştii, penticostalii şi creştinii după Evanghelie şi alţii îşi întemeiază un cartier general de unde vor monopoliza mai apoi tot continentul Europei.


În România primele semne ale apariţiei le au baptiştii pe la anul 1883; cultul baptist fiind adus în ţara noastră de predicatorii străini. Adventismul îşi face apariţia în România în 1870 tot printr-un predicator străin. Martorii lui Iehova apar în ţara noastră în anul 1910 prin propaganda unui român care părăsise ţara şi îşi renegase poporul. Penticostalii pătrund la fel ca şi martorii lui Iehova. Tot un român aduce în 1905 primele învăţături ale creştinilor după Evanghelie. Seceratorii, nazarienii patrund în România tot la începutul secolului XX printr-un neamţ şi un ungur. Sectele mistice sunt aduse în ţara noastră de ruşi, care datorită  frământărilor religioase din Rusia secolului al XVIII-lea au găsit refugiu în Moldova şi Ţara Româneasca. Sectele filozofice pătrund în România datorită unor spirite aventuriere care s-au lăsat influenţate de această filozofie sectară pe care o credeau mai presus de învăţătura Bisericii Ortodoxe. Sectele de acum “moderne” şi cu “credinţa nouă” au acelaşi arbore genealogic: minciuna, falsitatea, dezordinea, ruptura şi chiar crima, deoarece stăpânul lor “dintr-un început a fost ucigaş de oameni” (In. 8, 44). De aceea tot arsenalul răului îşi are originea în stăpânitorul întunericului cel mai dinafară. (Mat. 8, 12 şi Apoc. 20, 10).


Toate curentele raţionaliste, mistice care au pătruns în ţara noastră şi în sânul Bisericii, contestând adevărul evanghelic nu sunt altceva decât palete ale aceleiaşi forţe ale vrăşmaşului. Mulţii dintre reprezentanţii lor fac uz de aşa zisa “libertate religioasă”. Această libertate însă pentru a fi recunoscută, are nevoie de garanţii şi cea mai sigură garanţie nu este alta decât adevărul: “…numai adevărul vă va face liberi…” (In. 8, 32).


Sectele au apărut sau mai bine zis pătrund la noi în ţară acolo unde frica şi teroarea stăpânesc pe om, se înmulţesc înainte de catastrofe, cum a fost cazul războaielor mondiale şi se regrupează în timp de pace “profeţind” sau “indicând ce va fi mâine”. De aceea majoritatea sectelor au în doctrina lor spectrul “mileniului” şi adepţii forţatei Parusi justifică “programarea” venirii Domnului prin Biblie.

Câteva izvoare ale fenomenului sectar

- neînţelegerea Vechiului Testament prin împlinirea Noului Testament, rămânerea la ceremonii depăşite, sau Noul Testament este considerat o îngrămădire de cărţi fără logică, fără importanţă în credinţă;

- folosirea cărţilor apocrife drept inspiraţie şi cu autoritate (Evanghelia lui Toma, Apocalipsa lui Pavel etc.);

- împlinirea nereuşită a culturii cu religia, sau contrazicerea “religiei” cu filozofia din care a purces pretenţia unor cercuri religioase de “a corecta” texte ale Bibliei sau de a decreta noi principii religioase “nedescoperite” de Iisus Hristos;

- adaptarea unor reguli, formule sau teorii, unele pretins ştiinţifice (vechi sau noi) cu explicarea “Cuvântului” lui Dumnezeu – practica terapeutica a nazireilor şi chiar, mai recent teoriile geocentrismului, rezultatele astronomice etc.;

- justificarea credinţei de către secte prin diferite doctrine filozofice: idealismul platonic, gnosticismul, sofismul, epicureismul, neoplatonismul, categoriile de gândire aristotelice, universalele  teorii tomiste şi neo-tomiste, curente “teologice” moderne, practici spiritiste şi justificările teozofice, mişcările religioase scientiste, teorii nihiliste ale disperaţilor secolului şi multe altele;

- unele rezultate sau explicaţii ştiinţifice  speculate şi denaturate de creatorii de religii sau “aleşi şi profeţii” timpurilor;

· necunoaşterea tainelor vieţii şi disperarea în faţa morţii.

Sunt şi alte surse ale sectelor şi grupărilor anarhice. Aceste au apărut ca şi ciupercile după ploaie în medii dezechilibrate social şi stresate psihic. Nu înţeleg pactul strămoşesc şi refuză sa-l înlăture prin botezul cu apă şi Duh Sfânt (In. 3, 3). Mai mult, starea de păcat susţine religia naturii – evoluată sau statică - : animismul, totemismul, fetişismul, şamanismul, idolatria şi zeităţile de tot felul, pe când, “cercetarea adevărului” (Mat. 7, 7) luminează mintea, înlătură frica de fenomenele naturii, trezeşte conştiinţa omului, îl determina la curăţie, îl reintegrează în har, cu alte cuvinte devine un fiu al Împărăţiei lui Dumnezeu. “Dumnezeu este iubire” (I In. 4, 8) şi nu crede nimeni în El din frică (II Tim. 1, 7) sau necunoaştere: “Dumnezeu este lumină” (In. 3, 19 şi 1, 5).


În concluzie “nebunia” religioasa, cum zice psalmistul, duce la nihilism (Ps. 2, 10): erezia este frica minciunii (In. 8, 44) şi dacă nu ar fi mândria nu am avea sectanţi (Fericitul Augustin).


Dacă mintea întunecată de păcat a dus la religia naturii, sectele, grupările anarhice, organizaţiile religioase violente duc la obscuratism, la victime ale misticismului bolnăvicios.

Regimul juridic al cultelor din România şi situaţia generală până la 1948 şi după 1948


Înainte de 23 august 1944 cultele religioase din ţara noastră au avut un regim general care era oglinda stărilor social-politice de atunci. Constituţia din 1866 cu modificările ei ulterioare, în special cele din 1923 declară solemn în articolul 22 că “practicarea oricărui cult din România este liberă şi garantată în cuprinsul statului român. Regimul general al cultelor din 1928 şi codul penal vorbeau de existenţa în concepţia juridică a statului român a unor delicte contra cultelor”.


Dincolo de această strălucire de suprafaţă se făceau discriminări care anulează aproape complet spiritul liberalist enunţat în Constituţia din 1923. 


O primă discriminare se face în Constituţia din 1923 în legea pentru organizarea Biserici Ortodoxe Române din 1925 şi în legea pentru regimul general al cultelor din 1928. În toate aceste legi se arată ca Biserica Ortodoxa Română “este dominanta în stat” iar Biserica Greco-Catolică este socotită un “cult românesc naţional” cu întâietate fată de celelalte culte. Articolul 21 din legea pentru regimul general al cultelor din 1928 precizează că alături de Biserica Ortodoxă sunt recunoscute următoarele culte pe care le numeşte culte istorice: cultul evanghelic luteran, cultul unitarian, cultul armeno-gregorin, cultul mozaic şi cultul mohamedan. Pentru celelalte culte religioase, legea rezervă denumirea de “asociaţiuni religioase”.


O decizie a Ministerului cultelor din 1933 ocupându-se de “asociaţiunile religioase” în înţelesul de culte minore le împarte în două categorii: “culte îngăduite” şi “culte prohibite” ceea ce spune îndeajuns despre atitudinea statului român din trecut faţă de culte.


Aceste fapte parcă nu au fost suficiente. Peste discriminările arătate s-a insinuat şi spiritul iezuit, care a creat o nouă şi subtila discriminare prin concordat pe care a izbutit să-l impună statului român cu complicitatea politicienilor vremii. Concordatul a favorizat atât de mult Biserica Catolică în raport cu celelalte culte precum şi acţiunea dăunătoare Statului român şi Bisericii Ortodoxe.


În 1933 guvernul naţional ţărănist da o decizie prin care asociaţiunile religioase sunt interzise, iar cele admise ca adventiştii, baptiştii şi creştinii după evanghelie sunt supuse unor restricţii la care nu au fost supuse niciodată până atunci. Decizia din 1933 este aplicată şi de către guvernul liberal care nu o găseşte suficientă iar atunci guvernul lui Antonescu vine cu o noua decizie prin care se întâlnesc şi se agravează măsurile anterioare. Executarea acestor măsuri este dată în grija poliţiei. Odată cu instaurarea domniei lui Carol al II-lea această condiţie este ridicată la rang de principiu de guvernare. 


Printr-un decret de lege din august 1942 se modifică legea pentru regimul general al cultelor. Prin această modificare se stabileşte că puterea executivă poate să ia orice măsură în probleme religioase. Tot prin această modificare se stabileşte că, autorizaţia de funcţionare pentru asociaţiile religioase se dă sau se retrage de Ministerul Cultelor fără nici o motivare.


După 23 august 1944 atmosfera şi situaţiile se schimbă. Primul guvern care vine la conducere este un guvern de colaborare cu aşa numitele partide istorice. Elementul democratic din sânul acestui partid şi a celor ce vor urma adoptă o altă atitudine din punct de vedere religios. Poporul român care cerea demult libertate cere acum libertate şi în domeniul religios. Apar acum noi reforme religioase ca de exemplu: la 31 octombrie 1943 este desfiinţată “centrala evreilor”; la 1 noiembrie 1944 este recunoscut cultul baptist.


Alte culte se constituie în asociaţiuni religioase ca “martorii lui Iehova”. Anul 1947 se prezintă astfel cu o viaţă cultică cuprinsă în statul român. Această situaţie a adus şi o mişcare în cadrul Bisericii Române: deschiderea ei spre mişcarea ecumenică.


Unii creştini de astăzi – şi chiar Biserici membre în una sau în toate organizaţiile ecumenice importante din contemporaneitate – consideră ecumenismul o nouă formă, evolutivă a creştinismului “modern”. Asemenea concepţie este periculoasa atât pentru Biserica Lui Hristos cât şi pentru oricare dintre organizaţiile creştine care doresc sincer unirea lor cu alţii sau prin alţii şi se străduiesc împreună spre unitatea în credinţă. Ecumenismul local nu este o încercare sau o descoperire nouă de a ieşi din impas, ci mai degrabă o forma de convieţuire de înţelegere a Bisericilor dintr-o ţară sau alta în vederea acţiunii comune spre un ideal dacă nu religios măcar unu raţional de linişte, de împăcare, colaborare a cultelor sau religiilor respective.


Acest fel de ecumenism este mai vechi decât creştinismul, dovadă: religiile Indiei totdeauna au colaborat între ele; religiile Chinei diferite în doctrină s-au unit pentru unitatea morală de aceeaşi cugetare ceea ce a dat naştere unei civilizaţii de milenii.


După perioada persecuţiilor şi mai ales după Edictul de la Milano (313), ecumenismul ia forma respectului reciproc în faţa legii care apară libertatea religioasa şi dreptul ei de manifestare. Iată un salt deosebit al stabilităţii ecumenismului.


Aşadar, ecumenismul nu este o descoperire a timpurilor noastre, ci o dezvelire a noilor forme de convieţuire, o cale bătătorită de toate popoarele cu civilizaţii înalte şi cu diferite religii. Ecumenismul este cultivat cu un grad înalt de cultură şi civilizaţie, de aceea i se caută originea i se cercetează şi i se arată perspectivele, este recunoscut de legile statelor şi înscris în tratate sau convenţii internaţionale.

BAPTISMUL

Noi consideraţii asupra misionarismului baptist

Pentru a înţelege demersul misionar al Bisericilor baptiste
, şi în mod deosebit în relaţia lor cu unitatea Trupului lui Hristos, este fără îndoială necesar de a  începe printr-un scurt apel la istoria acestei credinţe şi a convingerilor fundamentale ale acestor Biserici. Este necesar, de asemenea, de a preciza imensa majoritate a Bisericilor evanghelice în Apus, zis la modul general evanghelice, care sunt practic Biserici baptiste – chiar dacă nu le vom preciza numele tuturor fracţiunilor dizidente, totuşi e nevoie de a indica marea familie confesională baptistă care numără, la nivel mondial, 45 de milioane de credincioşi baptişti practicanţi şi care se regăseşte sub numele de Alianţa Baptistă Mondială.

Bisericile baptiste au apărut în anul 1611 în cadrul curentului radical al Reformei anglicane, cunoscute sub numele de independente. O speţă din cadrul acestui curent reformist s-a auto-intitulat puritanism, curent care a trecut în continentul european sub influenţa radicală de tip calvinist. Aşadar, la Amsterdam întâlnim comunităţile menoniţilor, provenite din rândul anabaptiştilor pacifişti încă din secolul XVI.

Apărută în Biserica Catolică, ca răspuns la accentuatul proces de decădere morală al acesteia, Reforma va marca un punct de cotitură bine conturat în istoria bisericească şi socială. Începând cu John Wycliff, Martin Luther, Zwingli, Jean Calvin, ea va furniza lumii o întreagă pleiadă de reformatori, de deformatori şi alte categorii de lupi ce au încercat şi încearcă în continuare să sfâşie Trupul lui Hristos, fiecare revendicându-şi proprietatea inconteastabilă asupra capului.

Învăţând din plin Sola Scriptura, preluată din Reformă, ei caută să se identifice cu Bisericile nou-testamentare. Comunităţile baptiste sunt alcătuite din persoane care au răspuns chemării Evangheliei. Fiecare membru al Bisericii a trăit o experienţă personală de pocăinţă şi de credinţă şi a depus propriul angajament în faţa lui Hristos botezându-se (sau rebotezându-se). Fiecare Biserică locală deţine o deplină autonomie şi nu este izolată de celelalte comunităţi (există comuniune şi cooperare).

Intrarea în aceste Biserici se face prin botezul prin afundare, fiind acceptate doar persoanele care sunt capabile de mărturisirea directă a credinţei lor. Trecerea la baptism este aşezată pe seama harului divin şi pe iniţiativa lui Dumnezeu, tradiţia baptistă insistând asupra importanţei pe care îl are răspunsul dat iniţiativei divine de către viitorul membru (iniţiativa divină este considerată dar al lui Dumnezeu). Este vorba de o experienţă personală a iertării, a eliberării şi a relaţiei cu Dumnezeu: Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh. 

Zelul pentru evanghelizare vine, în mare parte, din voinţa de a se face părtaş unui nou mod de viaţă, din dorinţa de a da răspuns personal la credinţa insuflată de Dumnezeu (accentul cade exclusiv pe graţia universală, pe sacramentalism, pe greutatea instituţiei eclesiastice sau a tradiţiilor considerate capabile de a reamplasa prezenţa şi acţiunea Duhului Sfânt.

Având la început ca temei o realitate socială, fenomenul de rupere s-a aplicat apoi şi aspectului religios. Abandonând toate aspectele cultice şi mistice ale creştinismului, reformatorii n-au făcut altceva decât să pună piatra de temelie pentru toate "bisericile" noi apărute. Dreptul fiecărui creştin de a interpreta Biblia conform părerii proprii a deschis calea afirmării şi propulsării fenomenului de anarhie sectară.

Din latinescul "sequi-a urma", cuvântul sectă defineşte o grupare dizidentă adunată în jurul unui lider pe care-l urmează însuşindu-şi automat toate principiile acestuia. Noţiunea ar mai putea deriva şi din verbul latin "secare" ce înseamnă "a tăia, a rupe", definind astfel o grupare ce se desprinde din un trunchi originar. 

Max Weber descrie Biserica drept o instituţie menită a oferi mântuirea, iar secta ca un grup contractual. Secta este o asociere liberă de creştini austeri şi conştienţi, care, datorită faptului că se simt cu adevărat renăscuţi, se reunesc, se separă de lume şi se retrag în cercurile lor restrânse
. 

Unii teologi leagă apariţia noţiunii de sectă de scrierile ioaneice, în special Apocalipsa, unde este vorba despre comunitatea întru iubire în jurul lui Iisus Hristos, a izolării de lume şi a aşteptării timpurilor de fericire milenară. Aceste comunităţi nu pot fi decât minoritare dat fiind faptul că apartenenţa la ele postula un ascetism moral viguros şi o sfinţenie personală ce tinde spre desăvârşire.

Cuvântul "erezie", de sorginte greacă, denumeşte în limbaj teologic acelaşi fenomen de rupere - în plan doctrinar - de credinţa Bisericii Încă din primele secole ale creştinismului tendinţa eretică se manifestă cu vădită putere. În contextul în care doctrina nu era încă formulată, interpretările eronate ale Scripturii aveau uneori la origine intenţiile lăudabile. Cu timpul însă, cristalizându-se dogmele, iar credinţa îmbrăcând forme exprimabile prin definiţii, erezia ajunge să se manifeste drept rezultatul neputinţei de a îmbrăţişa expresia deplină a adevărului şi, în consecinţă, limitarea la o parte sau la un singur aspect al acestuia cu pretenţia ca acesta este întregul adevăr
.
Apostolul Pavel arată învederat creştinilor că Biserica nu va fi scutită de dezbinări şi drept aceea îndeamnă stăruitor la păstrarea nealterată a credinţei (Col. 2,8; Gal. 1,6-7; I Cor. 15,1-5; II Tes. 2,9-l2, ş. a.).

În cadrul fenomenului sectar baptismul ocupă un loc bine precizat, făcându-se remarcat la început prin concepţia lui originală despre Botez. Începuturile lui, istoric vorbind, îşi găsesc obârşiile în secolul al XVI-lea, legându-se de numele grupării anabaptiştilor. Aceştia îşi revendicau o origine creştină primară, unii cercetători identificând pe strămoşii lor printre catari, albigenzi catari, donatişti etc.

Prezenţa anabaptiştilor în istorie se leagă de numele lui Thomas Müntzer, renumit reformator, de reformatorii înşişi. Născut în 1948 în localitatea Stoleberg devine un cunoscut erudit teolog catolic. Se face remarcat de asemenea şi prin atitudinea lui ostilă faţă de Arhiepiscopul de Magdeburg. Luând contact cu ideile hiliaste ale lui Ioachim de Calabria, devine un fervent partizan al acestuia, începând să propovăduiască cu mult zel. Deşi adept al lui Martin Luther, se va despărţi de acesta, considerând că Reforma s-a oprit doar la aspectul religios, iar implicaţiile de ordin social sunt neglijate.
În 1520 pleacă la Zwickau unde găseşte un teren propice pentru aprofundarea ideilor hiliaste, mai ales că aceste idei erau foarte răspândite în zonă. Pe lângă acestea el mai propovăduia ideea mântuirii "sola fîde", negând rolul faptelor bune în mântuirea omului, iar - pentru el - Hristos nu a fost decât un simplu om care a murit pe cruce o dată pentru totdeauna.
Conflictul dintre el şi Luther se adânceşte, materializându-se în cuvinte injurioase. Revoluţia lui fiind înfrântă, este decapitat în 1525 în prezenţa principilor reformaţi germani. Deşi avea numai 28 ani el rămâne în istorie ca un veritabil pod peste Reformă al tuturor ereziilor
, mulţi văzând în el o jertfă neoprotestantă şi un martir al furiei lui Luther.

După încă câteva tentative nereuşite de revoluţie, anabaptiştii se regrupează în jurul lui Simmon Menon, preot catolic care va păstra din ideologia mişcării doar aspectele pur religioase. După moartea sa, menoniţii s-au rupt total de viaţa socială.
Forma actuală a baptismului este cunoscută începând cu anul 1611. În Olanda, pastorul puritan John Smith, emigrat din Anglia ia contact cu menoniţii care nu recunoşteau validitatea pedobaptismului. Se autobotează şi îşi câştigă o serie de adepţi. Nu după mult timp însă regretă decizia sa şi încearcă să se reîntoarcă la menoniti. Nu toţi discipolii săi sunt de acord, astfel că se întorc în Anglia sub conducerea lui Thomas Holwys şi întemeiază prima biserică baptistă. Aici sunt persecutaţi, de aceea mulţi se alătură armatelor lui Oliver Cromwell. Ei se vor diviza în curând în Baptiştii generali, adepţi ai doctrinei că Iisus a murit pentru toţi oamenii, şi Baptiştii particulari, adepţi ai concepţiei calvine despre predestinare. În 1791 aceste două grupări se vor reuni.
Cam tot în această perioadă apar în istorie şi baptiştii americani sub conducerea lui Roger Williams, fost pastor puritan, care emigrează în 1631 în America de Nord. înfiinţând secta Baptiştii regulari. Cei 12 membrii iniţiali se botează unul pe altul prin scufundare. Obţin deplină libertate în 1783, odată cu proclamarea Independenţei U. S. A.
Baptiştii americani se vor dezbina şi ei în. numeroase grupări dintre care amintim: Baptiştii menonişti, Baptiştii vechi, Baptiştii liberi, Baptiştii logişti sau de sâmbătă, Baptiştii celor 6 porunci, Baptiştii unitarieni, Baptiştii cufundători, Baptiştii cuvântului etc.

În România apariţia baptiştilor este legată de prozelitismul ungar. Un articol din 1913 semnat de un deputat ungur arată următoarele: E de mare  însemnătate faptul că chestiunea românească poate fi rezolvată în parte cu ajutorul baptismului. Baptismul poate ajunge la cuceriri de necrezut în judeţul Arad,
 În anul 1915, Gyorffi Istvan scria: foloasele  baptismului pentru noi maghiarii sunt incalculabile. Să se lăţească cât se poate de mult, căci el duce pe români la maghiarizare. Autorităţile care împiedică răspândirea lui rebelă păcătuiesc împotriva intereselor naţionale maghiare
. La o conferinţă din Budapesta din 1926, baptiştii au hotărât ca în fiecare an, în prima duminică din februarie să se roage pentru căderea Bisericii Ortodoxe şi triumful baptismului
.                                                                                      
          În 1856 Karl Scharschmit emigrează cu soţia în România şi, în urma umilei activităţi misionare, reuşeşte să întemeieze prima biserică baptistă din ţara noastră. În 1865 germanul Augustin Leibig botează în apele Dâmboviţei mai multe persoane, iar un an mai târziu înfiinţează, în strada Popa Rusu, cel dintâi locaş de închinare baptist care există şi astăzi. În Transilvania prima biserică apare în 1875 la iniţiativa unui croitor ungur, Antal Novak, care va deveni ulterior pastor în Salonta Mare. După primul război mondial bisericile baptiste din Transilvania se adună în Uniunea Comunităţilor Creştine Baptiste, iar în 1921 se înfiinţează şi primul seminar baptist. În noiembrie 1944 Statul Român recunoaşte libertatea de cult a baptiştilor.

          Bisericile baptiştilor sunt constituite dintr-un grup de credincioşi voluntari ce aderă din proprie convingere la credinţa baptistă. Ele sunt organizate în plan local în comunităţi, care la rândul lor sunt incluse în Uniunea Comunităţilor Baptiste din România cu sediul în Bucureşti. Uniunea este condusă de un Comitet ales pe termen de trei ani, compus din cel mult 15 membrii aleşi din delegaţii comunităţilor. Organul suprem al cultului baptist este Congresul compus din delegaţiile comunităţilor. Mai funcţionează pe lângă Seminar şi Casa de pensii organizată în anul 1958; revista cultului este Îndrumătorul creştin baptist.

         În pofida libertăţii de cult de care beneficiază, mulţi dintre baptişti se consideră chemaţi să conţinute opera de propovăduire a cuvântului lui Dumnezeu, încălcând chiar regulile şi legile proprii. Astfel ei susţin un misionarism constant, chiar acerb în unele cazuri, din dorinţa lor de a face cât mai mulţi adepţi. Bineînţeles, noii adepţi trebuie să se lepede de orice apartenenţă la vreun alt grup social, religie şi neam. Toţi sunt fraţi în cadrul poporului baptist
. 

În ciuda sintagmei că fiecare este artizanul propriei mântuiri, baptiştii au grijă să cultive pe copii de mici în spiritul frăţietăţii şi al credinţei intransingente pe care o practică. Noţiunea de baptist nu vădeşte nici o înrudire cu cea de smerenie. Formele conştiinţei sociale sunt anihilate în favoarea unor precepte religioase străine de orice noţiune a iubirii creştine. 

Prozelitismul lor se bazează foarte mult pe ideea de spectacol. Am putea spune că spectacolul este de fapt ideologia baptistă conducătoare. Spectacol în cult, spectacol în doctrină, baptismul caută cu orice preţ atragerea tinerilor acelora pe care cu o falsă indiferenţă îi consideră capabili să discearnă de capul lor înţelesurile adânci ale Sfintei Scripturi.
Imaginea prăfuită a misionarului, cu Biblia sub pelerină, începe să dispară în favoarea mijloacelor tehnicii moderne: casete audio şi video cu predici, concerte, spectacole, toate înfăţişând acea viaţă de fericire şi fraternitate umană ideală. Solemnitatea pe care ei o acordă serviciilor de cult le asigură o creştere a dozei de interes din partea tinerilor. Cea mai subtilă formă de prozelitism rămâne însă ajutorarea celor în nevoi, oferirea de asistenţă medicală şi socială. Desigur, fără vestmântul religios, aceste manifestări ar putea fi o formă de iubire a aproapelui pe care însuşi Mântuitorul o recomandă. În cazul baptiştilor ele se îndepărtează chiar şi de anticul consilium ei auxilium şi rămân doar mijloace de mărire a masei de "credincioşi". Gesturile sensibile, umanitare, excursiile, formaţiile artistice, spectacolele religioase, toate acestea sunt învelişuri care atrag, creează un mediu ambiant, favorizant prozelitismului. Insistenţi, neobosiţi, prozelitiştii baptismali consideră "vânătoarea de suflete" o datorie faţă de Hristos.



Serviciile religioase sunt oficiate în anumite zile ale săptămânii, precum şi la sărbătorile pe care le celebrează: Anul Nou, Boboteaza, Floriile, Paştile, Duminica Tomii, Înălţarea Domnului, Rusaliile şi Crăciunul.
Duminica dimineaţa are loc principalul moment religios cultic structurat astfel: între orele 9 şi 10-ora de studiu biblic în săli separate corespunzând categoriilor de vârstă; urmează apoi ora de '"închinare" în care pastorul îndeamnă pe fiecare să îşi aducă rugăciunea de mulţumire lui Dumnezeu. De remarcat că în afară de mulţumire, baptiştii nu cunosc alt mod de a se ruga nici măcar nu le practică pe cele din Biblie, cum ar fi rugăciunea vameşului, etc. Această încălecare de rugăciuni nu poate fi decât amuzantă şi are rostul nu de a pune accentul pe rugăciunea propriu-zisă, ci de a evita un posibil accident de acest fel. Cel care aude mai bine însă, se opreşte, renunţând în favoarea celuilalt, pentru a asigura o linişte a spiritelor şi a diminua din dezordinea produsă
.
          Ultima oră este dedicată cultului propriu-zis, în care se tâlcuiesc anumite pasaje din Scriptură, se face cunoscut programul săptămânii următoare, iar fraţii sunt rugaţi să se adune în grupuri pentru a face misiune printre "rătăciţi". În timpul săptămânii, mai ales miercuri seara, asistăm la aceeaşi rugăciune spectacol: Asistăm acum la aşa-zisa rugăciune în grupuri, în care, credincioşii se cuprind după mijloc ca la horă, sau ca la  sporturile de echipă, în momentul în care antrenorul echipei solicită Time-out-ul pentru a da indicaţiile cuvenite echipei, şi în această componenţă cei prezenţi, în fiecare grup de această nuanţă, murmură rugăciunea sa, întregind show--ul organizat
.
         Învăţătura de credinţă baptistă nu iese decât foarte puţin din tiparele obişnuite ale protestantismului. Ei au păstrat din învăţătura creştină doar cadrul cel mai larg doctrinar, strecurând interpretările proprii, unele cu o subtilitate de-a dreptul dezarmantă. Scriptura este insuflată de Dumnezeu, Creatorul şi Stăpânitorul Universului, întreit în persoane: Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh. Omul este dihotomic, trup şi suflet, material şi spiritual, şi are liberul arbitru. Căderea în păcat marchează începutul robiei noastre; toţi suntem supuşi păcatului şi prin el murim spiritual. Omul nu poate să-şi îmbunătăţească condiţia sa efemeră prin fapte bune, fiindcă harul mântuitor; se acordă în mod cu totul gratuit. Pentru mântuire sunt necesare numai dorinţa de pocăinţă şi mărturisirea credinţei. Un accent deosebit se pune pe ideea naşterii din nou. Aceasta nu poate avea loc decât printr-un act conştient, voit şi liber al celui ce urmează să renască la o altă viaţă. Totuşi, în concepţia baptistă omul nu are nici un rol în aprofundarea, în trăirea efectivă şi însuşirea harului divin ce se revarsă în sufletul său. Fiinţa umană este aşadar incapabilă să-şi însuşească roadele unui har ce lucrează de unul singur pe temeiul unei credinţe mărturisite cu gura.
          Biserica reprezintă totalitatea credincioşilor din toate timpurile şi locurile, dar nu are aspect văzut, nici ierarhie omenească. Preoţia este universală, nu particulară, fiecare om are dreptul de a mijloci la Dumnezeu pentru el însuşi fără nici un intermediar. Punând astfel omul într-un cadru egocentric, baptismul anulează posibilitatea de a te ruga pentru ceilalţi, de a te mântui prin ceilalţi şi de a-i mântui.
           Noul Testament lasă spre comemorare 2 simboluri: Botezul şi Cina Domnului, care nu sunt Taine. Cel dintâi este rezervat numai adulţilor ce au mărturisit credinţa în Hristos; cel de-ai doilea este simbolul morţii lui Hristos şi comemorează jertfa de pe cruce şi mântuirea noastră. Ea nu are rolul de a ierta păcatele şi cu atât mai puţin rolul ele a-L sălăşlui pe Iisus în inima omului. Duminica este cinstită ca şi zi a învierii. Sfinţii nu au sărbători.
           După moarte sufletul trece printr-o stare intermediară, până la judecata finală unde drepţii vor accede la viaţa veşnică, iar ceilalţi vor merge la chinul veşnic. Cultul morţilor este doar o invenţie, rugăciunile pentru ei nu îşi au rostul fiindcă nu mai pot fi ajutaţi după moarte. Rugăciunea este stare de vorbire directă cu Dumnezeu, de aceea nu necesită cărţi. Sfinţenia se obţine prin lucrarea progresivă a harului în cel salvat.
          În linii generale aceasta este forma de prezentare a doctrinei baptiste. Mai sunt desigur numeroase alte elemente, dar acestea se înscriu în cadrul doctrinar neoprotestant. Accentul în combaterea baptismului este fixat însă în câteva puncte esenţiale prin care ei se deosebesc oarecum de celelalte denominaţiuni creştine. 

Baptiştii mărturisesc că Sfânta Scriptură este singurul izvor nealterat al învăţăturii creştine, singura cea care conţine adevărul revelat şi normele de viaţă creştină autentică. Noul Testament este singura sursă ce oferă mărturii de necontestat asupra vieţii creştine din primele veacuri, iar fiecare creştin, chiar şi cel mai umil, poate şi trebuie să primească Duhul lui Dumnezeu, luminile destinate a-l lumina şi de a-l face să înţeleagă sensul cuvântului divin
. 
Poziţia ortodoxă este fermă: nici un credincios nu poate interpreta singur Biblia fără garanţia Bisericii  ca Stâlp şi temelie a adevărului iar Scriptura nu poate exista în nici un caz fără Sfânta Tradiţie, în  ele sunt lucruri cu anevoie de înţeles, pe care cei neştiutori şi neîntăriţi le răstălmăcesc, ca şi pe celelalte Scripturi, spre a lor pierzare (II Petru 3,16).
      Cealaltă parte a Descoperirii care n-a fost consemnată în Sfânta Scriptură, dar s-a păstrat prin viu grai, constituie un tezaur la fel de preţios ca şi cel al Sfintei Scripturi, ea purtând numele de Sfânta Tradiţie 
.
       Locurile din Scriptură care arată realitatea Tradiţiei, cât şi importanţa sa sunt mai mult decât numeroase. Exemplu: Mat.28, 19-20; Rom. 10,17; II In. l2; 3 In. l3, 14: Fapt. 20, 31; II Tes.2,15; I Tim.6, 20, etc.
         Baptismul nu face altceva decât să aşeze în locul Bisericii omul, în locul smereniei ascultării pune mândria personală. Nici nu e de mirare că există chiar în sânul baptismului peste 13 mişcări dizidente. Mântuitorul a trimis la propovăduire nu toată mulţimea care-L asculta, ci doar pe cei 12 Apostoli, ca unii cărora le era dată puterea de a înţelege Tainele dumnezeieşti. 

Sfântul Apostol Pavel arată Romanilor că nimeni nu poate propovădui dacă nu este trimis de Biserică (Rom. 10,15). Întâmplarea cu famenul etiopian este mai mult decât grăitoare pentru neputinţa omului de a descifra singur adâncul judecăţii lui Dumnezeu. Pentru Sfânta Tradiţie şi pentru interpretarea Bibliei se pot aduce o mulţime de argumente, atât raţionale, cât şi scripturistice şi mai ales din Sfinţii Părinţi. Însă modul cel mai binevenit de a preîntâmpina o discuţie mai mult decât inutilă pe acest tărâm cu un baptist îndărătnic, ni-l oferă părintele Ilarion Felea. Conform opiniei lui, nu noi suntem cei ce trebuie să argumentăm credinţa noastră, pe care ştim de la cine am primit-o, ci sectarul, în speţă baptistul. O conversaţie de acest gen se rezumă la câteva precizări pe care baptistul trebuie să le facă: cine a fost mai întâi Tradiţia sau Biblia? Tradiţia nu a avut nici un rol la alcătuirea Bibliei? Biblia nu mărturiseşte nimic despre Tradiţie? Tot ce a predicat Mântuitorul se găseşte în Biblie? Creştinii cei dintâi au avut Biblia în întregime? Au învăţat din ea fără învăţători? Omul nu poate greşi la interpretarea Bibliei?

Urmând linia  fidelă a  protestantismului,  în  ceea ce priveşte doctrina despre mântuire, baptiştii învaţă că  Dumnezeu a mântuit pe om de păcat si de urmările păcatului prin Iisus Hristos 
. El ne-a răscumpărat prin sângele Său; S-a înălţat la cer şi mijloceşte pentru noi până la sfârşitul veacurilor. În "viziunea baptistă mântuirea îmbracă diferite forme, de la cea mai radicală a predestinării, până la noţiuni de întoarcere, credinţă, regenerare, înfiere, preservare. Ele sunt ierarhizate aleatoriu în funcţie de socotinţa fiecăruia
.                                            
         Pentru ei teoria răscumpărării este cel puţin fantastică şi bizară, după cum afirma baptistul Gill, deşi ei înşişi nu au formulat în linii fără echivoc doctrina despre mântuire. Mai trebuie spus că, bazându-se pe citate biblice ei susţin atât predestinarea, cât şi inutilitatea faptelor bune în procesul mântuirii personale. Pentru predestinare ei aduc textul biblic de la Rom. 8, 28 unde se spune că Dumnezeu Tatăl i-a ales pe cei care vor fi răscumpăraţi ca fiind cei chemaţi după planul Sau
. Predicatorul Spurgeon argumentează această interpretare prin faptul că Dumnezeu, fiind neschimbabil şi iubind pe fiii Săi, pe cei ce îi iubeşte acum i-a iubit din veci. Sfântul Ioan Gură de Aur arată însă că Dumnezeu lucrează în noi nu numai prin dragoste, ci şi pentru virtutea noastră, căci dacă virtuţile nu s-ar cere, atunci toţi oamenii ar trebui să fie mântuiţi, fiindcă Dumnezeu iubeşte pe toţi."

       Sfânta Scriptură arată învederat că toţi oamenii sunt chemaţi la mântuire fără deosebire (I Tim. 2,4), iar Hristos ne este nouă curăţire de păcate şi de ale lumii întregi, iar harul Lui se răsfrânge asupra tuturor oamenilor (I In. 2,3).
Citatul de la Romani se explică mai bine dacă avem în vedere ceea ce îndeamnă Sfântul Apostol Petru: Pentru aceea fraţilor mai vârtos vă nevoiţi, ca să faceţi adeverită chemarea şi alegerea voastră, că acestea făcând nu veţi greşi niciodată  (II Petru 1,10 - a se compara cu Fapt. 7,51; Mat. 25,42; Mat. 10,42).

Susţinerea predestinaţiei i-ar scăpa pe om de răspunderea faptelor sale şi chiar mai mult ne-ar înfăţişa nouă pe Dumnezeu în ipostaza unui zeu păgân neîndurător. Afirmaţia din Deuteronom 30,19 nu lasă însă nici o putinţă de răstălmăcire: Viaţa şi moartea ţi-am pus astăzi înainte şi binecuvântare şi blestem. Alege viaţa ca să trăieşti tu şi urmaşii tăi.
        Învăţătura eronată despre inutilitatea faptelor bune nu rezistă la o cercetare aprofundată. Este de ajuns să opunem citatelor baptiste pe cele care infirmă o asemenea erezie. De exemplu: Rom.3, 28 Căci socotim că prin credinţă se va îndrepta omul, iar nu din faptele legii în lumina versetului Marcu 8, 34, îşi găseşte explicarea în împlinirea poruncilor evanghelice: Cel ce vrea să vină după Mine, să se lepede de sine, să ia crucea sa şi să-Mi urmeze Mie, şi tot astfel Gal. 2,16 la Rom. 8,2; Iacov 12, 14, 17, 19; Rom. 3,24, Efes. 2,8-9 la Efes. 2,10; Mat. 25. 34-35 ş. a.

        În ceea ce priveşte doctrina despre Biserică, după cum zice pr. Ilarion Felea, aceasta este cât se poate de suspectă, fiindcă se vorbeşte despre "bisericile lui Hristos". Baptiştii recunosc o biserică spirituală şi una socială; însă ei afirmă că Iisus are pe pământ biserici,  grupări locale libere şi autonome sub  singura călăuzire a  lui  Hristos,  fără căpetenii văzute. Nu recunosc preoţia  şi ierarhia,  ci  au doar doi   slujbaşi  pentru comunitate: păstorii şi diaconii, care sunt "hirotoniţi". Membrii comunităţii se primesc prin vot după un examen prealabil al credinţei, apoi se botează. Tot prin vot se exclud şi membrii care se fac vinovaţi de abateri grave.

         Aceste concepţii sunt total străine de învăţătura ortodoxă şi de spiritul Bibliei. "Au doară S-a împărţit Hristos?" se întreabă Sfanţul Apostol Pa vel. Iisus Hristos nu a întemeiat decât o singură Biserică (Mat. 16,18) şi El este chiar Piatra cea din capul unghiului. Nu există altă temelie (I Cor. 3,11) iar trupul lui Hristos care este Biserica nu este o metaforă. Au existat într-adevăr comunităţi locale, dar cu independenţă administrativă, supunându-se Sinodului în orice problemă de credinţă (Fapt. 15). Mântuitorul S-a rugat ca toţi să fie una, o singură Biserică, un singur trup eclesial, un singur Domn, o credinţă şi un Botez. 
         Pe de altă parte, niciodată Biserica nu a fost lipsită de căpetenii văzute sau de ierarhie. Istoric vorbind nu există nici o îndoială. Iisus alege 12 Apostoli cărora le încredinţează să propovăduiască tainele împărăţiei. (In. 15,16; Mat. 28,19). Vechiul Testament arată instituirea preoţiei levitice, ce a prefigurat preoţia veşnică a lui Hristos, "după rânduiala lui Melchisedec", fără început şi fără sfârşit. Cu precădere epistolele pauline arată diferenţierea clară a preoţilor şi episcopilor de ceilalţi credincioşi (I Tim.4,14: Evr. 13, 7, 17: Efes. 4,11-12; II Tim. 4.2; I Cor. 4,15 etc).

Baptiştii aduc însă argumente privitoare la preoţia universală: I Petru 2,6-9; Apoc. l,6; 5,l0. Aceste fragmente nu dau însă dreptul fiecărui creştin de a fi "păstor", după cum nu dau dreptul oricui să fie "împărăţie", căci atunci n-ar mai avea asupra cui împărăţi. Potrivit Ieş. 19,5-6, tot poporul iudeu era preoţie împărătească, dar numai seminţiei leviţilor i se acordă preoţia sacramentală (Ieş. 29, 9, 29). Împlinirea preoţiei, adică desăvârşirea ei are loc în Iisus. Arhiereul cel veşnic. Potrivit Gal. 3,24; Evr. 7, 11-12, schimbarea legii este o urmare firească împlinită de şi în Hristos, tipul preoţiei ideale, perfecte. Preoţia nou testamentară nu e opoziţie faţă de cea veche, ci desăvârşirea ei. Textele citate mai sus de baptişti nu arată decât diferenţierea dintre creştini şi adevărata împărăţie a Domnului şi a păgânilor.

         Cea mai radicală deosebire între Ortodoxie şi protestantism o constituie doctrina despre har. Baptismul adoptă   o atitudine extremistă afirmând că nu există Taine în Biserică, ci cel mult nişte simboluri cu valoare comemorativă. Toate Tainele nu sunt decât adaosuri omeneşti; harul divin se revarsă de-a dreptul fără nici o mijlocire sau lucrare   sacramentală.   Botezul   nu   este   decât   metoda   prin   care   credinciosul   îşi mărturiseşte credinţa în Hristos, fiindcă suntem mântuiţi prin credinţă.
                                                                 
        Poziţia ortodoxă este mai mult decât clară. Botezul prin apă a fost instituit de Mântuitorul şi continuat prin tradiţie apostolică, este adevărat şi unic, (Efes. 4,5; Rom. 6,4). Prin el ne eliberăm de păcatul strămoşesc, de urmările lui asupra noastră, ne curăţim de păcatele săvârşite până atunci, ne introduce în relaţia de comuniune cu Dumnezeu, primim prin el darul de renaştere şi reînnoire la o viaţă nouă. (Fapt. 2,38: Rom. 6,3; In. 3,5; Gal. 3,26-29; Efes. 5,26; Col. 2.13).
         Se pune întrebarea: dacă botezul nu este purtător de har, de ce se mai botează baptiştii? Şi de ce, dacă omul numai la maturitate este capabil de credinţă, Mântuitorul fericeşte pe copii? (Mat. 11,25). Dacă toate tainele sau actele de cult ar fi doar simple simboluri, de ce Iisus a poruncit împlinirea lor zicând: învăţaţi neamurile, botezându-le…, luaţi şi mâncaţi…, beţi dintru acesta... etc. şi nu a zis de exemplu: dacă vreţi luaţi ş. a.? Obiceiul nu are putere de lege, după cum nici simbolul nu e purtător de har.
 Fără taine Biserica se reduce la o sumă de filozofări fără nici un scop, o viaţă frumoasă fără împlinire, ar deveni utopică.
         La învăţătura despre botez a baptiştilor, acelaşi pr. Felea aduce următoarele obiecţii: baptiştii trebuie să dovedească anume că porunca botezului dată de Iisus oprea pe copii de la acesta; copii se nasc fără păcat; copii nu au fost botezaţi în epoca primară; biserica primară a fost timpul de decădere al Bisericii creştine.

Argumentarea este mai presus de orice îndoială: porunca lui Iisus de botezare a neamurilor nu indică menţiunea "fără copii" (Mat.28,19). În Fapt. 2.38 se cere că să se boteze fiecare dintre oameni pentru a dobândi darul Sfântului Duh. Fără excepţii.
        Că Botezul este purtător de har şi curăţitor de păcate ne sunt la îndemână o serie de citate scripturistice: Mc. 16,16; Col. 2,12-13; Gal. 3,27; In. 3,5 ş. a. din care reiese clar ca un simplu ceremonial nu poate ierta păcatele.
        Dacă fiecare om este păcătos, după cum mărturiseşte însuşi baptismul, atunci şi copiii sunt purtători de păcate, "chiar de ar viaţa lor numai o zi". (Fac. 8.21; Ps. 50.5; Iov 14,4; Pilde 20,9; III Reg. 8,47 etc.). Ei poartă germenul păcatului sădit în fiinţa lor pe care îl vor duce mai departe generaţiilor ce vor urma. Dacă mor nebotezaţi, cum vor putea intra în Împărăţia Cerurilor, devreme ce nu au fost puşi în comuniune cu Domnul Iisus? Învăţătura singură nu mântuieşte oricât de frumoasă ar fi. Mai întâi este botezul apoi însuşirea credinţei. Deşi copiii n-au păcătuit, ci altul este cel care a păcătuit, atunci tot prin altul trebuie să se şi boteze prin credinţă. Naşii sunt garantul ferm că pruncii vor creşte în îndreptarul cuvintelor sănătoase. Dacă copilul nu are în el harul Duhului, cum va putea face faptele Duhului, căci nimeni ce nu se naşte din apă şi din Duh nu poate intra în Împărăţia Cerurilor. Dovezile scripturistice sunt covârşitoare. Antichitatea creştină a lăsat şi ea numeroase mărturii: Sfântul Iustin Martirul şi Filosoful ("Despre Botez"), Tertullian ("Despre Botez"), Irineu al Lyonului ("Adversus Haeresis"). Origen, Sfântul Ciprian al Cartaginei, Sfântul Grigorie Teologul ş. A.

           Ca şi Botezul, Cina Domnului  este înţeleasă doar ca un simbol, un obicei de formă, Iisus a cinat cu ucenicii Săi a mâncat şi a băut, apoi a poruncit ucenicilor ca de câte ori mănâncă şi beau să se gândească la El. Baptiştii optează aici pentru înţelegerea figurată a textului, căci Mântuitorul nu a rostit decât o binecuvântare obişnuită.  
           Textul nu oferă însă nici o invitaţie de interpretare figurativă. Cuvintele Domnului au fost cât se poate de clare "Luaţi, mâncaţi, acesta este trupul Meu....Cel ce mănâncă trupul Meu.... are viaţă veşnică şi Eu îl voi învia în ziua cea de apoi. " (Mat. 26,26-28; Mc. 14,22-25; Lc. 22,19-20; In. 6,51-55). Mai mult Pavel scrie corintenilor că Sângele şi Trupul Domnului cu adevărat sunt prefigurate şi împlinite în pâine şi vin, şi nu se fereşte să înfiereze greşita înţelegere a Cinei Domnului ca prilej ele mâncare şi beţie (I Cor. 10,16-17; 11, 20-29). Cine cu nevrednicie mănâncă şi bea Trupul şi Sângele, vinovat se face de ele, arată mai departe.
          Practica Bisericii primare oferă un plus de lumină asupra acestei realităţi. Pâinea Vieţii devine prilej de sminteală pentru iudei care nu înţelegeau cum vor putea mânca trupul lui Hristos, dar Acesta, departe de a alunga echivocul, întăreşte:   "Amin  zic vouă de nu  veţi mânca trupul Fiului Omului... nu  veţi avea viaţă în voi...( In.6,48 ş. u.).
           Prin împărtăşirea cu Trupul şi Sângele Domnului, nu le dobândim doar ca pe simple simboluri ale unei realităţi divine, instituite doar să-L reprezinte pe Hristos,  ci ne împărtăşim cu Hristos în măreţia vieţii la care a ajuns prin înviere. Stanţa Euharistie are un caracter întreit: de taină, de jertfa şi anamnetic. Caracterul de taină este dat de împărtăşirea însăşi cu Trupul şi Sângele Domnului prezente în mod real sub forma pâinii şi a vinului, care sunt prefăcute în momentul invocării Duhului Sfânt, al epiclezei, care are loc în Sfânta Liturghie. Ca jertfă. Sfânta Euharistie se constituie ca o actualizare a jertfei Mântuitorului de pe cruce, jertfa ce se va împlini până la sfârşitul veacurilor, fără a-şi pierde nimic din măreţie, şi care va aduce pururi pe sfintele altare în timpul mistic al jertfirii lui Hristos pentru noi.
Sfânta Taină a Împărtăşaniei, are şi un caracter anamnetic, de ospăţ comemorativ fiind o aducere aminte a întregii lucrări de mântuire a neamului omenesc, constituindu-se ca o împlinire a cuvintelor Mântuitorului: "Aceasta să o faceţi întru pomenirea Mea" (Luca 22,19) şi găsindu-şi deplina rezonanţă în cuvintele Sfântului Pavel: Ori de câte ori veţi mânca pâinea aceasta şi veţi bea paharul acesta, moartea Domnului vestiţi… I Cor. 11,26.
            Desigur doctrina baptistă cuprinde şi alte puncte esenţiale ale creştinismului, răstălmăcite şi prefabricate în scopuri exclusiv umane. Totuşi din cele prezentate se poate desprinde concluzia că baptismul, ca atâtea alte secte desprinse din trupul originar a! creştinismului, în încercarea lui de a prezenta o învăţătură nouă cu care să atragă câţi mai mulţi aderenţi, a sfârşit prin a exploata la maxim un aspect doctrinar pe care a reuşit să-l sece de toate valenţele mistice, sfârşind prin a propune un hibrid al reformei, un hibrid al creştinismului. Şi totuşi, apariţia atâtor denominaţiuni nu face decât să împlinească ceea ce Evanghelistul Ioan prevăzuse încă din zorii creştinismului: "Dintre noi au ieşit, dar nu erau de-ai noştri, căci de-ar fi fost de-ai noştri ar fi rămas cu noi; ci ca să se arate că nu sunt toţi de-ai noştri, de aceea au ieşit"(l In.2,18-19).
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Cultul creştin baptist (P. I. David)
ORIGINEA CULTULUI BAPTIST

Eu botez cu apă, Cel care vine după mine 

vă va boteza cu Duh Sfânt şi cu foc…









                            (Ioan I, 26 – 29)


Ca biserică, baptismul a apărut în secolul al XVIII-lea, însă teologii şi istoricii baptişti afirmă că originea cultului se află în epoca creştinismului primar. Nu surprinde această afirmaţie, fiindcă toate sectele religioase şi-au revendicat începutul în primele timpuri creştine sau chiar în însuşi actul de naştere a creştinismului. Se ştie că toate religiile noi au un „botez” cu ceremonii specifice. Cert este că atât izvoare baptiste, cât şi nebaptiste desemnează că „strămoşi” ai cultului pe anabaptiştii secolului al XVI-lea Unii autori baptişti, în scopul de a prezenta istoria cultului mult mai bogată şi cu rădăcini în primele veacuri creştine, pretind că anabaptiştii au avut precursori unele „curente evanghelice” cunoscute în perioada cuprinsă între secolele al XII-lea şi al XV-lea sub numele de bogomili, novaţieni, donatişti, pavlicieni, catari, waldenzi, albigenzi. Autorii „dovedesc” baptismul „origina”.


În secolul al XVI-lea, anabatiştii formau o sectă destul de obscură în Germania, „o sectă fără dogme precise, bine determinate, uniţi nu numai prin opoziţia comună a membrilor, ci împotriva tuturor claselor stăpânitoare şi prin simbolul comun al celui de al doilea botez, o sectă strict ascetică prin felul ei de viaţă, neobosită, fanatică…” Se pare că anabaptiştii ar fi rămas fără „istoric” şi nu ar fi ajuns un nume proscris în Europa dacă nu ar fi avut loc întâlnirea lor cu Thomas Münzer (revoluţionarul „plebeu”, spre deosebire de Luther, „reformatorul burghezilor”).

A. MIŞCAREA ANABAPTISTĂ CONDUSĂ DE Münzer


Thomas Münzer, născut în jurul anului 1498 la Stolberg, în munţii Mänz, era un erudit teolog catolic. A obţinut de timpuriu titlul de doctor în teologie, apoi a fost numit diacon la o mănăstire de maici din Halle. Răzvrătit încă din timpul şcolii împotriva arhiepiscopului de Magdeburg şi a catolicismului în general, Münzer a tratat cu dispreţ, chiar după ce a ajuns cleric, ritul, ceremoniile, dogmele, inovaţiile şi practicile catolice, după cum spune Luther.


L-au pasionat misticii medievali, în special operele hiliaste ale lui Ioachim de Calabria, care vorbeau despre împărăţia de o mie de ani a lui Dumnezeu pe pământ. „Lui Münzer i se părea că împărăţia de o mie de ani şi aspra judecare a bisericii denaturate şi a lumii descompuse, pe care aceasta o vestea şi o zugrăvea, se apropie o dată cu reforma şi cu starea de frământare generală a epocii”.


Adept al lui Luther, Thomas Münzer se desparte curând de acesta, având vederii mult mai radicale, care vizau societatea însăşi şi  nu numai reforma religioasă.


În 1520, Münzer a plecat la Zwickau, unde a fost „primul” predicator evanghelic. Acolo el a găsit una dintre sectele de hiliaşti exaltaţi care continuau să se organizeze în multe regiuni, neştiute de nimeni şi care, sub haina umilinţei şi a sihăstriei lor de moment, ascundeau opoziţia crescândă a straturilor cele mai de jos ale societăţii împotriva  situaţiei existente.


Toţi hiliaştii îşi revendicau originea în „venirea” lui Christ în jurul anului 1 000. Datorită agitaţiei mereu crescânde a maselor, ceştia ieşeau la lumina zilei, tot mai făţiş şi mai stăruitor. Era Secta anabaptiştilor (negau botezul catolic), în fruntea căruia se afla Nicolae Storch. Acesta era un ţesător din Zwickau, al începutul secolului al XVI-lea, conductorul sectei locale a anabaptiştilor, care, sub influenţa lui Münzer, a propovăduit răscoala populară împotriva Bisericii papale şi a feudalilor laici.


Anabaptişti – înainte de baptişti – predicau apropierea judecăţii de apoi şi a împărăţiei de o mie de ani, „cădeau în transă”, aveau stări extetice şi „darul” proorocirii. Pe aceştia Münzer i-a atras de partea sa şi din rândul lor şi-a recrutat emisarii revoltei, a cărei izbucnire generală se va produce în aprilie 1525.


Thomas Münzer ataca nu numai principiile de bază ale catolicismului, ci şi formele sale de manifestare în Biserica Apuseană.


Concepţiile sale continuau revoltele spiritelor eretice din vremurile trecute. Münzer tăgăduia Bibliei ca revelaţie unică şi infailibilă; despre credinţă spunea că e trezirea raţiunii, iar raţiunea este adevărată revelaţie. Raiul nu este dincolo, credincioşii au misiunea de a instaura  raiul pe pământ. Hristos a fost un om ca toţi oamenii, un profet şi un învăţător. Împărtăşania este simplă cină comemorativă, fără nici un adaos haric şi multe altele…


Doctrina sa socială este strâns legată de aceste concepţii religioase şi depăşirea relaţiile de clasă şi politice de atunci, propunând comunitatea bazată pe egalitate. Prin împărăţia de o mie de ani, Münzer dorea aici  pe pământ o societate fără deosebiri de clasă, fără o autoritate de stat străină de membrii societăţii şi opusă lui.


Adept la început al colegului său Luther, Münzer îl numea acum pe acesta „carne ghiftuită”, acuzându-l că s-a oprit la jumătatea drumului (1517), adică numai la reforma religioasă şi a pactizat cu principii.


Declanşându-se  războiul ţărănesc, Luther însuşi striga împotriva adepţilor lui Münzer: „…Să-i sfâşie în bucăţi, să-i sugrume şi să-i junghie…ca pe nişte câini turbaţi!”.


În mai 1525, răsculaţii au fost înfrânaţi. În prezenţa principilor, Münzer a fost torturat şi apoi decapitat. El a păşit spre locul execuţiei cu acelaşi curaj de care dăduse dovadă şi în timpul vieţii.


Avea pe atunci cel mult 28 de ani. „Este socotit de mulţi o jertfă neoprotestantă” şi martirul furiei lui Luther.

Münzer a fost podul peste reformă al tuturor ereziilor.

Între anii 1532-1535, anabaptişti s-au răsculat din nou, la Münster, în Westphalia, conduşi de croitorul Johann Bockhold (Johan de Leyde), dar şi de data aceasta sfârşitul a fost tragic. Dezastrul de la Münster a pus capăt revoltei sociale şi politice a anabaptiştilor. Acum, anabaptismul redevine o sectă pur religioasă, punând accentul pe botezul adulţilor şi comunicarea strict personală cu Dumnezeu.

În urma eşecurilor dezastruoase, anabaptiştii au devenit prooroci pe continentul european. Persecutaţi şi de catolici, şi de protestanţi, urmăriţi de principi, ei s-au împrăştiat şi s-au divizat. Se pare că înainte de războiul ţărănesc au fost numai anabaptiştii hiliaşti – cei pe care i-a atras Münzer de sub influenţa sa. După înfrângerea din 1525, o parte din aceştia au renunţat la revolta socială şi şi-au luat numele de anabaptişti biblici, pentru a putea scăpa de urmărire o altă parte s-a refugiat în Moravia, formând o grupare cunoscută sub numele de anabaptişti moravieni, deosebit de paşnici, şi care, o parte, s-au unit cu adepţii husiţi.

Cel care a reînviat anabaptismul, într-o reformă nouă, degajându-l de pornirile războinice şi revendicările sociale, a fost Simion Menon, un preot catolic rebotezat, în 1531, de un anabaptist. Menon şi-a consacrat apoi viaţa reorganizării sectei anabaptiştilor, adoptând practici biblice, în special sub influenţa anabaptiştilor moravieni, a făcut multe călătorii „misionare” în Europa, organizând comunităţi în Olanda, Germania de Vest etc., adepţii săi luând numele de „menoniţi”.

După moartea sa, membrii sectei au renunţat la ruptura totală de viaţa societăţii, la izolare, fără a se reîntoarce la vechile porniri ale anabaptiştilor din vremea lui Münzer.

Aceasta ar fi, pe scurt, „preistoria” baptiştilor: anabaptiştii şi menoniţii.

B. ORGANIZAREA BAPTIŞTILOR

Scurt istoric. În forma în care se cunoaşte astăzi, baptismul a apărut în Anglia, la începutul secolului al XVII-lea. Însă istoria baptismului din această perioadă este destul de confuză.

Actul de naştere propriu-zisă a baptismului a fost semnat, de fapt, în Olanda, veriga intermediară între anabaptişti şi baptiştii fiind menoniţi.

În 1608, un pastor puritan, John Smith, fondatorul unei congregaţii separatisete (1606), emigrează din Anglia în Olanda. „Teologii” baptişti spun că Smith, sub influenţa menoniţilor, capătă convingerea că nu pot fi botezaţi şi copiii, deoarece nu există nici un „temei” în acest sens în Noul Testament. Smith se autobotează, formând o nouă comunitate, botezându-i prin stropire pe cei care-l urmau şi luându-şi numele de baptişti. Dar, nu după multă vreme, Smith a regretat autobotezul său şi, împreună cu majoritatea grupului, a cerut menoniţilor să-i primească în secta lor. Nu toţi cei botezaţi de Smith au acceptat trecerea la menoniţi, în fruntea acestora situându-se Thomas Holwys.

În 1611, Holwys, împreună cu micul grup care nu l-a urmat pe Smith, revine în Anglia şi întemeiază prima biserică baptistă, la Londra.

Baptiştii au fost persecutaţi în timpul dinastiei Stuarţilor, care au militat pentru reintroducerea catolicismului, prigonind toate ramurile protestante, îndeosebi pe baptişti, care erau cei mai depărtaţi de dogmele catolice.

În vremea războiului civil, mulţi dintre ei au luptat în armata lui Cromwell; numărul baptiştilor a crescut, deşi au avut şi perioade de persecuţie până în 1689, când coimunităţile lor au căpătat dreptul de organizare.

Baptiştii s-au divizat încă de la început în două grupuri distincte: „baptiştii generali”, discipolii lui Smith şi Holwys, care susţineau doctrina mântuirii totale, după care Hristos a murit pentru salvarea tuturor oamenilor, şi „baptiştii particulari”, adepţi ai unei grupări în frunte cu un fost pastor puritan, Henry Iacob, care acceptă concepţia calvină a mântuirii particulare, adică Hristos n-a murit pentru toţi, ci numai pentru cei aleşi, predestinaţi pentru salvare.

Această despărţire convenţională s-a atenuat în cursul secolului al XVIII-lea, când cele două curente sfârşiseră, în 1791, prin a se apropia şi a se uni sub o singură denumire şi organizare – baptismul.

Au continuat însă să apară disensiuni în sânul baptismului, ceea ce a dus la naşterea multor ramuri baptiste şi baptismale, care continuă şi acum.

Baza doctrinară. – Abia pe la 1900, s-au cristalizat câteva principii

· autoritatea Bibliei
· necesitatea unei experienţe personale cu Dumnezeu pentru omul care devine membru al comunităţii baptiste

· administrarea botezului numai adulţilor care pot înţelege semnificaţia acestuia, spre deosebire de copii, care nu sunt conştienţi de primirea botezului, etc.

După unii istorici, baptiştii nu au un Crez oficial, confesiunile de credinţă au fost stabilite în diverse locuri şi date. Se pare că prima confesiune de credinţă baptistă a fost adoptată în 1689, când au căpătat libertate deplină în Anglia, confesiunea aceasta fiind reeditată în 1855, 1958 şi 1966, după cum afirmă teologii baptişti.

Redăm din Mărturisirea de credinţă c Cultului baptist punctele doctrinare mai importante.

C. CONCEPŢII SPECIFICE

1. Scriptura este inspirată de Duhul Sfânt, este cuvântul lui Dumnezeu scris. Ca toţi sectanţii din România, şi baptiştii folosesc traducerea tendenţioasă a Bibliei britanice de Dimitrie Cornilescu;

2. Dumnezeu este creatorul, susţinătorul tuturor lucrurilor, întreit în persoane, Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh;

3. Omul este creat de Dumnezeu, trupul său este făcut din ţărână, iar natura spirituală e din Dumnezeu... El răspunde de faptele, vorbele şi gândurile lui.

4. Păcatul. Ademenit de diavol, omul nu a ascultat porunca lui Dumnezeu şi astfel au intrat în lume păcatul şi blestemul. Păcatul este lipsa de conformitate faţă de legea morală a lui Dumnezeu, fie în acţiune, fie în dispoziţie sau atitudine. Păcatul este universal, iar consecinţa acestuia este moartea spirituală.

5. Mântuirea este scăparea omului de sub urmările păcatului, omul nu se poate ascunde. Nu-şi poate crea merite, prin fapte bune, ca să-şi acopere trecutul vinovat. Mântuirea se dă prin harul lui Dumnezeu, care e gratuit. Omul păcătos prin naştere se poate mântui dacă îndeplineşte două condiţii: pocăinţa şi credinţa.

6. Naşterea din nou este regenerarea vieţii, înzestrarea cu o dispoziţie deosebită care cuprinde intelectul, sentimentele şi voinţa.

7. Biserica cuprinde totalitatea credincioşilor din toate timpurile. Nu e o organizaţie pământească „vizibilă”, ci organismul viu, spiritual, al celor salvaţi, adică al celor care au crezut în Hristos şi au fost „născuţi din nou”...

8. Slujitorii cultului sunt de două categorii: pastorii şi diaconii. „Ordinarea” acestora se face prin punerea mâinilor. Pastorul se îngrijeşte de supravegherea, păstorirea şi cârmuirea spirituală... Diaconii ajută pe pastori în a administra cârmuirea spirituală... Diaconii ajută pe pastori în a administra bunurile materiale ale bisericii şi iniţiază acţiuni filantropice. „Preoţia” nu formează o clasă specială, ci o calitate pe care o are fiecare credincios; ea e universală (subl. n.). Fiecare credincios e „un preot” şi are dreptul de a se apropia de Dumnezeu prin Iisus Hristos, fără alt mijlocitor.

9. Simbolurile Noului Testament – Biserica noutestamentară are două simboluri: a) Botezul şi B) Cina Domnului. Acestea nu sunt taine (subl. n.).

a) Botezul se săvârşeşte prin afundarea în numele Treimii. El este simbolul înmormântării omului vechi şi al învierii omului nou. Nu are calitatea de a curăţi păcatele, aceasta o face numai sângele lui Hristos. Pentru ca cineva să poată fi botezat, el trebuie mai întâi să primească mântuirea – să se pocăiască şi să creadă.

Copii, întrucât nu pot mărturisi că au îndeplinit aceste condiţii, nu sunt admişi pentru botez. Botezul se săvârşeşte numai la majorat.

b) Cina Domnului – simbolul morţii lui Hristos, pentru om, se compune din pâine şi vin, neamestecate. Nu are calitatea iertării păcatelor, este doar comemorarea iertării păcatelor prin jertfa lui Hristos. Cina se poate lua de către toţi aceia ce şi-au mărturisit credinţa în Hristos şi au fost botezaţi. Când primeşte cina, credinciosul are datoria de a se cerceta pe sine

10. Ziua Domnului – Duminica este ziua de adunare, sfinţită de dumnezeu prin învierea Fiului Său. Are caracter comemorativ. Nu există sărbători închinate sfinţilor.

11. Viaţa de apoi – Până la venirea lui Hristos există o stare intermediară (subl. n. – purgatoriu?!). După judecata de apoi, cei mântuiţi vor moşteni viaţa de veci în fericirea cerească, iar cei nemântuiţi vor fi lepădaţi de la faţa lui Dumnezeu în chinul veşnic.

12. Disciplina în biserică se asigură prin măsuri ca: mustrare, ridicarea drepturilor şi excluderea din biserică a celor care s-au abătut de la concepţia baptistă prin atitudine sau fapte.

13. Rugăciunea este starea de legătură intimă a omului cu Dumnezeu. Ea este exprimarea directă, de aceea nu este nevoie de cărţi de rugăciuni.

14. „Sfinţenia” se obţine prin lucrarea progresivă pe care o face Dumnezeu prin Duhul Sfânt, în viaţa celui salvat.

15. Căsătoria este orânduită de Dumnezeu. Creştinii trebuie să încheie o căsătorie numai în Domnul, adică numai cu credincioşii (baptişti). Divorţul este admis numai în caz de adulter dovedit sau de părăsire a căminului.

16. Raportul cultului cu societatea este conceput în sensul că statul este de la Dumnezeu, fiind investit cu putere pentru păstrarea dreptului, ordinii şi pentru pedepsirea răufăcătorilor. Cuvântul lui Dumnezeu îndeamnă la supunere faţă de legi...

17. Alte concepţii – sunt comune tuturor mişcărilor religioase.

D. OFICIERILE SAU CEREMONIILE RELIGIOASE

1. Locaşuri de cult. Locaşurile de cult baptiste nu se disting printr-o arhitectură proprie. Exteriorul este asemănător cu cel al unei case oarecare, neavând de regulă nici un semn cultic, afară de o tăbliţă sau o mică firmă: „Casă de rugăciune a cultului baptist” sau Biserica Baptistă (Filadelfia, Golgota etc.). În ultimul timp, casele de adunare sunt construite în formă de navă şi „însemnate” chiar cu cruce.

„Convertiţii” de la alte culte sunt primiţi cu deosebită solicitudine. Aşa se face că ortodocşii plecaţi la baptişti aduc cu ei crucea şi alte semne ce au apărut şi pe „casele” de adunare. Clădirea are mai multe încăperi, cu o funcţionalitate auxiliară, dar locul cel mai important îl ocupă Sala unde au loc „serviciile” religioase. De obicei, sala are formă dreptunghiulară, este lipsită de podoabe sau obiecte de cult, în faţă se află un piedestal unde se găseşte amvonul şi un şir de scaune pe care iau loc cei încredinţaţi cu conducerea serviciului religios. Casele de rugăciuni de la oraşe, cu un număr mare de membri, au şi balcon. De regulă, baptisierul este în faţă, în spatele amvonului, zidit în afara sălii de cult, deoarece candidaţii la botez sau „rebotezare” în credinţa baptistă, după ce sunt cufundaţi în apă, trebuie să se îmbrace.

Noţiunea de biserică desemnează fie comunitatea spirituală a credincioşilor, fie unitatea de bază organizatorică.

2. Serviciile religioase au loc în anumite zile din săptămână, la anumite ore. De asemenea, sunt servicii religioase speciale, legate de sărbători pe care le ţin baptiştii: Anul Nou, Boboteaza, Floriile, Paştile, Dumineca Tomii, Înălţarea Domnului, Rusaliile şi Crăciunul.
a) Serviciul religios săptămânal se ţine la oraşe vinerea, iar în mediul rural, sâmbăta seara. Serviciul religios duminical începe cu o oră de rugăciune condusă de un membru al comunităţii. Se pot „ruga” toţi cei ce doresc să o facă. După ora de rugăciune urmează ora biblică, care este condusă de unul din membrii adunării căruia i-a fost încredinţată această misiune.

Urmează mai apoi serviciul religios condus de pastor sau de responsabilul local sau de către un membru din comitetul bisericii. Poate să-şi aducă contribuţia în cadrul serviciului religios orice credincios, cu o cântare, o rugăciune, o recitare sau să vorbească pe teme religioase...

b) Botezul este unul dintre cele mai solemne servicii religioase ale cultului baptist. Se săvârşeşte la majorat şi se administrează numai celor care depun mărturie publică despre credinţa lor. Elementele acestui serviciu religios sunt: rugăciunea, citirea unui text biblic, cântări şi predica în care se exprimă un punct doctrinar referitor la însemnătatea botezului. Botezul se săvârşeşte în baptisier de către pastor.

c) În cadrul serviciilor religioase săptămânale sau duminicale are loc, o dată pe luna. Cina Domnului. Actul propriu-zis al Cinei urmează după predică, iar materia acesteia o constituie două elemente: vinul şi pâinea. Pâinea este frântă în bucăţi mici de către pastor, iar vinul e turnat în păhărele, după numărul aproximativ al participanţilor.

d) „Cununia” în cultul baptist nu este o taină, ci un act încheiat cu solemnitate în cadrul serviciului religios. Cununia este săvârşită de către pastor. Serviciul religios de la cununie constă în cântări şi urări versificate, făcute pentru mire şi mireasă de către tinerii din comunitate. Se rosteşte o predică ocazională în care se vorbeşte de importanţa căsătoriei şi se dau sfaturile necesar.

e) Serviciul înmormântării se oficiază la casa celui decedat, de obicei în curte, sau în casa de rugăciune. Serviciul religios al înmormântării se săvârşeşte de către pastor sau diaconii ordinaţi şi se compune din rugăciuni, cântări şi predică, prin care se urmăreşte mângâierea celor din familia decedatului.

La toate serviciile religioase, muzica (vocală sau instrumentală) ocupă un loc de frunte: cântările comune sunt acompaniate de orgă sau alte instrumente.


E. RĂSPÂNDIREA BAPTISMULUI

Statele Unite ale Americii. Baptismul s-a dezvoltat în mod deosebit pe continentul american. Creşterea numărului membrilor bisericilor baptiste în SUA a determinat, încă din a doua jumătate a secolului al XVIII-lea, organizarea acestora.

În 1770 s-a încercat o afiliere mai largă, propunându-se un plan pentru o unire a baptiştilor la nivel naţional, având ca centru asociaţia din Philadelphia.

Totuşi, nu s-a creat un organism naţional. În 1845, delegaţii bisericilor baptiste din Sud s-au întrunit în Augusta (Georgia) şi au organizat „Convenţia Baptistă de Sud”. Aceasta a fost un nou tip de organizare baptistă, puternic centralizată, având în sânul ei mai multe societăţi.

Baptiştii de culoare s-au constituit şi ei în organizaţia „Convenţia Naţională”, în 1895 cu sediul la Atlanta.

În nord au existat mai multe convenţii mai mici, care s-au unit în anul 1908, formând „Convenţia Baptistă de Nord”.

Astăzi, baptismul este mai degrabă o forţă politică americană, decât o religie.

Emigranţii s-au constituit în mai multe convenţii pe naţionalităţi şi apoi s-au răspândit pe toate continentele prin societăţi, asociaţii, firme comerciale, bănci etc.

Organizaţii internaţionale:

1. Alianţa Baptistă Mondială. Această organizaţie a fost înfiinţată în anul 1905. Are sediul la Washington;

2. Federaţia Baptistă Europeană. A fost înfiinţată în anul 1948.

3. Federaţia Baptistă Billi Granham.

4. Mai sunt şi alte asociaţii baptiste... cu diferite preocupări!...

În cadrul Mişcării general-baptiste există şi unele tendinţe centrifuge sau dizidente, ca de exemplu:

1. Biserica menonistă (recunoscută în SUA şi în multe state occidentale) este Biserica „originară” anabaptistă, întemeiată de Menon;

2. Baptiştii vechi susţin predestinaţia rigidă;

3. Baptiştii liberi (sau ai voinţei neînduplecate) susţin destinul absolut;

4. Baptiştii logişti sau „de sâmbătă” proveniţi din negustori mozaici, adventişti şi prozeliţii acestora, serbează sabatul şi alte sărbători mozaice etc.;

5. Baptiştii celor şase porunci (un fel de cod religios cu principii mozaice şi noutestamentare necesare „mântuirii” neamului omenesc);

6. Biserica discipolilor lui Hristos practică botezul copiilor, dacă părinţii o cer. Se bucură de trecere în lumea neoprotestantă. Spun că Fiul este creat, şi deci nu este Dumnezeu. Se mai numesc „Fraţii uniţi ai Domnului”;

7. Baptiştii unitarieni susţin că Sfântul Duh nu este Dumnezeu, iar Fiul este creat şi deci nu este Dumnezeu;

8. Biserica lui Dumnezeu, ramură mai modernă, care practică spălarea picioarelor şi ajutorarea fraţilor. Au un fond de solidaritate mondială;

9. Baptiştii cufundători, cei care botează adepţii (maturi) prin cufundare cu capul în jos de trei ori;

10. Baptiştii cuvântului, grupare în alte continente, care nu ţin cont de alte confesiuni şi practică un prozelitism intens;

11. Baptiştii frăţietăţii, grupare a membrilor de culoare din SUA, care se declară originală prin pelerinajele pe care le fac la Iordan;

12. Baptiştii femeilor purtătoare de mir, grupare a credincioşilor care practică botezul pruncilor, au „ierarhia” feminină şi fac prozelitism în toată lumea etc.

13. Noii baptişti, tineri din toate dizidenţele baptiste şi de la alte secte...

PĂTRUNDEREA ŞI RĂSPÂNDIREA BAPTISMULUI ÎN ROMÂNIA

Întâi, baptiştii din România nu au fost români, ca de altfel şi adepţii celorlalte culte.

1. Situaţia cultului baptist până la 1948. – Biserica baptistă germană din Bucureşti este cea dintâi biserică baptistă din ţara noastră. Înfiinţarea acesteia este legată de numele lui Karl Scharschmit, care emigrează în România în anul 1856. Scharschmit şi soţia sa duc o activitate misionară intensă şi câştigă adepţi printre conaţionali.

În 1865 vine la Bucureşti un predicator german, Augustin Leibig, şi botează în apele Dâmboviţei mai multe persoane. Un an mai târziu, se înfiinţează cea dintâi biserică baptistă de limba germană, în str. Popa Rusu, unde funcţionează şi astăzi.

Cultul, în dorinţa de a-şi susţine vechimea în România, socoteşte însă anul venirii familiei Scharschmit în România (1856) ca anul „înfiinţării” primei biserici baptiste la noi.

În Transilvania – prima biserică baptistă a fost organizată în anul 1875; acest fapt se datorează unui croitor ungur, Antal Novak, care a reuşit să convertească un grup de credincioşi reformaţi maghiari din Salonta (Bihor). Printre cei botezaţi se afla şi Mihaly Kornay, care mai târziu a fost numit pastor pentru biserica din Salonta Mare. Datorită activităţii sale s-au organizat pentru maghiari mai multe biserici baptiste în judeţele Bihor, Arad şi Timiş.

Baptiştii din Transilvania au iniţiat câteva „misiuni” dincoace de Carpaţi. În special în Dobrogea, unde au botezat grupuri de naivi la Cernavodă şi Arabagi. Ultima „misiune”, în 1913-1914, s-a datorat începutului războiului întâi mondial, fiind „botezat” C. Adorian şi trimis apoi la Seminarul baptist din Hamburg, devenind pastor în Bucureşti.

După primul război mondial, în 1921, bisericile baptiste din Transilvania se unesc şi ia fiinţă Uniunea Comunităţilor Creştine Baptiste. În 1921 s-a înfiinţat şi Seminarul baptist.

În baza legii cultelor din 1928, baptiştii au fost recunoscuţi de stat ca „Asociaţie” religioasă.

Între 14-16 februarie 1921, are loc la Boteni (Arad), primul Congres al cultului. Propaganda baptistă a continuat prin presiuni din partea germană, prin prozelitismul baptiştilor fugiţi din Rusia bolşevică, după 1918, prin opoziţia baptistă maghiară din Transilvania şi încercarea permanentă a baptiştilor de destabilizare şi denigrare a românilor ardeleni. Dovada cea mai concretă: reprezentanţii baptiştilor n-au lipsit de la Tratatul Ribbentrop-Molotov (1939-1940), şi au trâmbiţat Dictatul de la Viena (1940), Aşa se explică scoaterea în afara legii a sectei baptiste, prin Decretul naţional şi de siguranţă a statului nr. 927 / 1942 emis de Mareşalul Ion Antonescu.

Baptiştii s-au manifestat mai subversiv împotriva neamului românesc prin legăturile lor cu fraţii din Anglia şi SUA în vremea celui de al doilea război mondial.

După război, adevărata libertate a „persecutaţilor” s-a arătat după 23 August 1944, când s-au aliat cu sovietele pentru îngenuncherea poporului român sub dictatura proletară, inclusiv recunoaşterea sectelor. Aşa se face că, prin Decretul-Lege nr. 553 publicat în M.O. nr. 253 din noiembrie 1944, Statul comunist recunoaşte primul cult religios: Cultul baptist.

2. Situaţia juridică a Cultului baptist din românia în 1948. – În 1948, cultul baptist a depus la Ministerul Cultelor noul Statut de organizare şi funcţionare cu nr. 41360 / 1948. Doi ani mai târziu, în 1950, s-a publicat „Statutul de organizare şi funcţionare a Cultului creştin baptist”, care a fost în vigoare până în Decembrie ’89.

3. Structura organizatorică a bisericilor baptiste din România. – Organizaţia locală a cultului este biserica, construită prin unirea voluntară a unui grup de adepţi care acceptă din propria lor convingere mărturisirea credinţei baptiste.

Bisericile sunt organizate în comunităţi. Comunităţile alcătuiesc Uniunea Comunităţilor Creştine Baptiste din România. Sediul uniunii este în Bucureşti.

Uniunea este organul central reprezentativ şi administrativ al cultului.

Toate organizaţiile cultului (filii, biserici, comunităţi) sunt încadrate în Uniunea Cultului Baptist. Uniunea este condusă de un Comitet ales pe termen de trei ani, compus din cel mult 15 membrii selectaţi din delegaţiile comunităţilor. Comitetul Uniunii face recomandări Congresului pentru alegerea preşedintelui şi a secretarului general, care reprezintă Uniunea în faţa organelor de stat.

Organul suprem al Cultului baptist este Congresul, compus din delegaţii comunităţilor.

4. Pregătirea personalului de cult
a) Învăţământul. – Seminarul teologic înfiinţat în anul 1921 a funcţionat la început în comuna Boteni (Arad), de unde s-a mutat la Bucureşti.
b) Casa de pensii şi ajutoare a cultului baptist a luat fiinţă şi s-a organizat în anul 1958 şi funcţionează la Bucureşti.
Revista cultului baptist, Îndrumătorul creştin baptist, a publicat şi publică concepţii şi îndemnuri cultice. De asemenea, se tipăresc cărţi de cult, colecţii de imne pentru credincioşi etc.

5. Reînvierea prozelitismului baptist. Atâta timp cât legea era respectată, toate cultele erau egale, fiind umilită Biserica neamului atât de către ateii-materialişti, cât şi de justiţie.

Nu se ştie unde au fost adepţii din Decembrie ’89, dar nici unul n-a protestat şi nici n-au avut martiri. Se cunoaşte însă că străzile, staţiile de metrou, casele sindicatelor, căminele culturale erau asaltate de imne, cântece şi spectacole „religioase” în numele Domnului ale „tineretului” baptist.

S-au organizat licee de informatică baptiste, facultăţi de litere şi asistenţă baptiste cu largul concurs al ministrului Şora (evreu), cu exaltarea poetului Ioan Alexandru, specialistul în demonologie Andrei Pleşu şi mulţi alţii.

De asemenea, s-a organizat, cu binecuvântarea Părintelui Galeriu şi dr. Pr. Sabin Verzan, Editura creştină (sic!) Stephanus, nu departe de izvorul Luminii ortodoxiei româneşti, din str. Sf. Ecaterina nr. 2.

Nu ne mai miră nici ajutorul AIDRom, nici contribuţia (USB) sectei române a Societăţii Biblice Britanice pentru strangularea cărţilor sfinte tradiţionale cu lucrări, dicţionare, broşuri, poveşti şi povestiri, iluzii şi viziuni ale sectanţilor!...

Mai mult, acelaşi ecumenic-poet Ioan Alexandru, a editat o revistă „Renaşterea” pentru alianţa Evanghelică din România (AER – constituită din baptişti, creştini după Evanghelie şi penticostali), împricinatul fiind director, asociaţi Părintele Galeriu ş.a.

Respectiva alianţă (AER) a ţinut până acum (1996) Trei congrese.

Tot după Decembrie ’89, s-au petrecut răsturnări în conducerea baptiştilor, împărţiri şi despărţiri, asociaţii şi firme, ligi baptiste alte tineretului obişnuit, dar şi tineretului academic, congrese mondiale şi întruniri continentale atacând ortodoxia străbună şi acuzând ierarhia că rămâne neschimbată (sic!). Se remarcă asociaţiile baptiste ale tineretului şovin maghiar, deosebit de violente!

Mulţi dintre baptişti, aliaţi cu forţe ostile neamului, au profitat de diversiuni şi schimbări şi au ajuns lideri politici în Camera Deputaţilor şi chiar în Senatul României...

După Recensământul  din 1991, ar exista în România un număr de 0.5% adepţi-baptişti (se înţelege că sunt maghiari, saşi, secui şi ţigani, puţini dintre români, şi aceştia provenind din familii mixte).

Trecând peste toate acestea, deşi trebuie să fie cunoscute de toată suflarea românească, Cultul baptist este respectat de către credincioşii ortodocşi atâta timp cât îşi vede de credincioşii săi şi nu face prozelitism, altfel este socotit, ca orice sectă, pericol naţional şi al dreptei credinţe.

MANIFESTĂRI ŞI TENDINŢE ALE CULTULUI BAPTIST

De obicei, se spune şi astăzi că nota specifică a baptismului o dă botezul. Afirmaţia se bazează mai mult pe etimologie. În realitate, toate cultele neoprotestante pun accentul pe „botezul credinţei”, botezul la majorat, excepţie făcând doar ramura „Creştinilor după Evanghelie” tudoristă. Fireşte, sunt unele abateri în ce priveşte botezul, dar nu sunt esenţiale.

Faţă de teologia confesiunilor tradiţionale, teologia neoprotestantă (dacă poate fi vorba despre o teologie în sensul real al cuvântului) este incomparabil mai puţin elaborată, de o mare simplitate.

Dintre neoprotestanţi, doar baptiştii pot pretinde că au o istorie de câteva secole, în timp ce istoria celorlalte culte neoprotestante abia dacă se întinde pe durata unui veac.

La noi în ţară, Uniunea Cultului Baptist asigură o unitate organizatorică şi doctrinară corespunzătoare între organele centrale, comunităţi cu verigi intermediare şi biserici care constituie unităţile locale ale cultului.

Manifestările prozelitiste baptismale. – În pofida libertăţii de cult de care beneficiază, unii adepţi baptişti cultivă o puternică mentalitate de sectă, încercând forţarea cadrului legal pe ascuns şi nu se dau în lături să calce chiar făţiş legea sau propriul statut al cultului pe care să le declare înguste atunci când nu le favorizează intenţiile. Prin expresia „poporul baptist” ei vor să menţină o ofensivă permanentă pentru a „converti” la baptism credincioşii altor culte. Atunci când calcă legea, botezând pe cei care provin din alte culte, ei invocă motivul că „botezul este un act de cult, iar legea nu reglementaează actele de cult”. O logică sui-generis! Dar acest act de cult înseamnă, de drept şi de fapt, în numeroase cazuri, trecerea unor credincioşi de la alte culte la baptism. Or, trecerile de la un cult la altul pot fi reglementate în cadrul ecumenismului practic local excluzând manifestările de prozelitism. Deci, care ar fi dreptul statutar de care, chipurile, ar fi privat cultul? Acela de a boteza în baptister pe toţi cei care nu sunt botezaţi. Sfidând cadrul statutar, un pastor din Oradea a botezat într-un singur an (1985) 400 de prozeliţi. Şi cazurile de acest fel nu sunt răzleţe...

Să revenim însă la expresia „poporul baptist”. Aceasta nu înseamnă, cum s-a spus, obştea baptistă, masa credincioşilor baptişti. Expresia trebuie luată ad-litteram. Apartenenţa la cult este riguros cultivată. Credincioşii ca cetăţeni, ca membri ai societăţii, au diferite statute sociale, fac parte din diverse grupări socio-profesionale; se face abstracţie de caracteristicile pe care credinciosul le are în viaţa socială atunci când intră în comunitatea baptistă; atunci, cel botezat „iese pe lume” şi intră în rândurile poporului baptist, devenind „frate” cu oricare baptist din ţară sau de pe glob. Nu de puţine ori, „credulul baptist” român nu-l consideră frate pe cel de un neam cu el, dar îl numeşte frate pe baptistul din Anglia sau SUA.

Formele conştiinţei sociale sunt reduse numai la conştiinţa religioasă. Viaţa celor care fac parte sau sunt numai aparţinători ai cultului este dirijată de comunitate, chiar din pruncie, după preceptele baptiste, oferindu-le acestora o preocupare cât trăiesc pe pământ: „realizarea” religioasă.

Pentru cine nu cunoaşte mai în amănunt viaţa cultului, apare firesc nedumerirea: cum e posibil ca cineva să accepte de bună voie rigiditatea şi îngrădirea, să se lase dominat şi dirijat?

Trebuie spus că mijloacele, formele de acaparare a conştiinţelor prin prozelitism şi de menţinere a acestora în comunitate sunt deosebit de moderne şi, în acelaşi timp, sunt exploatate cu multă abilitate sentimentele omeneşti afectivitatea. Mai mult, mişcarea baptistă a adoptat diverse forme de activităţi cultural-artistice.

Exceptând partea „sacramentală”, de altfel şi aşa destul de sumară, la neoprotestanţi, o bună parte a manifestărilor de cult este înclinată spre forme culturale din viaţa civilă. De exemplu, „serviciile” religioase îşi pierd aureola de „slujbe”, în schimb, devin mult mai atractive tocmai prin simplitatea „sacramentală” şi a spectacolului.

În general, acţiunile prozelitiste se sprijină foarte mult pe spectacol, iar la baptişti, activitatea artistico-religioasă deţine un loc important. Fanfarele, orchestrele, formaţiile corale şi grupurile de recitatori credincioşi sunt formate, în majoritate, din tineri. Majoritatea coriştilor sunt notişti. La unele biserici, în ultima duminică a lunii, copiii credincioşilor baptişti susţin un „spectacol” artistic, încât, dacă n-ar fi conţinutul religios, ai avea impresia că te afli într-o sală de festivităţi. Orchestrele de la bisericile baptiste mari, care cuprind, uneori, şi tineri străini cultului, pot interpreta pagini din muzica cultă, având în vedere că printre componenţii lor se află şi absolvenţi ai Conservatorului.

A început să dispară imaginea „misionarului” cu Biblia sub haină, gata să angajeze în locuri felurite discuţii religioase. „Misionarii” folosesc mijloacele moderne; intră în casa celui pe care speră că-l convertească cu magnetofonul, cu casetofonul sau videocasetofonul, pe benzi aflându-se înregistrată muzică religioasă (corală şi orchestrală), versuri şi, bineînţeles, predici.

„Atracţia” începe, în nenumărate cazuri, cu ajutorul muzicii, al spectacolului religios imprimat în locaşurile de cult. Apoi urmează predica şi, negreşit, invitaţia de a auzi pe viu toate acestea la unele comunităţi „baptiste” care nu sunt sub controlul cultului respectiv.

Serviciile de cult legate de anumite evenimente din viaţa credincioşilor (botez, cununie) capătă o atmosferă fastuoasă. La botezul unor prozeliţi care a avut loc la o casă baptismală din Bucureşti, au luat parte 2000 de persoane. Numai numărul participanţilor a fost de ajuns pentru a impune momentului o solemnitate deosebită. Pe unele stadioane au fost zeci de mii. Unii nici nu ştiau ce-i acolo, dar s-au ales cu broşuri de propagandă.

Sărbătorile laice (ziua mamei, ziua copilului, sărbătoarea majoratului etc.) sunt integrate în cult, bineînţeles cu veşmânt religios, de către pastorii simpli.

Sunt iniţiate întâlniri şi excursii ale tinerilor baptişti din diverse localităţi.

Cultivarea şi în acelaşi timp exploatarea sentimentelor omeneşti este una din „mrejele” cele mai frecvente ale prozelitismului baptist; ajutoare în diferite situaţii, asistenţă medicală, vizitarea bolnavilor sunt doar câteva dintre acestea.

De luat aminte sunt declaraţiile unor candidaţi la botez. Ala de exemplu, într-o biserică, fiecare a trebuit să povestească împrejurările în care „l-au cunoscut pe Domnul” în spital. O tânără a povestit cum a trăit o mare decepţie, iar colega ei de şcoală i-a venit în ajutor, a condus-o la adunarea baptistă... O ala „l-a cunoscut pe Domnul” în întreprindere, prin colegele ei baptiste, tocmai când trecea prin momente grele (soţul ei, permanent beat, o alunga de acasă). În fine, un tânăr „l-a cunoscut pe Domnul” la proprietăresele care l-au găzduit... Alţii în universitate, pe trotuare, în pieţe, etc., pretutindeni, zic baptiştii, aşteaptă Domnul!

Aşadar, gesturile sensibile, umanitatea, excursii, formaţii artistice, spectacole religioase etc., toate acestea sunt învelişuri care atrag, creează un mediu ambiant favorizant prozelitismului. Insistenţi, neobosiţi, prozelitiştii baptismali consideră „vânătoarea de suflete” o datorie faţă de Hristos. Baptiştii prozelitişti acţionează în toate mediile, chiar universitare. Faptul că tinerii proveniţi din familii baptiste frecventează învăţământul superior este cât se poate de firesc, sunt în primul rând cetăţeni ai ţării... Dar conştiinţa de grup, conştiinţa apartenenţei religioase etc. atât de insistent cultivată, încât tinerii baptişti ţin seama la alegerea profesiei şi de cerinţele cultului. Uneori, aşa cum se semnalează în unele centre universitare, ei preferă Conservatorul. Acest amănunt, în aparenţă o întâmplare, vine să susţină observaţia că propagatorii prozelitismului pun mare accent pe activitatea artistico-religioasă, pe spectacol. Viitorii absolvenţi îşi vor dărui priceperea atât la locul de muncă, cât şi la adunarea fraţilor. Azi au la dispoziţie spitale, firme, şomajul fiind foarte favorabil prozelitismului.

Atenţia cu care mişcarea baptismală înconjoară pe tinerii săi adepţi care studiază în şcoli, institute universitare este plină de solicitudine şi de afecţiune. Ajutorul material pe care-l acordă unor studenţi ai căror susţinători au posibilităţi foarte modeste pare firesc. Dar atunci când la sfârşitul anului universitar la una din bisericile se organizează o seară urmată de agapă pentru absolvenţii care se despart de oraşul în care au studiat, gestul capătă alte dimensiuni, alte semnificaţii. Tinerii absolvenţi predau „ştafeta” celor care-i urmează, o ştafetă a prozelitismului care intră nevăzut în institutele de învăţământ superior, care păstrează trează conştiinţa apartenenţei religioase, datoria de a converti şi pe alţi tineri.

Tinerii absolvenţi care mâine vor profesa în instituţii centrale, sociale, în întreprinderi, spitale, pe şantiere, în agricultură etc. vor  desfăşura şi acţiuni de prozelitism. Sunt normale cazurile când la case de adunare apar medici-predicatori, ingineri-predicatori s.a.

Ce poate predica un medic? Să-l ascultăm pe unul dintre aceştia căruia i s-a dat cuvântul la amvon: „Ca medic, am văzut multe cangrene în special la tineri care nu au crezut în Dumnezeu. Eu am redat sănătatea celor bolnavi, mai ales după ce aceştia au început să frecventeze adunarea noastră. Ei s-au vindecat datorită rugăciunilor... Eu îmi menţin credinţa că fără pocăinţă nu se poate vindeca nimic”. Toţi sectanţii se consideră taumaturgi. Ce poate predica un inginer? „Să nu aşteptăm până vom cădea în nenorociri, că atunci degeaba mai chemăm ajutorul lui Dumnezeu, ci să-i cerem ajutorul din timp, nu când rămânem fără mâini, fără picioare...”

Exemplele se pot înmulţi. Am insistat asupra câtorva manifestări prozelitiste baptiste cu care nici cultul baptist nu este de acord, dar care sunt folositoare măririi obştii.

De asemenea, se ştie că mişcarea baptismală este matricea celorlalte mişcări sectante. Ajutoarele primite de peste hotare, în special din SUA, o face să aibă o stare materială deosebită şi mijloace diverse de propagandă.

Aşa cum am arătat, majoritatea baptiştilor înţeleg să-şi exercite cultul în cadrul legal, dar sunt şi cazuri izolate, e adevărat. De aceea, slujitorii celorlalte culte şi mai ales preoţii şi credincioşii Bisericii Ortodoxe Române trebuie să fie atenţi la manifestarea lor.

Uni îşi arată rezerva faţă de stat „cerând” plecarea din ţară la „fraţii” de dincolo, alţii s-au arătat pasivi în momente de grea cumpănă pentru ţară: la vremea de potop (1970-1972), de foc şi secetă şi mai ales la groaznicul cutremur din 4 martie 1977. Nici vorbă de participare la revoluţia din Decembrie ’89. După această dată s-a intensificat propaganda baptistă.

Vigilenţa credincioşilor ortodocşi trebuie să fie sporită, pentru că baptismul nu mai constituie o problemă a unei naţiuni conlocuitoare (germani, maghiari, saşi), ci adepţii de azi ai mişcărilor baptismale, spre regretul nostru, sunt recrutaţi dintre credincioşii de ieri ai Bisericii Ortodoxe Române, neglijaţi de preotul paroh sau lipsiţi de preot şi, mai grav, plecaţi din sânul Bisericii-mamă din cauza smintelii slujitorilor sau a credincioşilor ortodocşi.

Aşadar, când vorbim de Cultul baptist, vorbim de cadrul legal al acestuia. Manifestările în afara Mărturisirii de credinţă, în afara caselor de adunare, alte predici necunoscute, practicarea prozelitismului, atitudinea antistatală şi multe alte dovezi scot în evidenţă nu Cultul recunoscut, ci secta baptismală care trebuie denunţată şi urmărită ca tare de însuşi Cultul oficial, de Poliţie, Procuratură, Jandarmerie.

(după P. I. David)
CULTUL PENTICOSTAL

SAU BISERICA LUI DUMNEZEU CEA APOSTOLICĂ ( P. I. David)
... cel care tăgăduieşte pe Tatăl şi pe Fiul,

 acela este antihristul...

Trei sunt Cei care mărturisesc în cer:

Tatăl, Cuvântul şi Sfântul Duh...

Aceşti trei Una sunt...

(I Ioan 11, 22; 11 Ioan, 7)

MIŞCAREA FUNDAMENTALISTĂ ŞI PROZELITISMUL

„GLOSSOLAL”


Ca orice mişcare şi cea a fundamentaliştilor nu a apărut din senin. Ea are justificare în abaterile de la dreapta credinţă a Bisericilor Apusene. Are o tradiţie în practica ereziarhă a primelor veacuri şi mai ales o „experienţă” a puzderiilor denominaţionale religioase şi creştine, păgâne şi ancestrale ale continentului american. De aceea, „aleşii duhului, chinuiţi de amestecul limbilor Babilonului, încearcă disperaţi să iasă din criza religioasă prin justificarea Cicizecimii (Pentecostei), prin pretenţia vorbirii în limbi „necunoscute”, prin legături directe sau medium-uri, prin arătări „persistente” ale duhului. Mulţi dintre adepţi sunt practicanţi naturişti (yoga, consumatori de psihotrope) sau extaziaţi-provocaţi, obsedaţi sau deliranţi. Nu lipsesc nici căutătorii şi îndestulaţii „harismatici”.


Nu este lipsit de importanţă nici faptul că abaterea de la practica spovedaniei tradiţionale a Bisericilor apusene a provocat conştiinţei creştine din Vest numeroase mişcări „fundamentaliste”. Acestea, folosind o terapie psihică, apelând la mijloace „parapsihice”, recomandând metode de psihanaliză-sugestie, tranşă, practici yoga şi chiar practici obscurantiste, au atras mulţi lipsiţi de asistenţă religioasă. În acelaşi timp, „fundamentaliştii” consideră „pogorârea sau posedarea duhului” o alegere a lor, o „descoperire” proprie a Duhului, dumnezeul vremii noastre, şi Cincizecimea Mileniului III.


Cultul penticostal sau Biserica lui Dumnezeu cea apostolică este recunoscut şi de Statul român şi tolerat de Biserica naţională. Cultul penticostal este organizaţia cea mai reprezentativă a mişcării „fundamentaliştilor” moderni. Dacă baptiştii se deosebesc prin botezul la maturitate şi imitaţia botezului  lui Iisus, dacă adventiştii „au fixat” şi „au calculat” – ca de fapt şi evangheliştii-pietişti – împărăţia de o mie de ani şi „venirea” Domnului, iar Creştinii după Evanghelie sau după Scriptură „au descoperit” alte ceruri şi judecăţi – penticostalii sau spiriţii, tremurătorii sau „posedaţii” de duh, vizionarii şi profeţii, „vorbitorii” în limbi şi „tâlcuitorii” acestora încep un  ev nou, cu anul 1901, contrapunând „mişcării” harismatice, care a cuprins Biserica Apusului, concepţia lor de „chemaţi” ai duhului şi „împărţitori” de daruri glossolale…

A. ORIGINEA ŞI LIDERI „FUNDAMENTALIŞTI”


Numele de „penticostali” vine de la cuvântul Pentecosta (Cincizecime), susţinând că ei sunt botezaţi cu Duhul Sfânt şi cu foc, daruri primite de către Apostoli la Cincizecime sau la Pogorârea Duhului Sfânt. Li se zice de către unii „tremurători”, pentru că în momentele de pretinsă inspiraţie a Sfântului Duh, ei se cutremură, devin „spiriţi” (fără trup), fiindcă pretind a avea pe duhul în darul „vorbirii” în limbi.


Originea sectei se află în America, datând abia de la începutul secolului al XX-lea, dar „istoricii” penticostali duc „naşterea Bisericii” în epoca apostolică… Această sectă apare din rândul baptiştilor, înfiinţată de predicatorul baptist Carol Parham. El a început, în ciuda aderenţei baptismale, să „profeţească”, în faţa adepţilor, că Sfântul Duh se va revărsa din nou, cu putere, la o apreciată „pogorâre” a Sa şi că el „a văzut” la 3 ianuarie 1901 când s-a şi pogorât peste 13 persoane…


În 1906, această rătăcire, propagată de Parham şi câţiva aderenţi ai săi, a început a prinde teren în California (SUA). În acelaşi an, a trecut şi în Europa, mai întâi în Norvegia, apoi în Germania, unde a reuşit să convertească pe un pastor luteran, I. Paul, care a devenit conducătorul sectei în Germania.


Pentru a atrage atenţia, se mai numeşte „creştinii Cincizecimii, posesorii duhului, inspiraţii, aleşii, medium-uri, quakeri, metodişti, pnevmatizaţii etc”. Toţi laolaltă sau fiecare în parte pretind că au „daruri” speciale, de aceea sunt cunoscuţi şi sub numirea de „vorbitori în limbi, tâlcuitori, deschizători, luminări, dascăli, profeţi, vindecări miraculoşi, vizionari, singurii creştini ai timpului, harismatici şi autentici”…


Dintr-un asemenea amalgam s-au detaşat multe secte, ducând mai departe sau reactivând ereziile pnevmatomahe ale rătăciţilor din primele veacuri ale Bisericii Creştine. Totuşi, există în lume, ca şi în ţara noastră, unii credincioşi care sunt constituiţi în grupuri sau în culte recunoscute de către unele state ale lumii.


Penticostalii susţin cu ardoare că îşi trag originea de la Cincizecime şi că s-au perindat de-a lungul istoriei prin acei vorbitori în limbi.


În România, „penticostalii” au înţeles să-şi depună la forurile în drept „Mărturisirea de credinţă” şi statutul lor de organizare şi funcţionare pe baza cărora au primit autorizaţia de a-şi desfăşura liber cultul, fiind apărat acest cult de către stat prin organele sale.


Şi pentru penticostali „istoria este învăţătoarea vieţii”. – Dacă cercetăm din punct de vedere istoric acest fenomen, vom găsi o vorbire în limbi biblice, ca lucrare a Duhului Sfânt, numită şi „Glossolalia rusalină”, şi vom găsi şi o farsă vorbire în limbi, la penticostali, care se deosebeşte fundamental de cea a Cincizecimii şi care nu e decât o imitaţie şi o influenţă păgână.


Irineu ((202) este singurul dintre scriitorii bisericeşti care aminteşte existenţa acestui dar în Biserică. În cartea sa Împotriva ereziilor, spune: „Mai avem câţiva fraţi în Biserică, care au  daruri profetice şi prin duhul lor vorbesc tot felul de limbaje”…


Când Ioan Gură de Aur ((407) explică capitolul 14 din I Corinteni, precizează că „acest dar descris de Apostolul Pavel este necunoscut în Biserică” în zilele noastre…


Fericitul Augustin ((430), comentând textul din I Ioan III, 24, a scris: „Acestea au fost semnele cerute de împrejurările timpului de atunci. Căci a fost necesar să se recurgă la acea  exprimare a Duhului Sfânt în toate limbile, pentru ca să se arate că Evanghelia lui Dumnezeu trebuie să fie propovăduită în toate limbile pe întreg pământul. Lucrul acesta s-a făcut ca un fapt al trecutului”.


„Despre vorbirea în limbi” aminteşte mai precis Tertulian, dar e sigur că el s-a referit la „practica” ereticilor montanişti de care a fost puternic influenţat, devenind el însuşi o vreme adept al acestei secte. În cartea sa, De anima, stă scris: „Există astăzi între noi o soră, care are, în parte, darul descoperirilor; ea le primeşte în Biserică în cursul solemnităţilor duminicale, în extaz, sub influenţa Duhului”. Tertulian s-a referit la Maximilian, care a supravieţuit lui Montanus şi Priscilei. Aşadar, se cunoaşte, cu excepţia penticostalilor, numele lui Montanus, care a făcut vâlvă în perioada de vârf (secolul al II-lea), în problema vorbirii în limbi.


Luând aminte la datele ce le avem despre Montanus, precum şi felul cum a „vorbit” în limbi, putem socoti această practică a lui ca o farsă vorbire în limbi, în contrast cu cea rusaliană.


Înainte de „convertire” la creştinism, Montanus a fost slujitor la temple păgâne, în special în cultul Cybelei, avea un temperament coleric de nestăpânit. Predispoziţiile temperamentul său au fost accentuate în experienţele sale în ceremonia păgână.


Montanus, după „încreştinare”, a atras atenţia prin extaz şi transa manifestată… şi în acele stări ţinea cuvântări „în limbi” diferite. În acele momente dădea impresia credulilor săi că nu mai era el acela care vorbea, ci „divinitatea”, Duhul…


După moartea lui Montanus, grupul „Vorbirea în limbi” a dispărut, deşi curentul montanist a rămas, fără practicarea „glossolaliei”, până în secolul al IV-lea.


În Cartagina a existat, până în secolul al IV-lea, o sectă care se numea „tertulianistă” şi păstra unele influenţe  montaniste, iar numele şi-l avea de la Tertulian. După ce vorbirea în limbi s-a stins la montanişti, nu mai întâlnim grupuri de creştini „posedaţi” de această practică. A dispărut erezia, dar nu şi urmările ei. Şi iată că istoria reţine anul 1700, când apare la cominarzi pretenţia vorbirii şi tâlcuirii în limbi.


Cu un secol mai târziu, „vorbirea” în limbi o practicau „irvingienii”. Numele lor vine de la pastorul Irving Eduard Godet. În „spusa” lui asupra Epistolei către Corinteni face o descriere a felului cum irvingienii vorbeau în limbi: „Înainte de începerea predicii, acela care mergea să vorbească se concentra adânc în sine însuşi, se izola de cei ce-l înconjurau, închidea ochii şi-i acoperea cu mâinile sale, şi deodată, ca şi cum ar fi fost atins de o lovitură de trăznet, suferea convulsiuni care-i cuprindeau tot corpul, din gură scăpa un torent vibrant de  sunete străine, puternic accentuate”… Vai, câţi dintre pastori şi chiar preoţi (dacă mai pot fi numiţi aşa) recurg la asemenea „teatru” şi încă din faţă Sf. Altar!


Vorbirea în limbi la irvingi nu dura mai mult de cinci minute, câteodată erau doar câteva sunete, vorbirea era însoţită de gălăgie, suspin şi plânsete, adeseori de veselie, de râsete (ventrilogi şi nătărăi, bogomili şi duhovorţi). Practica irvingienilor s-a transmis şi altor secte „glossolale”: quakeri şi mormoni, până la  vorbirea în limbi în zilele noastre, tehnică sub alte aspecte preluată de mişcarea pietist-fundamentalistă: auzirea „vocilor”!…


Scriitorul francez René Poche, în „studiile” biblice şi mai ales în cartea sa: Lucrarea Duhului Sfânt, descrie vorbirea în limbi astfel: „Cerinţele unor dovezi vizibile de primire a Duhului Sfânt au făcut să apară uimitoare demonstraţii fizice: lătrături, smucituri violente, ţipete şi strigăte, dansuri sălbatice, leşinuri şi altele de felul acesta, atât la weshnieni, şi de la montanişti la quakeri”.


„Toate aceste apucături şi încă unele mai exagerate – se spune în dicţionare şi enciclopedii asupra sectelor – le-au moştenit vorbitorii în limbi din zilele noastre, deşi vor să se intituleze urmaşii credincioşilor de la Rusalii şi, deşi vor să susţină că lucrarea «rusaliană» a Duhului Sfânt continuă prin ei, totuşi, prin concepţii eretice şi practici schismatice, sunt departe de spiritul rusalin”.

B. ORGANIZAREA CULTULUI,

EXTINDEREA ŞI RĂSPÂNDIREA LUI


1. Mişcarea penticostală pe glob. – Dacă nu putem spune că Mişcarea penticostală mondială are un întemeietor, atunci nici nu putem spune că s-a dezvoltat într-un  anumit centru.


Mişcarea penticostală mondială s-a dezvoltat şi extins în secolul al XX-lea, având mai multe centre de propagare. Acest lucru a făcut ca azi să existe zeci şi sute de organizaţii penticostale. Din punct de vedere doctrinar, diferenţele nu sunt prea mari. Putem aminti unele mai însemnate, fie datorită trecutului lor istoric, fie numărului de membri, astfel:


1. Credinţa Apostolică; 2. Adunările lui Dumnezeu; 3. Biserica lui Dumnezeu; 4. Biserica Penticostală a Sfinţilor; 5. Biserica Elim; 6: Biserica Evangheliei depline etc.


În momentul de faţă există mii de comunităţi penticostale cu concepţii proprii în toată lumea. Un număr mare de membri au centre în America Latină şi Africa, Europa, Asia, Australia ş.a., cu alte „arătări” ale Duhului faţă de SUA.


Multe organizaţii penticostale dispun de locaşuri de cult moderne, de şcoli proprii, nu numai pentru „misiune”, ci şi pentru educaţie publică (de la grădiniţă până la liceu). Alte organizaţii penticostale, preluând obligaţiile sociale ale unor state, au înfiinţat orfelinate, case de bătrâni, instituţii de reeducare, pentru dezalcoolizare, antidrog (antitabac) etc. Aşa-zisele Biserici penticostale dispun de şcoli speciale atât  pentru cultură generală, cât şi pentru pastori. Au un număr sporit de case de publicitate unde se tipăresc milioane de cărţi şi reviste, au loc emisii radio, tv etc.


Mişcarea penticostală, la început, nebăgată în seamă, mai apoi ponegrită din cauza unor excese de zel, se bucură astăzi de aprecierea sociologilor şi politicienilor ca „cea mai importantă mişcare religioasă” din secolul al XX-lea. În acest sens, penticostalismul nu mai este considerat o biserică aparte, ci o mişcare religioasă în sânul creştinismului apusean, cu violente tendinţe prozelitiste asupra Bisericii Ortodoxe.


2. Începutul şi dezvoltarea adunărilor penticostale în România. – Am văzut că originea acestei secte „moderne” se află în America, de la începutul secolului al XX-lea.


În părţile noastre, penticostalii au pătruns prin Pavel Budeanu, plecat din Arad în SUA, înainte de 1910. A întâlnit propagandişti penticostali şi a aderat la sectă, în loc de muncă. Revenit în ţară „convertit”, cu ajutor bănesc american şi cu sprijinul unor maghiari înstăriţi, înjghebează secta în Banat şi Transilvania. El vine înarmat cu câteva reviste „Vestitorul Evangheliei” (editată la Akron, statul Ohio) pentru a adeveri „noua credinţă”.


Alt naiv, comerciant ambulant, Ion Bododea, pescar din Brăiliţa, fost pastor baptist, părăseşte „credinţa” veche pentru „gustul” vorbirii în limbi. Destui creduli s-au ataşat acestora. De fapt, Ion Bododea s-a şi grăbit să se intituleze „Şeful Bisericii lui Dumnezeu cea Apocaliptică”, fapt care nu a deranjat pe intervorbitorul său pe calea firelor „glossolaliei”.


Pe seama lui Pavel Budeanu se pune şi traducerea în limba română a „mărturisirii” de credinţă penticostală: Declararea fundamentului adevărat al Bisericii lui Dumnezeu. De asemenea, s-a încercat, fără prea mult succes, tipărirea a două reviste: „Glasul adevărului” şi „Ştiinţa sfinţilor”….


În România se poate considera deschisă prima casă de adunare penticostală, cea din casa soţilor Bradin, la 10 septembrie 1922. În 1923, s-a organizat a doua adunare în comuna Cuvin. Siguranţa statului de atunci, aflând de existenţa acestei secte, a interzis-o.


Văzându-se la strâmtoare, cei 50 de penticostali existenţi la data respectivă au întocmit prima petiţie prin care au cerut recunoaşterea legală. La cererea depusă au anexat şi mărturisirea de credinţă intitulată: „Declararea fundamentului adevărat”, 1924. după această declaraţie – în mii de variante - astăzi, toate sectele, cultele şi dizidentele penticostale se numesc „fundamentalişti” sau fundamentaliste.


La 29 ianuarie 1925, Ministerele Cultelor şi Artelor, prin Decizia 5734, a inclus în rândul sectelor interzise şi pe aderenţii penticostali. Această decizie, fiind publicată în ziare, opinia publicată a fost interesată să cunoască natura şi credinţa acestei secte. Luând adresa din decizie, prin scrisori şi vizite personale, fratele Gh.Bradin a fost solicitat să dea unele lămuriri. Mulţi sectanţi desprinşi din cultele neoprotestante ale vremii sau nemulţumiţi de pastorii lor s-au unit cu penticostalii.


Pentru faptul că erau eretici, pentru rezerva penticostalilor faţă de neamul românesc, pentru practica religioasă bolnăvicioasă, pentru atitudinea neloială faţă de Statul român,  pentru refuzul de a contribui la propăşirea ţării şi pentru opoziţia faţă de instituţiile de drept ale statului – refuzul serviciului militar, jurământ etc. -, secta a fost interzisă prin cunoscutul şi dreptul Decret-Lege 927/1942 pentru salvarea neamului.


O dată cu schimbarea climatului politic din ţara noastră, la 23 August 1944, penticostalii au ieşit din ilegalitate, bolşevicii le-au dat toate drepturile, iar comuniştii, umilind o Biserică strămoşească – mama neamului românesc -, i-a declarat pe penticostali egali cu Biserica Ortodoxă Română. Pentru obţinerea unei recunoaşteri legale, penticostalii din România au început să-şi strângă rândurile. În momentul acela se aflau două direcţii: a) Unii penticostali funcţionaseră câţiva ani înainte de cel de al doilea război mondial în cadrul cultului baptist; b) Alţii, care refuzaseră orice „compromis”, îşi desfăşurau activitatea în ilegalitate, ţinând adunările noaptea prin fel de fel de ascunzişuri.


În 1945, au început să funcţioneze pe faţă, fiind gata să suporte orice pedeapsă din partea instanţelor.


La 20 mai 1945, în oraşul Arad, a avut loc o conferinţă foarte restrânsă, în cadrul căreia s-a discutat reorganizarea Asociaţiei religioase penticostale şi reeditarea unei reviste intitulate „Vestitorul Evangheliei”. Gheorghe Bradin a fost în fruntea acestei organizaţii, ca preşedinte.


Au mai avut loc şi alte două încercări de reorganizare în Bucureşti, sub denumirea: 1. „Creştinii botezaţi cu Duhul Sfânt” şi 2. „Ucenicii Domnului Iisus Hristos”.


În 1949, au început să funcţioneze pe faţă, fiind gata să suporte orice pedeapsă din partea instanţelor.


La 20 mai 1945, în oraşul Arad, a avut loc o conferinţă foarte restrânsă, în cadrul căreia s-a discutat reorganizarea  Asociaţiei religioase penticostale şi reeditarea unei reviste intitulate „Vestitorul Evangheliei”. Gheorghe Bradin a fost în fruntea acestei organizaţii, ca preşedinte.


Au mai avut loc şi alte două încercări de reorganizare în Bucureşti, sub denumirea: 1. „Creştinii botezaţi cu Duhul Sfânt” şi 2. „Ucenicii Domnului Iisus Hristos”.


În 1949, cele trei organizaţii penticostale se prezentau astfel: 1. Asociaţia „Biserica lui Dumnezeu Apocaliptică-Penticostală”; 2. Asociaţia „Creştinii botezaţi cu Duhul Sfânt” şi 3. Asociaţia „Ucenicii Domnului Iisus Hristos”. La 23 decembrie 1946, se obţine recunoaşterea provizorie a Asociaţiei „Biserica lui Dumnezeu Apostolică-Penticostală”, iar celelalte două, la care rămăseseră puţini membri, s-au încadrat în grupul asociaţiei recunoscute provizoriu.


La 14 noiembrie 1950, prin Decretul nr. 1203, s-a primit recunoaşterea juridică sub titulatura: Cultul Penticostal sau „Biserica lui Dumnezeu Apostolică”.
A. CÂTEVA CONCEPŢII SPECIFICE PENTICOSTALILOR


Ca orice sectă religioasă şi cult creştin, fundamentaliştii au câteva puncte doctrinare ce îi identifică. Astfel:


1. Dumnezeu Duhul Sfânt este locţiitorul Domnului Iisus pe acest pământ, coborându-se din cer, de la Tatăl, în ziua Cincizecimii.


2. Îngerii sunt făpturi duhovniceşti create de Dumnezeu, fără păcat, şi pune în slujba Sa. Diavolul sau satana, sau „Lucifer”, mândrindu-se că este căpetenia îngerilor care şi-au părăsit locul, a căzut. El înşeală întreaga lume, este ucigător, ispititor, mândru, pârâtor şi mincinos. „El a fost biruit prin jertfa Domnului Iisus Hristos, iar moartea Lui şi a îngerilor săi (spiriduşii) este aruncarea în iazul cel de foc şi chinuirea lor în veci” (Isaia XIV, 12, 14; Iuda 6; Apoc. XIII, 9; Evr. II, 14; Matei XXV, 41; Apoc. XX, 10).


3. Crearea omului şi căderea în păcat. – Omul a fost creat de Dumnezeu, bun, drept şi liber. El a fost înşelat de satana şi a căzut în păcat. Omul a fost salvat de Hristos în mod benevol…De aici avem:


a) Harul lui Dumnezeu. Harul este bunătatea şi dragostea nemărginită a lui Dumnezeu, pe care a arătat-o Tatăl prin Domnul nostru Iisus Hristos, faţă de cei păcătoşi. Nimeni nu se poate mântui prin „propriile sale fapte sau binefaceri” şi nici prin „faptele Legii” Vechiului Testament, ci numai prin harul lui Dumnezeu (subl. n).


b)Credinţa este o încredere neclintită în Dumnezeu… şi este de obârşie divină. Ea se primeşte de la Dumnezeu prin dreptatea Lui şi nu prin concepţiile şi închipuirile omeneşti.


c)Pocăinţa este un ordin al Domnului Iisus. Ea înseamnă întoarcerea la Dumnezeu de la căile rătăcite, căinţa pentru viaţa trăită în păcat şi necunoştinţă de Dumnezeu şi ruperea cu păgânătatea şi cu poftele lumeşti.


d)Naşterea din nou… Numele acelora care sunt născuţi din nou (penticostalii) sunt scrise în Cartea Vieţii.


e) Iertarea este un atribut dumnezeiesc prin care se dovedeşte bunătatea lui Dumnezeu faţă de oamenii păcătoşi, dar care s-au întors la El. Pentru  ca cel păcătos să poată primi iertarea, trebuie să mărturisească, să părăsească păcatul şi să roage pe Dumnezeu să-l ierte. O dată păcatul iertat, păcătosul se simte fericit şi uşurat.


f) „Sfinţenia” (lepădarea, dăruirea, eliberarea, predarea) înseamnă despărţirea cu totul de păcat şi acţionarea numai pentru Dumnezeu.


g) Rugăciunea (care întreţine sfinţenia) este legătura directă a omului cu Dumnezeu; şi cea mai adâncă expresie a dorinţei după El.


Simbolismul cultic şi raportul cu lumea. Avându-se în vedere „copilul minune” al Cincizecimii secolului al XX-lea, cum le place fundamentaliştilor să se prezintă, să vedem ce „creştere” sau handicap „creştin” are acest hibrid la sfârşitul mileniului II. Să ne convingem, după „maestrul” cabalist modern, Alvin Toffler, în ce val se află „fundamentalismul” creştin (a nu se confunda însă cu tot atât de periculoşii fundamentalişti islamici sau iudaici, budişti sau confucianişti, şintoişti sau tibetani etc.) şi cum putem să-i aruncăm un colac ( nu de pomană) de salvare!…


Simbolismul mistagogic: Botezul şi Cina Domnului. Sunt, de fapt, cele două laturi reţinute din fărâmituri sacramentale romano-catolice şi protestante puse, de această dată, pe seama Sf. Duh, nu a sacerdotului.


1). Botezul sau ceremonia filială este oficială este oficiat de păstor şi are dublu aspect cu multiple efecte;


a) Botezul cu apa este poruncit de Domnul Hristos. Acest botez îl oficiază pastorii pentru cei care acceptă „credinţa” nouă. El este un simbol al morţii fără de păcat şi al învierii la o viaţă nouă. Oricine crede în Domnul Iisus, potrivit Evangheliei depline, urmează a fi botezat în apă, în numele Tatălui, al Fiului şi al Duhului Sfânt. Botezul în apă se poate accepta înainte şi după primirea botezului cu Duhul Sfânt. El se oficiază prin scufundare în apă  o singură dată, iar în cazul când prima dată nu s-a oficiat după Cuvântul lui Dumnezeu, se poate administra a doua oară sau chiar de mai multe ori!…


Copiii adepţilor se botează la Vârsta când aceştia pot să înţeleagă singuri că Domnului Iisus Hristos este Mântuitorul lor personal. Ei sunt totuşi admişi la casa de rugăciuni spre a fi binecuvântaţi.


b) Botezul Duhului Sfânt este îmbrăcarea celor născuţi din nou cu putere de sus, pentru ca ei să poată rezista ispitelor şi încercărilor, pe de o parte, iar pe de altă parte, să poată mărturisi Evanghelia prin puterea lui Dumnezeu.


Botezul cu Duhul Sfânt se poate primi atât prin punerea mâinilor, cât şi fără această practică, atât înainte de botezul în apă, cât şi după primirea lui. Acest „botez” oferă puterea darurilor!

2. Cina Domnului este al doilea aşezământ, după penticostali, ca formă exterioară, în Biserica lui Dumnezeu. Cina este instituită de însuşi Domnul Iisus Hristos, prin întemeierea Legământului nou. Cina Domnului se oficiază cu pâine nedospită (azimă) şi rodul viţei, nefermentat. Celor ce se „împărtăşesc” din această Cină a Domnului li se cere ca mai înainte să-şi facă o amănunţită cercetare de sine, căci cel ce mănâncă şi bea cu nevrednicie mănâncă şi bea pentru condamnarea sa. Ea reprezintă jertfa trupului şi vărsarea sângelui Domnului Iisus Hristos, pentru păcatele noastre.


Cina Domnului se săvârşeşte ori de câte ori este posibil, fără deosebire de zi sau dată.

2. Alte practici şi ceremonii


a) După Cina Domnului urmează curăţirea sau spălarea picioarelor unul altuia (Matei XXVI, 28; I Corinteni XI,  23-29; Ioan XIII, 13-17), un obicei pe care unii pastori îl leagă de ceremonia Cinei, alţii îl separă.


b) Căsătoria este legătura dintre un bărbat şi o femeie,  prin care cei doi devin un singur trup. Ei primesc binecuvântarea bisericii. Cuvântul lui Dumnezeu opreşte legarea în căsătorie a unui credincios cu un necredincios (adică nepenticostal).


Se poate dezlega căsătoria când cealaltă parte a căzut în adulter dovedit. Recăsătoria este permisă de Cuvântul lui Dumnezeu şi atunci când unul din cei doi a încetat din viaţă.


c) Manifestări de binecuvântare. După cele de mai sus se observă căutarea minimului haric şi sacramental al Bisericii primelor veacuri. Este firesc aceasta, după două mii de ani de bâjbâire în Apus. Şi afară de botez, cină, căsătorie, pocăinţă-umilinţă (spălarea picioarelor) etc., în ultima vreme se accentuează alegerea şi ordinaţia pastorilor (în unele comunităţi şi femei) cu punerea mâinilor. Iată un ecou căutat de penticostali şi mulţi alţii, dar copleşitor în viaţa ortodoxiei şi taină (hirotonie) din Slujirea Arhierească a lui Hristos.


De asemenea, se accentuează puterea Duhului (Taina Mirungerii) în Biserica primară şi originară, în comunitatea ierusalimiteană şi universală, în Biserica tradiţională şi neabătută de la adevăr şi practica apostolică: Biserica Ortodoxă – cu specificul local sau naţional.


În sfârşit, şi în „Epoca” Duhului Sfânt, fundamentaliştii câştigă adepţi şi au intensificat prozelitismul prin pretenţia vindecării oricărei boli… tămăduirii de suferinţe şi afecţiuni incurabile, după cuvântul Domnului!… Oare ortodoxia nu are Taina Vindecării (Maslu) spre iertarea păcatelor şi spre prelungirea vieţii şi nicidecum spre o eutanasie în practica eclezială (Extrema unctio)?


Aşadar: prin căutarea şi cercetarea se poate păşi spre luminare şi plinire (Matei VII, 7).


4. Darurile Duhului în Comunităţile penticostale. – Alt mod de prozelitism şi de mărire a obştii confuze penticostale cu noi adepţi o constituie oferirea darurilor Duhului. Acestea sunt în „număr” de nouă şi le împarte Duhului cui voieşte. Darurile duhovniceşti ajută propovăduirea Evangheliei depline. Nu toţi credincioşii posedă astfel de daruri, însă toţi adepţii sunt îndemnaţi a le râvni şi a umbla pe calea cea mai aleasă a dragostei;


Vindecările „divine”. Biblia arată că toate bolile sunt urmarea păcatului. Chiar dacă nu ar fi păcătuit cel bolnav, boala este o urmare a căderii primului om. Astfel, vindecarea intră, pentru cei care cred, în acelaşi plan de mântuire ca şi iertarea păcatelor. De aceea, Biblia prevede că, în caz de boală, credincioşii pot chema pastorii Bisericii să se roage pentru ei, ungându-i  cu „untdelemn în numele Domnului”. Credincioşii adevăraţi nu au dreptul să se lase consultaţi de medici (subl. n.) în caz de boală. Unii au renunţat la aşa ceva (n.n.). ei sunt datori să se supună prevederilor sanitare din Biblie (Geneza III, 16; Deut. XXVIII, 15-62; Matei VIII, 16-17; Iacov CV, 14-15; Marcu II, 15-17).


5. Lăcaşul de cult şi desfăşurarea „serviciilor” religioase
a) Biserica lui Dumnezeu este „adunarea celor chemaţi”. În înţelesul Scripturii, ea este universală şi include în sânul ei pe toţi credincioşii timpurilor trecute şi prezente… Menirea Bisericii este de a vesti cuvântul lui Dumnezeu şi de a ajuta pe credincioşi să înfăptuiască în viaţa lor roada Duhului Sfânt. În sânul comunităţii, Duhul Sfânt îşi desfăşoară lucrarea ca pe timpul apostolilor.

- Slujbele duhovniceşti în biserică. Biserica a rânduit diferiţi slujitori, care, măcar că se deosebesc prin serviciul pe care îl fac, aparţin, alături de ceilalţi credincioşi, aceluiaşi corp spiritual. Dintre aceşti slujitori fac parte pastori şi diaconii. Cei aleşi în aceste slujbe trebuie să aibă calităţi deosebite prin care să se distingă de ceilalţi membri. Înainte de a fi trimişi în lucrare, ei trebuie să fie „ordinaţi” prin punerea mâinilor şi prin rugăciune.

- Disciplina în biserică. – Fiecare membru este dator şi obligat de Cuvântul lui Dumnezeu să primească tot felul de îndemnuri, mustrări şi chiar punerea sub disciplină, în cazul când se abate de la morala adunării şi de la învăţătura sănătoasă a Evangheliei depline. Disciplina nu are alt scop decât să ridice pe cel căzut sufleteşte şi să menţină în biserică autoritatea morală…


b) Ziua de odihnă este Duminica, ziua în care s-au adunat la rugăciune şi creştinii primitivi.

a) Darea către Cezar este cuvântul Domnului ce trebuie respectat. Nu toţi înţeleg acest fapt.


- Autoritatea statului este rânduită de Dumnezeu, pentru păstrarea ordinii şi liniştii publice, pentru conducerea ţării şi binele poporului. „Cine se împotriveşte, se împotriveşte poruncii lui Dumnezeu”.


Credincioşii penticostali trebuie să plătească impozitele şi taxele cere le cad în sarcină, să împlinească serviciul militar în orice timp. Credinţa lor nu-i împiedică a fi în slujba Cezarului.


- Jurământul este acceptat: unul faţă de altul şi în faţa instanţelor judecătoreşti şi în faţa unităţilor militare. Sunt cu desăvârşire interzise orice fel de jurăminte în afară de cele cerute de autorităţi, fiind socotite ca jurăminte deşarte.


După cum se vede, Mărturisirea de credinţă este clară, dar prozelitismul „fundamentalist” este destul de violent, ceea ce produce derută atât între credincioşii penticostali şi ai celorlalte culte, dar mai ales căutarea de adepţi în rândul credincioşilor ortodocşi. Ceea ce au specific „pocăiţii” fundamentalişti este „Revelaţia deschisă”, adică pretenţia „legăturii” lor directe cu duhul şi, legat de aceasta, vorbirea în limbi (glossolalia) şi tâlcuirea celor „descoperite” în aceste momente.


6. Efectul „căderii” (aterizării) Duhului. Alegeri speciale ale „duhului”. Aceste alegeri nu pot avea loc decât în comunitatea penticostală şi pentru cei asupra cărora cade Duhul.


a) Revelaţia deschisă, despre care vorbeşte fundamentaliştii, este de fapt tăgăduirea activităţii Mântuitorului, pe de o parte, iar pe de altă parte limitarea slujirii Sale. Ei consideră pe Duhul Sfânt creatura (ca şi ereticii Macedoniei, Eunomiu), nu o forţă, o putere sau o persoană dumnezeiască de aceeaşi Fiinţă cu Tatăl şi cu Fiul. „El este o Fiinţă care posedă un corp spiritual la fel ca Dumnezeu-Tatăl”. Duhul Sfânt posedă un nume personal. El nu este „Duhul Sfânt”, ca şi când ar fi vorba de o singură parte a divinităţii, sau o energie oarecare a Dumnezeirii. „Duhul Sfânt” posedă însuşiri personale… El îşi desfăşoară misiunea în vremea noastră, cum făcea şi cu secole în urmă. El se descoperă nu numai comunităţii, ci şi fiecărui adept în parte. Îi „învaţă” pe aceştia să grăiască în limbi străine, îi îndrumă cum să se roage. „Spiritul credincioşilor trebuie lăsat liber să se roage lui Dumnezeu”, după cum inspiră Duhul Sfânt. Totuşi, unii fundamentalişti sesizează „identitatea” Duhului ca persoană.


Duhul Sfânt îndeplineşte următoarele funcţii: învaţă (Luca XII, 12; Ioan XIV, 26); vorbeşte (Matei X, 20; Marcu XIII, 11); mijloceşte pentru credincioşi (Romani VIII, 26-27); inspiră (II Petru I, 21); convinge de păcat (Ioan XVI, 7-8):


Duhul Sfânt mai prezintă o triplă importanţă pentru penticostali: a) „El este o parte din revelaţia divină, care a transmis Biblia în calitate de autor al ei”; b) El este în perioada actuală Cel care face legătura între cer şi pământ; c) El este cel care administrează problemele bisericii (penticostale) pe care o pregăteşte spre a o înfăţişa înaintea lui Iisus Hristos la o a doua venire”.


Astfel, grupurile penticostale având permanent pe Duhul Sfânt cu ei „retrăiesc” clipe binecuvântate, ca primii creştini în „odaia cea de sus” (Fapte I, 3).


Simbolurile Duhului Sfânt sunt cuprinse în paginile Bibliei. F. E. Marsh grupează simbolurile, comparându-le cu: 1. Natura neînsufleţită: aer, apă, foc, pământ, ulei, vin, sare, arvună, etc.; 2. Natura animală: porumbel; 3. Viaţa noastră şi însuşirile umane: Degetul lui Dumnezeu, portarul, numărul Şapte, avocat, voce, frumuseţe, nevinovăţie, răbdare, sinceritate ş. m. a.


Duhul Sfânt mai este socotit de fundamentalişti „secretul” tuturor binecuvântătorilor; 1. Respiraţia: vântul, secretul vitalităţii – viaţa; 2. Roua: apa, ploaia, secretul satisfacţiei – setea, frumuseţe, flori, fertilitate, recolte; 3. Uleiul, secretul bucuriei – fericire; 4. Focul, secretul luminii – cunoştinţa, căldura – dragostea, puterea – cucerirea.


Duhul Sfânt face ca din inima credinciosului să curgă adevărate râuri de apă vie (Ioan VII, 38). Adepţii „pocăiţi” penticostali despart conlucrarea Sfintei Treimi, izolează şi de această dată pe Sfântul Duh de calitatea împreună lucrării, de „mângâietori”, de principiul iubirii intratreimice şi dătător de viaţă !.


Faţă de aceasta, învăţătura ortodoxă a fost clară totdeauna: prin Iisus Hristos s-a încheiat descoperirea directă a lui Dumnezeu. Revelaţia supranaturală – peste înţelegerea noastră – s-a desăvârşit prin întruparea Fiului lui Dumnezeu, iar Revelaţia naturală, tot prin Hristos s-a încheiat, El fiind noul Adam, om desăvârşit – fără păcat – şi Dumnezeu adevărat.


b) Darul feluritelor limbi. În legătură cu aceasta, penticostalii afirmă următoarele: „…Vorbirea omenească este o emanaţie a spiritului aşezat de Dumnezeu în om. Datorită originii superioare a spiritului omenesc, graiul omenesc se deosebeşte de toate manifestările celorlalte vieţuitoare”. Şi continuă: „Structura ordonată a limbajului a făcut posibilă întocmirea unor studii gramaticale care au descoperit legi precise ce stau la  baza fiecărei limbi. Graiul izvorăşte din adâncul fiinţei omului. Tot în acest spirit, Duhul Sfânt «aşază» darul feluritelor limbi, ca semn iniţial al botezului (penticostal) cu Duhul Sfânt…”


Prin „darul” feluritelor limbi se înţelege vorbirea supranaturală prin care adeptul pocăit, „înzestrat” cu acest dar, vorbeşte într-o limbă pe care niciodată n-a învăţat-o; ea este o vorbire a Duhului Sfânt, care utilizează organele vorbirii pentru reproducerea ei; e o minune a vorbirii şi a descoperire personală a lui Dumnezeu pentru fiecare creştin penticostal. Exprimarea vine din chemarea lui ca urmare a botezului cu Duhul Sfânt. El simte prezenţa puterii lui Dumnezeu, ca efectul unui „curent electric”, însoţit însă de o bucurie dulce care  îi inundă întreaga fiinţă. Această stare de înălţare sufletească provoacă în viaţa credinciosului nostru (penticostal) schimbări morale profunde.


Darul  vorbirii în diferite limbi se manifestă prin intermediul duhului nostru, care întrebuinţează organele vocale pentru exprimare. Exprimarea se poate face fie într-o limbă omenească, cunoscută de cineva dintre ascultători, fie necunoscută…Ea poate fi şi o limbă necunoscută pe pământ (o limbă care astăzi nu se mai vorbeşte); mai poate fi şi o limbă „îngerească”.


Această vorbire în limbi, pentru penticostali, are cinci semnificaţii: 1. Este un semn personal al botezului cu Duhul Sfânt şi o dovadă a primirii lui; 2. Îi oferă posibilitatea de a se ruga, de a lăuda pe Dumnezeu „cu Duhul”, realizând rugăciuni la cel mai înalt grad de părtăşie cu Dumnezeu; 3. Se zideşte pe sine printr-o proaspătă întâlnire cu Domnul; 4. Este un semn pentru alţii, fiind însoţită de tălmăcirea sub ungerea Duhului.


c) Darul „tălmăcirii” limbilor: - Tălmăcitorul rosteşte la început numai primele cuvinte ale interpretării; pe măsură ce va primi şi restul tălmăcirii. Deci, tălmăceşte nu ceea ce gândeşte el sau presupune că ar trebui spus, ci ceea ce „primeşte” de la Domnul prin darul tălmăcirii.


Realitatea şi înţelegerea glossolaliei. A existat în primele veacuri şi se transmite şi astăzi „vorbirea” în limbi (înţelegerea Evangheliei), dar numai prin darurile Sf. Duh, prin Sfintele Taine ale Bisericii şi îndeosebi prin Taina Mirungerii.


Limbile „grăite” de posedaţi nu sunt altceva decât nişte bolboroseli ce produc ilaritate, milă, compătimire şi multe altele. Mulţi dintre adepţi sunt foşti credincioşi slabi de înger plecaţi din Biserica Ortodoxă. Alţii practică terapii naturiste ale religiilor asiatice şi destui merg fie în „sălile” maeştrilor în biounde sau biomagnetism, să simtă fluidul „magnetic”, fie în tinda unor biserici şi mănăstiri, la slujitori „chinuiţi de arhetipuri şi radiestezie”. Nu trecem cu vederea nici iniţiaţii şi gurù care confundă isihasmul cu delirul, extazul creştin cu transa provocată…


Multă atenţie trebuie să dea preoţii ortodocşi acestui prozelitism viclean şi mult căutat de tinerii debusolaţi, mai ale.


7. Ameninţarea cu pedeapsa şi venirea Domnului. – Ca toate sectele hiliaste (vechi sau noutestamentare), ca toate grupurile advente şi mileniste, şi penticostalii, ca rezultată şi încununarea milenistă, dar şi concepţii speciale asupra vremurilor apocaliptice şi Parusiei…pentru răpirea Bisericii Sale.


a) A doua venire a Domnului Iisus Hristos. – Domnul Iisus Hristos, a înviat din morţi şi înălţat la ceruri, va veni din nou pe pământ, pentru a-şi „răpi” Biserica şi a o duce în odaia de nuntă, pregătită în ceruri.


La arătarea Domnului, morţii în Hristos vor învia, apoi cei vii care vor fi rămas vor fi răpiţi toţi împreună cu El, în nori, ca să întâmpine pe Domnul în văzduh.


b) Câştigul penticostal. – cu aceiaşi sfinţi răpiţi la ceruri (se înţelege, adepţi penticostali). Domnul Iisus Hristos va reveni din nou pe pământ, unde va întemeia împărăţia Sa de 1000 de ani; în acest timp, tot pământul va fi stăpânit de de o pace desăvârşită, cruzimile şi războaiele vor fi înlăturate…


În această perioadă, satan va fi legat…


La sfârşitul domniei Domnului Iisus Hristos, de o mie de ani, satana va fi dezlegat din închisoarea sa şi va căuta din nou  să înşele neamurile, căutând să smulgă împărăţia din mâna Domnului, dar, neizbutind, va fi aruncat în iazul cel de foc…


După aceasta vor învia cei morţi în păcat; va începe marea judecată a lui Dumnezeu, când toate neamurile vor fi adunate să fie judecate şi să-şi primească fiecare om răsplata, după binele sau  răul pe care l-a făcut când trăia în trup. Drepţii vor merge la viaţa veşnică, iar nelegiuiţii la chin veşnic.


c) Fericiţii fundamentalişti cereşti. – După judecată, Dumnezeu ca crea un cer nou şi un pământ nou, în care va locui neprihănirea, va începe viaţa veşnică…

SITUAŢIA CULTULUI PENTICOSTAL ÎN ROMÂNIA


Aşa cum am arătat, la capitolul istoric, Cultul Penticostal a fost şi este respectat de către credincioşii Bisericii naţionale şi de către Statul român. Înainte de ’89, reviste, cărţi de teologie, cărţi de imne se tipăreau în Tipografia Patriarhiei Române. Nu ştim dacă cei de astăzi mai preţuiesc acest gest ecumenic şi de respect între culte…


Trebuie cunoscut că, atâta timp cât cultul îşi respectă Mărturisirea de credinţă…, exercită ceremoniile în casele de adunare, nu caută racolarea celor de alte culte, nu atacă naţiunea română şi nici pe credincioşii ortodocşi, penticostalii sunt  respectaţi. Nu dăm importanţă acelora care au trădat ţara şi  Biserica, au figuri peste hotare şi acolo au pătruns dezbinări între români, au avut cuvinte urâte faţă de ierarhia ortodoxă şi credincioşii săi din diaspora. Unii dintre aceştia au revenit în Patrie, cu aceleaşi apucături şi cu acelaşi bagaj de ură şi ignoranţă. Ei au permanent obsesia că Biserica Ortodoxă „îi urmăreşte”. Doamne, fereşte! Slujitorii şi credincioşii ortodocşi sunt indignaţi şi asaltaţi de prozelitismul penticostal violent care s-a revărsat ca plăgile Egiptului asupra blândului şi ospitalierului popor român.


Aşadar, este necesar a preciza:


1. Mijloacele de propagare şi difuzare a cultului. Conform legilor ţării, Cultul Penticostal a avut dreptul la formarea cadrelor pentru cult, a funcţionat un Seminar teologic (1976) în str. Carol Davilla nr. 81.


Cultul a editat o revistă lunară, „Buletinul Cultului Penticostal”, apărând neîntrerupt din anul 1953, sub conducerea unui comitet.


S-au tipărit cărţi de cult: „Harfa Bisericilor lui Dumnezeu”, ajunsă la peste 10 ediţii; îndrumări pentru pastori, „Îndrumătorul pastoral”, Bucureşti, 1976; Biserica lui Dumnezeu cea apostolică, Bucureşti, 1980; mărturii de doctrină penticostală; Pneumatologia, Bucureşti, 1976 etc.


Astăzi, cultul are nenumărate centre de imprimare şi un loc privilegiat în „Alianţa Evanghelică”, Editura „Stephanus” din Bucureşti.


Cultul penticostal a făcut şi face parte din organizaţiile mondiale penticostale. Primeşte delegaţi străine, iar reprezentaţii săi participă la întrunirile de peste hotare, în cadrul cultului etc.


După ’89, sute de “evanghelizatori” penticostali de toate nuanţele au venit şi-n ţara noastră…


2. Organizare - cultul penticostal din România este  alcătuit din adunări, comunităţi şi uniuni, încercându-se uniformizarea. Se încearcă un model de organizare local. Cultul are  în frunte un preşedinte al Comitetului Bisericesc Penticostal, de fapt şeful cultului.


După naţionalitate, în ultima vreme, majoritatea  credincioşilor majori penticostali sunt proveniţi dintre români instabili religioşi, la care se adaugă maghiari, germani, ucraineni şi  mai ales ţigani. De aici pleacă atâtea neplăceri.


O caracteristică a cultului penticostal, ca, de fapt, a tuturor grupurilor neoprotestante, este libertatea personală ce o au adepţii de a interpreta textele biblice, şi de aici diversitatea.


Ca toţi sectanţii ce vorbesc limba română, şi penticostalii folosesc traducerea tendenţioasă britanică făcută de D. Cornilescu.

B. DIZIDENŢE ŞI CONTESTĂRI „FUNDAMENTALISTE”


Ca orice sfârşit de veac, dar şi de mileniu, şi aceasta îşi are specificul şi cutremurul său. Oamenii de pretutindeni sunt stăpâniţi de idei noi, considerate salvatoare, renunţă la vechi credinţe, calcă tradiţii, iniţiază mişcări şi se tulbură din te miri ce. Şi în sânul creştinismului există asemenea tendinţe. Să fie  clar, nu în familia edenică restaurată de Hristos, adică Biserica Sa, se petrec asemenea mutaţii, ci în familiile dezorganizate, împărţite şi despărţite, noi sau reînnoite etc. de fapt, toate  încercările de „credinţe” moderne, organizate sau nu, apar din ruinele ereziilor.


Mai mult, ca şi buruienile otrăvite, sectele îşi împrăştie sămânţa prin cetăţi care nu mai au pe Hristos biblic: printre popoare care n-au experimentat Evanghelia Mântuitorului; în familii unde nu mai există creştere duhovnicească şi sfântă ascultare. Pentru credincioşii Bisericii celei una, sfântă, apostolică şi în comuniune (sobornicească) cu Iisus nu există  umbră de schimbare, ci numai iluminare în Duhul sfânt pentru mântuirea tuturor şi fiecăruia în parte.


Şi cum sectele sunt cu miile şi credinţele cu zecile de mii, orice abătut neiniţiat, rătăcit şi chiar bolnav la minte (I Tim. IV, 7) şi beteag la trup (I Cor. XV, 45-46), interpretează texte biblice, considerându-se mare înţelept (gurù) sau, vai!, ales al  Tatălui sau al Fiului, sau al Sf. Duh şi, mai grav, posesiv sau  înlocuitor al unei Persoane a Treimii sau chiar „încarnatul” acesteia?! Aşa se face, şi cu durere se constată în pulberea ariei  neghinei satanice că există asemenea aderenţi.


Nu-i de mirare, sectele primelor veacuri s-au diversificat şi clasificat: „ale Tatălui” -  ereziile monarhiene până la iehovismul şi pretenţia new-age-istă: „guvernul” mondial al vremii noastre; „ale Fiului” – ereziile şi schismele hristologice pentru  care s-au formulat, ca răspuns, primele şapte articole ale „mărturisirii de credinţă” inspirate de Sf. Duh şi grăite în limbaj omenesc pentru înţelegerea felului şi modului cum S-a descoperit Dumnezeu direct, prin Fiul Său, pentru mântuirea oamenilor. În sfârşit, sectele şi ereziile nenumărate pnevmatologice, cele împotriva  „Sf. Duh”, fie izolându-L de Fiinţa Dumnezeiască (deofiinţimea cu Tatăl şi cu Fiul), fie adăugându-i misiunea ca „Dumnezeu” al veacului, fie subordonându-L „mai mic” decât Tatăl; fie sub comanda Fiului – un împreună lucrător cu Tatăl şi cu Fiul – filioque sau independent şi posesiv, intrând şi lucrând individual în unele persoane harismatice, mai presus de Tatăl şi de Fiu. De aici, rele şi mai mari şi mai diverse; harul, după aceştia, lucrează individual până la posedarea unora, până la inundarea duhului, până la predestinaţie şi destin. Cincizecimea, ca revărsare a Duhului Sfânt, ca acţiune a Tatălui, ca misiune (trimitere) a Fiului, este luată drept energie penticostală a mulţimii…Aşa se nesocoteşte puterea Limbilor de foc ca acţiune a Tatălui (Ioan XV, 26), ca promisiune a Fiului după Înviere (XX, 21-22), ca întărire (hirotonire) a apostolilor şi ca săvârşire a primului botez în numele şi cu lucrarea Sf. Treimi, organizându-se în istorie, la Cincizecime, Biserica sau Împărăţia lui Dumnezeu pe pământ, Împărăţia harului şi sfinţeniei prin mijloacele sigure şi verificabile: Sfintele Taine.


a) „Noutatea” mişcării penticostale – vorbind de asemenea mişcare, totdeauna trebuie să avem în vedere controversele şi ereziile pnevmatomahe, erezii înlăturate din Biserica Cincizecimii, şi formularea răspunsului la aceste erezii, secte şi schisme spiritiste de către Sinodul II Ecumenic (Constantinopol 381 d. Hr.) prin cele cinci articole – ultimele – din Mărturisirea de credinţă (Simbolul niceoconstantinopolitan), mărturisire bazată pe Revelaţia dumnezeiască transmisă prin Sf. Tradiţie şi Sf. Scriptură, verificată de activitatea Sf. Apostoli, de trăirea Sf. Părinţi, de pregătirea şi teologhisirea Evangheliei Mântuitorului Hristos şi mai ales de inspiraţia Sf. Duh în ultima exprimare.


Mişcarea penticostală a vremii noastre, deci, nu este nici nouă, nici originală, dar sigur abătută de la dreapta credinţă şi reorganizată, la începutul secolului al XX-lea, din puzderia de secte baptiste, advente, pietiste etc., sub titlul: Biserica lui Dumnezeu cea apostolică, în lumea nou, în Societatea fără tradiţie, în Comunităţi fără Hristos, dar cu „noutăţi în cele ale credinţei”, aşa cum s-a văzut.


Pătrunzând şi în Europa, mişcarea cu pricina s-a extins şi în comunităţile şi denominaţiunile neoprotestante, devenind un mijloc eficace şi o metodă de influenţă în treburile altor ţări pentru derută şi slăbirea sentimentului naţional-local. Aşa se explică şi câştigarea unor apostaziaţi români sau interesaţi material; şi astfel unii şi-au părăsit credinţa, trecând la „pocăiţi”!


Să fie clar, obiectivul prezentării de aici nu-i Cultul Penticostal sau Biserica lui Dumnezeu cea apostolică din România. Acest cult este bine cunoscut de către autorităţile bisericeşti şi de stat. Deşi se numeşte „biserică”, Cultul are o Mărturisire de credinţă declarată, o organizare temeinică în ţara noastră, îşi vede de adepţii săi, are case de adunare, tipăreşte imne, îşi desfăşoară ceremoniile religioase după tradiţii proprii, tipăreşte şi difuzează pentru adepţi lucrări, studii şi cărţi etc. Când unii dintre adepţi şi chiar lideri se abat de la aceste norme racolând credincioşi ortodocşi, aceştia ies şi din rândul bunei desfăşurări, fac prozelitism, batjocoresc credinţa altora şi ofensează sentimentul naţional al credincioşilor români.


Practica „pocăiţilor” nu-i nouă. Unii au devenit unelte diversioniste, trădătoare de ţară şi de credinţa neamului. Se înţelege, nu toţi sunt la fel, dar majoritatea, părăsind tradiţiile, obiceiurile şi datinile românilor, ceea ce constituie Patria, nu mai  pot fi numiţi români, ci conlocuitori confesionali.


Biserica ortodoxă Română nu a persecutat nici un eretic, dar sectantul a fost urmărit, este şi va fi oriunde, nu numai la noi, suspect şi duşman nu al credinţei, ci al comunităţii din care s-a rupt sau a trădat-o. Aşa se face că unii au fost „persecutaţi” pentru a „pleca” dinţară şi au revenit după ’89 ca „victime” din cauza, auzind te încruceşti, „popilor ortodocşi colaboraţionişti”…


Cultivând acelaşi duh de zâzanie şi de ură împotriva Bisericii-mamă, spurcându-i sânul la care s-au alăptat moşii şi strămoşii lor, parte din aceştia scot broşuri şi cărţi pentru a destabiliza şi a deruta pe cei slabi de înger şi totul în „numele” Domnului şi al ecumenismului.


b) Dizidenţa, rezultatul instabilităţii în credinţă. Desigur, cei smeriţi şi cei care frecventează cultul sunt oameni liniştiţi, respectaţi de către cei de alte credinţe şi socotiţi fii rătăciţi de către credincioşii ortodocşi. Însă cei care sunt ca nişte câini ce se întorc la vărsătura lor (II Petru II, 22) sau ca nişte lei care caută pe cine să înghită (I Petru V, 8), aceia n-au stare. Nu facem aici un inventar psihomaladiv mondial al „trăzniţilor” Sf. Duh, ci doar trecem în revistă unele manifestări penticostale din ţară, cunoscute de credincioşii ortodocşi şi păgubitoare desfăşurării normale şi legale a însuşi Cultului penticostal.

1. Se ştie că, în anul 1929, în cadrul „Bisericii lui Dumnezeu apostolice” care funcţiona la Arad, ca asociaţie religioasă condusă de Gheorghe Bradin, s-a constituit o dizidenţă, noua grupare intitulându-se: Creştinii botezaţi cu Duhul Sfânt. Apoi a avut sediul la Bucureşti şi era condusă de Sodoy Alexandru (venit din Ungaria), Isbaşa Alexandru (Lugoj), Bodor Eugen şi G. Cojocaru, din Bucureşti.

2. În scurtă vreme, din ramura de la Arad s-a desprins o nouă fracţiune, care s-a intitulat: Ucenicii Domnului Iisus Hristos şi era condusă de Ioan Popa din Sebiş (Arad) şi Ioan Crişan. Gruparea îşi avea sediul la Bucureşti, iar adepţii practicau simplitatea în îmbrăcăminte, rugăciuni de noapte (ore de stăruinţă) şi „glossolalia”. În cazul botezării, n-aveau pretenţii în pregătirea candidatului; refuzau înscrierea în registrele de evidenţă a membrilor, nu acceptau în anturajul lor pastori de la alte culte şi refuzau orice relaţie cu organele de stat.

Aceşti „predicatori” din grupările dizidente propagă un bigotism exagerat, fiind permanent în căutare de „adevăr şi lumină”, desfăşurând o susţinută activitate de suspiciune faţă de conducerile comunităţilor din care s-au rupt. Acestor grupări li s-au adăugat mulţi fanatici şi bolnavi psiho-religios, în general. În cadrul Cultului penticostal au fost identificate mai multe grupări dizidente, de mai mică importanţă, unele cu reprezentanţi şi titluri, altele fără.


Indiferent de titulatura ce o dau grupării din care fac parte, dizidenţii penticostali au puncte de doctrină şi practici de cult comune, cu un pronunţat caracter fanatic. Dizidenţii susţin că numai ei posedă botezul cu Duhul Sfânt şi cu foc, aşa cum l-au avut în ziua Cincizecimii (Rusalii).

Mulţi susţin că au darul vorbirii în limbi ca rezultat al acţiunii Duhului Sfânt. Momentul este marcat de căderea lor în transă, ca urmare a unor posturi îndelungate şi rugăciuni istovitoare, după care cei mai puţin  rezistenţi încep să bolborosească cuvinte neînţelese, fără sens….


Penticostalii dizidenţi practică pe scară largă proorocirea. Ei se deosebesc de cultul propriu-zis şi prin alte manifestări: sunt mai rigorişti; ţin posturi îndelungate pentru a se „pocăi” şi a trece curaţi în viaţa veşnică; nu admit frecventarea instituţiilor de cultură (teatrul, cinematograful, case de cultură) şi sunt împotriva folosirii mijloacelor moderne de informare (radio, tv.,  presă). „adevărul vieţii este numai Biblia” … Despre Cultul penticostal, dizidenţii afirmă că, o dată cu recunoaşterea sa de către Stat, acesta a abdicat de la principiile evanghelice …

Membrii grupărilor dizidente folosesc o îmbrăcăminte neglijentă: bărbaţii nu poartă cravată, unii îşi lasă mustaţă şi împreună cu femeile din grup sunt obligaţi să poarte numai îmbrăcăminte de culoare închisă. Unii dintre ei nu apelează la serviciile medicilor, nici chiar în cazuri grave, susţinând că ei se vor vindeca numai prin rugăciuni.

Întrunirile lor discrete au loc fie în adunături programate în case de rugăciune ilegale, fie în familie …

Pun mare accent pe atragerea tineretului, cu scopul de a-l scoate de sub influenţa „preocupărilor lumeşti” şi a-l îndrepta exclusiv pe calea studiului biblic.

Între alte grupări, mai recente, amintim:

3. Biserica Apostolică de Ziua a 7-a sau „Penticostalii de Ziua a Şaptea – Gruparea a apărut în satul Valea Florilor din comuna Ploscos (judeţul Cluj). Dizidenţa porneşte de la premisa că în cadrul cultului nu se respectă unele practici şi sărbători prevăzute în Vechiul Testament şi nu se păstrează regimul alimentar prescris acolo.

Revenind de pe front, unde a trecut prin mai multe încercări care i-ai „întărit credinţa”, după anul 1950, Ioan Boer, iniţiatorul grupării, a luat legătura cu alte elemente dizidente din judeţele Cluj, Hunedoara, Maramureş, Suceava, Caraş-Severin, Arad etc., în vederea lărgirii grupării dizidente şi pentru întocmirea unor memorii în scopul obţinerii recunoaşterii lor drept cult.

Cum însă gruparea respectivă nu avea nimic comun cu noţiunea de cult, nu se putea pune problema recunoaşterii acestor calităţi, neîntrunind nici una din condiţiile necesare: existenţa unei credinţe unitar-mărturisite în mod statornic şi public de un număr suficient de adepţi, cât şi exteriorizarea acestei credinţe printr-un ansamblu de practici constituite într-un ritual unitar şi stabil.

După anul 1968, gruparea a încercat să se încadreze în Cultul penticostal, cu condiţia ca membrilor ei să li se permită continuarea practicilor proprii. Ulterior, a încercat, fără succes, să fuzioneze şi cu Cultul adventist de ziua a şaptea, în aceleaşi condiţii.

4. Biserica lui Dumnezeu cea Apostolică botezată cu Duhul Sfânt (Universaliştii). Mişcarea a apărut şi s-a dezvoltat în ultimii 25 de ani. În prezent, numărul adepţilor nu se cunoaşte. Fondatorul mişcării este Victor Chirilă din Arad.

Membrii grupării exclud sun orice fel de formă contactul cu statul, afirmă că fiecare grup are nevoie să-şi aleagă conducătorii şi pastorii în mod liber, credincioşii să-şi plătească impozitele, contribuţiile, să se prezinte la încorporări, copiii lor să urmeze şcoala, dar dreptul de control al statului să se oprească „la uşa bisericii”; consideră că în adunare poate predica orice persoană, indiferent de unde provine şi orice doctrină prezintă; declară că proorocirile, tămăduirile şi vedeniile trebuie să fie expuse liber şi de către orice credincios; botezurile să fie oficiate în ape curgătoare; cele făcute în baptister nu sunt biblice; sumele de bani colectate de la credincioşi să fie folosite potrivit necesităţilor, fără nici un fel de evidenţă; cer ca membrii grupării să nu aibă nici un fel de educaţie laică, fiindu-le interzisă folosirea radioului, a televizorului, vizionarea spectacolelor de teatru şi cinema etc.

Adepţii grupării „universaliste” îşi motivează ruptura de Cultul penticostal prin aceea că botezurile făcute în numele Sfintei Treimi nu au nici o valoare, fiind admise numai cele efectuate în numele lui Isus Hristos; rânduielile din Cultul penticostal nu sunt biblice, ci impuse de oameni; conducerea cultului „îi omoară” pe prooroci (în sensul că nu permite proorocirea oricui, oriunde şi în orice vreme); pastorii nu trăiesc o viaţă biblică, iar predicile lor au deviat de la adevărata credinţă…

„Universaliştii” au avut aderenţi, folosindu-se de fanatismul unor adepţi penticostali şi tendinţele lor de practicarea glossolaliei.

Periculozitatea activităţii grupării „universaliste” constă în faptul că „metodele” ei de lucru – prorocirile, tămăduirile, orele de stăruinţă, botezurile la râu etc.  – sunt preluate şi de adepţii altor culte neprotestante. Botezurile unor foşti credincioşi ortodocşi nemulţumiţi de activitatea pastoral-misionară a preoţilor trebuie să dea de gândit conducerii Bisericii Ortodoxe. Cea mai mare influenţă însă o are gruparea dizidentă „universalistă” în rândul credincioşilor cultului penticostal. Astfel, mai multe comunităţi au preluat unele practici ale „universaliştilor”. Tot ca o influenţă  a activităţii grupării „universaliştilor” este apariţia, construirea şi existenţa în cadrul cultului penticostal a numeroase case de rugăciuni deschise fără nici o autorizaţie. Aceste case ilegale aparţin unor grupări de credincioşi care, observând că, de câţiva ani, comunităţi „universaliste” funcţionează fără nici o restricţie, înfiinţează şi redeschid şi ei astfel de case de adunări, văzându-se depăşiţi şi pierzând adepţii.

În mod similar au procedat şi grupuri de adepţi aparţinând cultelor baptiste, adventiste de ziua a şaptea şi creştini după Evanghelie, iar credincioşii ortodocşi privesc uimiţi răspândirea şi inundaţia prozelitismului fundamentalist, mai ales după ’89.

5. Gruparea „al 13-lea Apostol” sau „Penticostalii negri”. – Gruparea a apărut în anii ’70 şi are aderenţi în judeţele Timiş, Arad, Bihor, Hunedoara, Caraş-Severin etc.

Printre practicile acestor adepţi reţinem: intensificarea „vorbirii în limbi” şi facerea de proorociri, susţinând că au „glasul Domnului”; sub influenţa Duhului Sfânt, fiecare membru face noi „descoperiri” pentru ceilalţi; sunt adepţii învierii imediate  acelora dintre ei care mor; în permanenţă sunt în aşteptarea „unei mari lucrări” din partea Domnului care le va arăta că membrii grupării sunt „poporul ales” ; refuză căsătoria, iar celor căsătoriţi le sunt interzise relaţiile dintre soţi; afirmă că posedă pe Duhul Sfânt şi-l pot da tuturor prin atingere; membrii grupului au renunţat la prenume şi se numesc între ei „după denumirea apostolilor”: „fratele Petru”, „fratele Pavel”, „fratele Ioan” etc.; atât bărbaţii, cât şi femeile poartă îmbrăcăminte de culoare închisă – de preferinţă neagră. Bărbaţii poartă mustaţă şi bărbi, afirmând că sunt aleşi duhului şi că mustaţa „este descoperită de Dumnezeu”.

6. În cadrul cultului penticostal se manifestă şi alte curente dizidente care, pe plan local, au luat diferite denumiri, cum ar fi: a) Creştinii liberi; b) Misiunea populară liberă, cu aderenţi în oraşul Cugir (jud. Alba ). Ca specific, gruparea insistă pentru necesitatea celui de al doilea botez pentru toţi cei ce cred (penticostali); admit ca fiinţă supremă doar pe Dumnezeu şi tăgăduiesc rolul lui Isus şi al Duhului Sfânt; propagă ideea unirii tuturor credincioşilor creştini într-o singură adunare (penticostală) pentru a căpăta forţă şi trăire.

Indiferent de ce denumiri ar purta, toate grupările religioase dizidente, care aparţin sau sunt rupte din cultul penticostal, manifestă unele trăsături comune, şi anume au tendinţa de a intensifica viaţa religioasă prin introducerea unor practici de cult religios fanatice şi bolnăvicioase, caracterizate prin posturi şi rugăciuni îndelungate, extinderea „glossolaliei” şi a proorocirilor sub pretinsa inspiraţie a Duhului Sfânt; toate grupările se sustrag dreptului de supraveghere şi control al Statului, acuză conducerea cultului de „trădare” a adevăratei credinţe; conducătorii tuturor grupările dizidente cer aderenţilor să nu folosească mijloacele culturale ale lumii, care sunt satanice, indiferent de forma sub care li s-ar prezenta, să trăiască izolaţi, refuzând orice contact, mai ales cu ateii.

7. Credinţa Nouapostolică sau  Biserica Nouapostolică Internaţională – secta a apărut înainte de „constituirea” penticostalilor clasic (după 1913), în epoca „profeţilor şi vizionarilor” din vulcanul anilor 180-1848. şi altă particularitate, noii penticostali n-au mai fost „chemaţi” în America, ci duhul a rătăcit prin Germania şi Anglia… Cum a luat fiinţă această „biserică” ne arată însuşi Catehismul sectei):

Între anii 1828 şi 1832, mai mulţi bărbaţi credincioşi din Germania şi anglia au avut revelaţii divine, prin care se anunţa că Domnul avea să instaleze din nou ordinea  apostolică pe pământ, aşa cum a fost ea la început (darurile Duhului şi reînfiinţarea slujbei de apostol). În anul 1832, prin proorocirile date de Duhul Sfânt, a fost chemat primul dintre cei 12 apostoli care au activat în Anglia, şi anume John Bate Cardale.

După moartea câtorva  apostoli, au fost chemaţi şi alţi apostoli, care nu au fost recunoscuţi decât de o mică parte din comunităţi, însă apostoli din Anglia care mai erau încă în viaţă n-au vrut să-i recunoască pe aceşti apostoli. Dar Dumnezeu a binecuvântat în mod vizibil comunităţile care, conform voinţei Lui, şi-au continuat drumul, fiind conduse de către apostolii nou-chemaţi. Această separare (1863) a constituit naşterea Bisericii Nouapostolice.


Biserica condusă de către apostolii englezi s-a numit, cu începere din anul 1849, „Biserica Catolic-Apostolitică”. Biserica Nouapostolică s-a răspândit tot mai mult, iar în multe localităţi din Europa au luat naştere comunităţi noi. Mai târziu, lucrarea s-a răspândit şipe alte continente, astfel că în zilele noastre ea este în continuă dezvoltare în toată lumea. Cunoaştem pe cei care au condus Biserica Nouapostolică:

· Apostolul Friedrich Wilhelm Schwartz, 1863-1895;

· Apostolul patriarh Fritz Krebs, 1895-1905;

· Apostolul patriarh Hermann Niehaus, 1905-1930;

· Apostolul patriarh Johann Gottfrid Biscoff, 1930-1960;

· Apostolul patriarh Walter Schmidt, 1960-1975;

· Apostolul patriarh Ernst Streckeisen, 1975-1978;

· Apostolul patriarh Hans Uruyler, 1978-1988.

Din anul 1988, apostolul patriarh este Richard Fehr.

Ca puncte doctrinare specifice reţinem: a) Botezul cu apă; b) Cina; c) Pecetluirea.

Faţă de celelalte erezii şi schisme comune tuturor sectelor ca organizare, nouapostolii au întâlnit prezbiteriatul şi şi-au ales un apostol-patriarh. Apostolul-patriarh, capul vizibil al bisericii lui Iisus Hristos, este cea mai înaltă autoritate a ei, în toate împrejurările. El este considerat de către membrii bisericii nouapostolice ca reprezentantul Domnului pe pământ, şi se consideră el însuşi ca slujitor în credinţă al celorlalţi slujitori bisericeşti, al fraţilor şi surorilor sale. Este voinţa lui Iisus ca, biserica Sa să aibă un cap vizibil, pe care apostolii şi toţi credincioşii să-l poată urma (vezi Ioan XXI, 15-17). Prin aceasta, opera Domnului este condusă în mod conştient şi unitar.

Apostolul patriarh este ales din cercul apostolilor şi este numit în această slujbă în urma revelaţiilor şi a semnelor deosebite pe care le primesc de la Dumnezeu apostolul patriarh în funcţie şi grupul de apostoli.

În ceea ce priveşte desfăşurarea ceremoniilor, se practică tehnica sectară: citiri (lecţiuni) biblice, cântări (imne – voce şi instrumente), profeţii, transă, viziuni, „revelaţii” divine.

Propaganda noupenticostală prinde în ţările slab dezvoltate, în comunităţile ecleziatice şi în special în denominaţiunile creştine în derută.

Şi cum, după Decembrie ’89, au năvălit şi în România „evanghelizatorii” şi nu putea lipsi nici secta în discuţie, dup multe, „cercetări”, sectanţii şi-au ales ca reşedinţă cetatea Sf. Andrei, Constanţa. Ei au bântuit Rusia, s-au instalat în Basarabia şi apoi au găsit câţiva adepţi în România (Familia noastră nr. 10/995, p. 12).

Centrul de propagandă al sectei pentru România se află la Zürich, iar editura, în câteva limbi, inclusiv limba română, se găseşte la Frankfurt/Main. Tot de aici vin broşurile şi revistele de propagandă.


După cum s-a văzut, şi secta nouapostolică are tot ce-i trebuie din vechea erezie a lui Eunomiu şi Macedonie, erezie bazată pe idei gnosticomaniheice. Nu putea să nu „prezintă” vindecări şi alegeri ale duhului …


Ca simbol, secta Crucea înfiptă în mare, iar în spatele crucii apare soarele cu raze luminoase.


Casele de adunare au acelaşi aspect de locaş de spectacol, cu tehnică audiovizuală de ultimă aplicare.


Nouapostolii au aceleaşi procedee de racolare şi convingere: ajutoare de tot felul oferite ci generozitate, dar cu o condiţie: să semneze primitorul „adeziunea” la comunitatea respectivă.


Secta şi-a depus documentele pentru a fi recunoscută drept cult neoprotestant, dar, „ca toate sectele”, aderenţii români se găsesc destul de greu. Totuşi, handicapaţii de toate categoriile, şomerii, vagabonzii sunt clientela respectivilor „chinuiţi” de duhul. Pot deveni, totuşi, periculoşi … 

CAUZELE MENŢINERII ŞI EXTINDERII ACTIVITĂŢII

GRUPĂRILOR DIZIDENTE

ÎN CADRUL CULTULUI PENTICOSTAL


1. O primă cauză – explicată pe larg la începutul lucrării – o constituie activitatea desfăşurată  de unele elemente anarhice provenite de la cele două grupări, „Creştinii botezaţi cu Duhul Sfânt” şi „Ucenicii Domnului Iisus Hristos”, care nu au acceptat unificarea cu gruparea  „Biserica lui Dumnezeu apostolică”. După anul 1950, aceste rămăşiţe au activat în afara cultului, exercitându-şi influenţa în rândul unor credincioşi, mai ales din Bucovina şi Moldova
. Abia acum înţelegem, după cunoaşterea atâtor feţe penticostale, de ce Recensământul i-a scos pe penticostali „primii” între neoprotestanţi, adică 1,2%.


2. Lipsa de unitate în doctrina, organizarea şi practica cultului penticostal.


3. Cultul penticostal este cultul neoprotestant cu un număr foarte mare de copii şi tineri. Aceştia sunt repartizaţi în diferite grupuri, încercându-se menţinerea lor, oferindu-li-se ajutoare, dar şi prin activităţi obşteşti, practice (meserii, vânzări de broşuri, prozelitism din casă în casă etc.).


4. Tendinţa centrifugă a unor grupuri de credincioşi care se desprind de comunităţile legale sub influenţa unor conducători locali şi instructori străini (în special patroni).


5. Casele de rugăciune deschise fără autorizaţie etc.


6. Lipsa de cunoaştere a organelor locale sau mituirea acestora în vederea unor manifestări cultural – publice care devin mijloace prozelitiste. Nepăsarea şi chiar îngăduinţa organelor de ordine publică locală.


7. Slaba pregătire a preotului şi dascălului de religie  care nu-şi impun autoritatea în parohia, şcoala sau comuna respectivă.

*


Concluzii: Tăind firul comuniunii cu Biserica apostolică prin înlăturarea funcţiunii episcopatului, secte fundamentaliste au pierdut legătura cu însăşi esenţa vieţii dumnezeieşti din Biserică – adică împărtăşirea cu Duhul Sfânt, prin Tainele Bisericii.


Penticostalii afirmă că au primit descoperirea „adevăratei” credinţe printr-un „grai interior” şi că o simt şi astăzi ca pe o descoperire a Duhului Sfânt. Ei susţin că Duhul Sfânt se află în mijlocul lor, deosebit de Tatăl şi de Fiul; El este socotit „revelatorul suprem”. Revelaţia pentru ei nu este încheiată: Sfântul Duh li se descoperă pe zi ce trece şi se manifestă în mijlocul lor ca şi la Cincizecime… Însă, din interpretarea textelor biblice despre glossolalie rezultă că vorbirea în limbi a fost un dar harismatic, care s-a exercitat în epoca harului; dar, din moment ce şi-a îndeplinit rolul ei misionar, glossolaţia şi-a încheiat acţiunea aşa cum arată Sfântul Apostol Pavel: „Dragostea nu va avea sfârşit niciodată, dar vorbirea în limbi va înceta” (1 Cor.XIII, 8).


Revelaţia deschisă este de fapt dorinţa satanică a anarhiei, a ocolirii căii celei drepte, care este Iisus Hristos cel întrupat. Cultul glossolaliei sau posedarea „darurilor” limbilor nu este altceva decât delir şi autoînşelare, o trecere în bigotism şi fanatism, avându-se în vedere înlăturarea lui Hristos şi a tainelor Sale din viaţa comunităţii. De aici, atâtea dizidenţe penticostale şi nenumărate grupuri şi grupuleţe fundamentaliste, aşa cum s-a arătat.


Or, creştinii ortodocşi ştiu că nici o minciună nu poate veni din adevăr (I Ioan II, 21) şi „orice duh trebuie cercetat pentru a vedea de unde purcede” proorocul mincinos (I Ioan IV, 1). Toţi cei în afară de Biserică, adică de temelia adevărului Cincizecimii, cei cu revelaţii „personale şi deschise”, „primitori” şi ascultători de voci, tăgăduiesc pe Hristoa-întrupat, merg pe calea amăgirii, autoînşelării şi nu mărturisesc că Iisus Hristos a venit în trup. Iată amăgitorul, iată antihristul (II Ioan, 7).

CULTUL ADVENTIST DE ZIUA A 7-A (AZS) (P. I. David)
ADVENTISMUL ŞI ÎNTOARCEREA LA CEREMONIILE MOZAICE

Nu este dat vouă a cunoaşte anii sau vremea 

pe care Tatăl le stăpâneşte… 

(Fapte I, 7)

Introducere

Din a doua mişcare neoprotestantă de factură adecvată a apărut Cultul adventist de ziua a şaptea. Nu se găseşte ceva original nici în acest cult, dimpotrivă, lucrurile se complică şi se  creează o nouă direcţie: mileniul, cu toate consecinţele sale. Dacă baptiştii „asigură” pe adepţi de „maturitatea” înţelegerii credinţei, dându-le posibilitatea imitării Mântuitorului Hristos prin afundarea în Iordan, advenţii „garantează” adepţilor lor starea de „aleşi” şi sfinţi în Împărăţirea de 1000 de ani.

Desigur, neliniştea care apasă conştiinţa omenirii face ca şi cei care propagă pesimismul cu ameninţări „cereşti” să  activeze şi să-şi mărească aria finişului.


Dacă la venirea Mântuitorului contestatarii erau cei ce cunoşteau Legea, în vremurile noastre, Împărăţia cerurilor este comentată şi interpretată pe marginea Bibliei, nu în spiritul ei. 


Primele veacuri ale creştinismului, vremuri de teroare şi persecuţie din partea iudaizanţilor sau falsificatorilor învăţăturii Evangheliei, prin ereziile gnostice şi apoi persecuţiile împăraţilor romani, momente grele – dărâmarea Ierusalimului şi supunerea definitivă a Iudeii şi altă captivitate în Imperiul roman – a creat o imagine iminentă a sfârşitului lumii, dar şi o prevenire, o salvare prin hiliasm.


Se pare că această concepţie a apărut înainte de a fi cunoscute textele sfinte (Noul Testament) lăsate de Sfinţii Apostoli şi ucenicii acestora. Totuşi, hiliasmul (mileniului), fie că a fost înţeles alegoric, fie că a fost înţeles real, dintru început a pătruns şi în gândirea unor părinţi şi scriitori bisericeşti, fără a  denatura adevărul despre Împărăţia cerurilor, Împărăţia harică a lui Dumnezeu.


Este adevărat, astăzi, mai mult ca oricând, se vorbeşte de eshatologie, de sfârşitul lumii, de transformarea certă a naturii (entropia) fie prin tehnică, fie, mai grav, prin poluare. Este ştiut că eshatologia naturistă este legată de cosmologie, eshatologia biblică ţine de Providenţa divină. Fenomenul „eshatologic” nu este nici nou, nici o curiozitate a spiritului modern, el se găseşte – dacă urmărim cu atenţie cugetarea antică – în mitologia tuturor popoarelor, fiindcă este firesc ca ceva ce are început să aibă şi sfârşit.


Concepţia despre „sfârşitul  lumii” în trecut şi în viitor este o istorie captivantă, dar preocuparea rămâne şi de domeniul ştiinţifico-fantastic în afara precizărilor revelaţionare din paginile Sfintei Scripturi.


Orice muritor vede şi simte cum îi vine sfârşitul: unii intuiesc şi percep, alţii refuză să înţeleagă, dar ce va urma, neprevăzutul, numai Biblia ne asigură, prin mesianismul şi Biserică, prin harul Sfântului Duh şi prin trăirea controlată şi urmarea lui Hristos şi a sfinţilor Săi.


„Sfârşitul” lumii a preocupat pe mulţi, dar nu l-au căutat în Descoperirea lui Dumnezeu, în spusele Sale, ci în interpretări şi calcule omeneşti; născându-se concepţia hiliastă inspirată de ideile gnostice, maniheice şi ebionite, dochete.


Această „doctrină” a sfârşitului lumii, cu multiple situaţii, a fost sintetizată şi promulgată înainte de profeţii exilici (Daniel) şi de creştinism de către religiile Orientului şi era cunoscută în vremurile vedice (Atarva vada X, 8, 39-40). Astfel, la indieni se preconiza „un mileniu” sub „vârstele lumii”; la mesopotanieni, greci şi romani, „mileniul” apare sub forma „perfecţiunii începuturilor”. Însuşi părintele ştiinţei, Heraclit, vedea „sfârşitul lumii prin foc”, idee însuşită şi preluată de filosofii stoici şi continuată până la interpretările exploziilor termonucleare; Platon, divinul filosof, credea în sfârşitul lumii prin „potop” (Timeu 22 C), vorbind de drama „Atlantidei”.


Aceste două cataclisme (foc şi apă) ritmau întrucâtva cu Anul cel Mare (Magnus annus). Şi, potrivit unui text din Aristotel (Protrepticos), cele două catastrofe aveau loc la cele două solstiţii: conflagratio, la solstiţiul de vară, şi deluvium, la solstiţiul de iarnă.


În această conjunctură se înscrie şi concepţia laică iudaică. Din Vechiul Testament se detaşează însă viziunea profeticmesianică cu entitatea specifică de „1000 de ani” în sensul cultului divin, nu după metoda matematică sau după armonia ritmului pitagoreice. O mie de ani în textele vechitestamentare este o sumă, un număr de referinţă, nu o limită, o previziune, nu un sfârşit, o circumscriere. O mie de ani este un număr pentru operaţii de ordin eshatologic, nu o cantitate intangibilă. Misterul vechitestamentare al celor 1000 de ani din lege şi profeţi a fost dezlegat, iar taina cea din veac ascunsă şi de îngeri neştiută s-a făcut cunoscută prin Întruparea Mântuitorului (Col. II, 26). Ca atare, Împărăţia cerurilor propovăduită de Sfântul Ioan Botezătorul (Luca III, 2), instaurată şi împărtăşită nouă prin Iisus Hristos, a început cu Întruparea Domnului şi se va sfârşi cu Judecata de apoi, după planul lui Dumnezeu nedescoperit nouă – nu era necesar pentru mântuirea noastră -  va fi un Cer nou şi un pământ nou (II Petru III, 13). Deci, prin plinirea Legii şi a profeţilor (Matei V, 17), nu mai are rost altă „profeţie” referitoare la activitatea Mântuitorului, inclusiv „fixarea” datei venirii a doua sau a instaurării „cu aleşii” a Împărăţiei de 1000 de ani.


De fapt, o analiză gramaticală a textului din Apocalipsă (ce este des invocat: XX, 3, 6) lămureşte lucrurile. Aici nu este vorba nici de hiliasm (o hiliasmos-ou = o mie, în sens numeric), nici de mişcarea hiliastă, hiliasmul (i hilia-ados) şi nici de mileniu, de o împărăţie de 1000 de ani (i hilietis-eos; hiliastă cursul de 1000 de ani), ci de Împărăţia de mii de ani (ta hilia eti), Împărăţia harului nelimitată de timp şi spaţiu.


Este regretabil că traducerile Bibliei nu ţin cont de pluralul respectiv. În loc să fie tradus:….Împărăţia de mii de ani – ta hilia eti – cum o indică corect Sfântul Apostol Ioan: s-a moştenit traducerea la singular, falsă: Împărăţia de 1000 de ani (cum „ar fi trebuit” să fie în text, i hilia eti, şi ceea ce nu putea greşi inspiratul Apostol), de care face atâta caz mişcarea adventă, sectele şi grupurile mileniste din vremea noastră. Hiliasmul primelor veacuri nici nu cita, ca mileniştii de azi, textele noutestamentare, de fapt nu existau, iar aceştia vizau anul 1000, ca an al „venirii” a doua a Mântuitorului Iisus Hristos.


Tăgăduind mesianitatea lui Iisus Hristos – chiar răstignindu-L că „s-a făcut pe sine Fiu al lui Dumnezeu”-, unii iudei împietriţi la inimă nu i-au urmat învăţătura, alţii i-au interpretat-o şi falsificat-o: în acest context se înscrie sincretismul milenist susţinut şi în apocalipse iudeo-creştine. Se aduc, într-adevăr, numeroase texte ale chemării haosului din perioada exilică a poporului biblic în argumentarea mileniului (perioada dinaintea Judecăţii universale), care nu mai au rost după descoperirea începutului mântuirii noastre (jertfa de pe cruce): Iisus Hristos. Se neagă de fapt slujirile Mântuitorului şi se concepe un Judecător aievea, mitic, iluzoriu, cu o „aterizare” forţată pentru Împărăţia de 1000 de ani. Toată această mişcare, în care intră sectele şi grupările anarhice de factură milenistă ce se numesc „creştine”, îşi are baza nu în Biblie, ci în vechile mituri ale „eternei reveniri”.

Este adevărat că, la popoarele şi grupările umane rămase în stare primitivă, din America, Asia, Africa, Oceania, Australia etc., deşi au primit Evanghelia – printr-o misiune mai mult sau mai puţin creştină -, mileniul apare iminent datorită stării lor de subdezvoltare şi neavând posibilitatea înţelegerii Împărăţiei lui Dumnezeu. În acest sens, mileniul şi-l explică prin cataclisme cosmice şi catastrofe ale naturii având ca scop „anunţarea” lumii de dincolo…

Alţi adepţi sunt ţinuţi în stare de tranşă milenistă pentru a nu mai nădăjdui ceva mai bun, iar coloniştii şi neocoloniştii, ideologii şi politicienii hiliaşti stau liniştiţi în împărăţia lor, fiind siguri că cei ce au acceptat mileniul se mulţumesc cu această iluzie, dând stăpânilor toate roadele pământului, toate veniturile rezultate din „privatizări” sau „investiţii” străine!; iată aspectul social al predicii mileniului, iată ce înseamnă şi „religia, opiu pentru popor”, dar şi „fericirea în sărăcie”!!

Dar, pentru lumea modernă, părăsirea adorării lui Dumnezeu este altă faţă a furiei mileniste. Arta abstractă, alegorismul, cubismul, arta „naivă”, forme telurice, fantasme, aşa cum în vechime apăruseră sculpturi enigme, monştri sacri (grifonii, satirii, animalele fantastice), au trâmbiţat „sfârşitul lumii” în arta modernă, cum se exprima un critic american. Stresul vieţii de azi, tranchilizantele, drogurile, inclusiv alcoolismul şi tabagismul, halucinogenele, viziunea apocaliptică a ciupercii atomice pricinuită de un eventual război sau o erupţie cosmică, o catastrofă termonudeară, o infestare a Terrei cu derivatele bombei cu neuroni, „aterizarea marţienilor” etc. sunt o cutremurătoare ierarhie a „sfârşitului” în arta modernă… Apusul este chinuit de această psihoză…

Muzele au încetat. În loc de pace, fericire, bucurie, se aud glasuri de înspăimântătoare sirene mileniste: hilia, adύentus finish etc.

Îndemnul de a merge cu spatele către Tabor, de a părăsi credinţa mântuitoare a lui Hristos, înlocuită cu o ideologie hiliastă a timpului, a dat naştere la nenumărate religii advente şi la o puzderie de secte mileniste, „cercetând” şi căutând Ziua de apoi în epocile trecute, în textele biblice sau apocrife.

Patologia, psihanaliza sunt metode eficace ale medicini (psihiatriei) moderne preocupate de starea unora pentru a demonstra bolile sufleteşti şi psihoza milenistă, cu toate complicaţiile psiho-sociale, politice şi fizice cauzate de mileniu.

Am făcut această sumară introducere, deoarece, pătrunzând şi la noi în ţară sub diferite aspecte, milenismul trebuie explicat dovedindu-i-se inutilitatea şi falsitatea şi ca cel ce aduce tulburare în suflet şi rezervă faţă de ziua de mâine.

ORIGINEA CULTULUI ADVENTIST


Denominaţiunea „Adventiştii de ziua a şaptea” a apărut  în prima jumătate  a secolului trecut. Doctrina sa are ca punct central apropiat venire a lui Hristos, care va întemeia o împărăţie de o mie de ani pe pământ. De aici, şi numele sectei (în latină, adventus = venire).


Înainte de a vorbi însă de momentul apariţiei sectei şi apoi organizarea cultului de care ne ocupăm, e necesar să facem o prezentare a „speranţei” în a doua venire a lui Hristos pe pământ.


Credinţa în Parusie a fost numită în primul veac creştin venirea a doua a lui Hristos, de la grecescul paristimi, care înseamnă a veni a doua oară, a fost visul din totdeauna al creştinilor. Chiar din secolul I al istoriei creştinismului, parusia era socotită iminentă. Biserica creştină din primele veacuri, aşa cum am mai spus, împărtăşea credinţa în parusie, dar nu era de acord că Hristos va întemeia o împărăţie pe pământ, ci una cerească, iar durata acestei împărăţii de o mie de ani era privită simbolic.


Mileniştii sau hiliaştii de atunci au fost socotiţi eretici şi trataţi ca atare.


Pe măsură ce secolele treceau şi venirea lui Hristos „întârzia”, speranţele în parusie au încetat de a mai fi pe primul plan, dar n-au fost niciodată abandonate. Mai ales în perioadele de mari frământări ale unei epoci sau alteia, speranţele hiliaste au fost intens cultivate. Anul 1000 şi Perioada Cruciadelor au reînviat curentul… Apoi, uşor-uşor, s-a stins!


În timpul Renaşterii, vechea cultură a Orientului a fost reconsiderată, incluzându-se şi concepţia „eternei reveniri”. În vremea Reformei, anabaptiştii, aşa cum am mai arătat, şi alte grupuri de excelaţi religioşi credeau că împărăţia de 1000 de ani este în pragul realizării. Ei îşi îndreptau feţele către cer, aşteptând coborârea lui Hristos. Mulţi fanatici şi bigoţi italieni, francezi şi mai ales secta puritană în Anglia „Fifth Monarchy Man” (Oamenii celei de a V-a monarhii) au continuat „tradiţia” hiliasmului. Aceştia au slujit o perioadă de timp guvernului lui Cromwell, în credinţa că aceasta va constitui o etapă pregătitoare „a celei de a V-a monarhii”.


După doctrina sectei, au existat patru monarhii: asiriană, persană, greacă şi romană, cărora le va urma cea de a V-a monarhie, adică membrii acestei secte, în cursul căreia va domni Hristos, împreună cu sfinţii, timp de o mie de ani.


Dezamăgiţi de Cromwel, membrii sectei s-au revoltat, dar decapitarea unor conducători şi predicatori i-a potolit.


După 1661, secta aproape se stinsese, iar adepţii erau consideraţi bolnavi mintali!


Mai târziu, chiar gânditorii englezi de anvergură, dintre care amintim şi pe matematicianul şi profesorul de teologie Isaac Newton (evreu convertit la creştinism), pentru nemulţumirile din cauza Coroanei, simpatizau pe milenişti sub diverse forme. Dintre aceştia, cel care a făcut şi „calcule” – cu 100 de ani înaintea lui W.Müller – a fost B. Swedenborg, fiul unui renumit teolog luteran suedez. În 1710, Swedenborg, îşi ia doctoratul în filozofie, întreprinde apoi multe călătorii în Europa, iar, în 1715, înfiinţează o revistă encidopedică, în care a făcut proba vastelor sale cunoştinţe. S-a ocupat de fizică, astronomie ş. a., ca apoi să alunece în fanatism. În 1743 pretinde că a descoperit, cu mijloace neştiinţifice, o lume a spiritelor, de îngeri şi demoni, care influenţează lumea vizibilă. Swedenborg (1668-1772) dă o interpretare personală unor învăţături creştine. El vede în crucificarea lui Hristos o purificare şi un triumf asupra puterilor satanice şi nu o mântuire. El susţine că a doua venire a lui Hristos şi Judecata de apoi au avut loc în anul 1757, în lumea spiritelor. Swedenborg pretindea că a fost chiar martorul ocular al acestui eveniment. „Evident iluzii, halucinaţii pe care le-au luat adevenţii drept argumente”. A avut numeroşi discipoli, care s-au organizat şi în secte independente, prima în Anglia, sub numele „Biserica Noului Ierusalim”. Iată înaintaţii celor de la Pucioasa (Dâmboviţa), următorii şi credulii fratelui cutremurat de „duhul” Marian Zidaru.


Doctrinele mileniste au fost preluate în secolul trecut de adventişti, martorii lui Iehova sau studenţii în Biblie, mormonii sau sfinţii ultimelor zile, fraţii din Plymouth şi de numeroase alte secte.


Se disting uneori „premileniştii”, care afirmă că parusia va preceda împărăţia de o mie de ani, şi „postmileniştii”, care susţin că parusia va urma acestei perioade, va fi după această împărăţie.


Marea majoritate a sectelor mileniste au apărut în secolul al XIX-lea. Rădăcinile istoriei lor le aflăm tocmai în acest secol în care au avut loc mari prefaceri şi începutul unei noi perioade sociale şi ştiinţifice, de contact între popoare şi de întruniri ecumenice.

ÎNCEPUTUL COMUNITĂŢII ADVENTISTE

1. Scurt istoric. – În 1831, când William Müller, un fermier din Massachusetts, de credinţă baptistă, a început să ţină „predici” ocazionale în care se vorbea despre apropiata venire a lui Hristos pentru a întemeia o împărăţie de o mie de ani pe pământ, s-au găsit adepţi destui care să-l asculte, să-l creadă şi să-l urmeze.

Dacă până în secolul al XIX-lea, creştinii care aşteptau venirea lui Hristos pe pământ n-au fixat o dată anume, William Müller o va face. Născut în 1782 din părinţi habotnici baptişti – de origine „germană” sau nordici veniţi în Lumea nouă – în Pittsfield, SUA, W. Müller era o fire recalcitrantă, a părăsit educaţia religioasă a familiei, iar în războiul anglo-american (1812-1816), văzând suferinţă, întâlnind şi alţi soldaţi, s-a apucat să urmărească „sfârşitul lumii” în spectrul neiertător al morţii pe front. El a „studiat” cărţile profetice ale Vechiului Testament şi Apocalipsa şi a ajuns la concluzia că Hristos va coborî pe pământ în anul 1843.
Calculul s-a efectuat astfel: data venirii a doua a stabilit-o pornind de la Daniil (Cap. VIII, vers. 14), unde proorocul spune iudeilor că până la curăţirea templului vor trece 2300 de zile. Prin zile, Müller a înţeles ani, iar prin curăţirea templului a înţeles întemeierea mileniului. Socoteala a început-o de la numărul 457, din timpul robiei babilonice. De la această dată şi până la Hristos au trecut 457 de ani, iar după Hristos va trece încă restul, până la cifra de 2300, adică încă 1843 de ani,  după care va urma venirea a doua şi mileniul.

„Proorocirea” acestor ani şi-a anunţat-o Müller încă din 1833 prin broşura „Învederare din Biblie a venirii a doua a lui Hristos, în anul 1843”. Acelaşi lucru l-au vestit apoi revistele „Semnele Timpului”, scoasă în 1840, de Iosua Himes, de origine mozaică şi adventist fanatic: „Strigătul din miezul nopţii” (1842), şi „Trâmbiţa de alarmă” (1842).


Anul 1843  trecut fără să se producă însă evenimentul aşteptat. Speranţa în foarte apropiata coborâre a lui Hristos din cer însă nu s-a spulberat. Müller însuşi, plin de nădejde, declară adepţilor săi că nu i-a înşelat, e vorba doar de o mică eroare de calcul. Ucenicul său, Samuel Snow, tot de origine mozaică, este însărcinat să „caute” greşeala. Şi într-adevăr, ucenicul revede calculul magistrului şi găseşte eronate: nu e vorba de anul 1843, ci de anul 1844, iar ziua exactă când va coborî Hristos este 10 octombrie, fiindcă Anul mozaic „începe” toamna…


Pe măsura ce se apropia ziua fixată, discipolii lui Müller îşi părăseau ocupaţiile, iar în vitrinele magazinelor din Boston se găseau anunţuri ca acestea: „Aici se vând ieftin haine albe pentru călătoria la cer din 10 octombrie 1844”.


Pentru negustori, „evenimentul” a fost o afacere bună, rentabilă!


Adventiştii lui Müller au trăit noaptea de 9 spre 10 octombrie cu multă înfrigurare. Adunaţi într-o sală mare din Boston sau urcaţi pe acoperişuri şi pe coline, îmbrăcaţi în veşminte albe, ei au aşteptat toată noaptea sunetul trâmbiţei îngereşti care trebuia să vestească lumii coborârea lui Hristos.


Cei înşelaţi s-au văzut nevoiţi să se întoarcă la treburile lor, întrucât, aşa cum spuneau ei, „ceaşca mirosului plăcut al bucuriei nemuritoare zăcea acum spartă la picioarele lor”.


Müller a recunoscut a doua oară  că s-a înşelat. El şi-a sfătuit adepţii să se întoarcă la baptişti… Dar calea întoarcerii era imposibilă. Nu numai că baptiştii nu i-ar fi primit, dar era greu să renunţi la acele prea-frumoase închipuiri, să renunţi la acea împărăţie unică. Degeaba le-a spus Müller că s-a înşelat, „speranţele mileniste” nu mai puteau fi abandonate atât de uşor.


În acele momente de derută pentru „adventiştii lui Müller, care încep să se divizeze şi să se organizeze în diferite grupuri (Adventiştii Evangheliei, Creştinii Adventului, Uniunea Adventului etc.), apare o tânără delirantă de 17 ani, care va întemeia una din cele mai cunoscute secte adventiste: adventiştii de ziua a şaptea.

APARIŢIA „PROFETULUI” – ÎNTEMEIEREA ŞI ORGANIZAREA SECTEI

Domnişoara Hellen Harman, care după căsătorie va deveni cunoscută sub numele de Hellen G. White (1827-1915), născută într-o familie de adepţi metodişti, era cea mai slabă dintre cele slabe, cum îi spun cu delicateţe şi profundă admiraţie adventiştii de ziua a şaptea. Dotată spiritual, dar cu o sănătate şubredă, Hellen Harman a fost nevoită să-şi întrerupă cursurile şcolare în „clasa a treia primară”, din cauza gravelor crize de halucinaţii, fie ereditare, fie însuşite din practica „căderii” în tranşă a sectei metodiştilor.


Începând cu anul 1840, Hellen Harman frecventează adunările advente şi ascultă conferinţele religioase ale lui W. Müller, la Portland (Miami). După cum mărturiseşte în scrisorile sale, era atunci „flămândă şi însetată după mântuirea deplină” şi se lupta să dobândească această „comoară de preţ”.


Printre cei care aşteptau în noaptea de 9 spre 10 octombrie 1844 venirea lui Hristos se afla negreşit şi Hellen Harman. Însă eşecul lui Müller nu a „descumpănit-o”, ci dimpotrivă, l-a speculat prompt şi cu succes.


La puţin timp, în decembrie, acelaşi an, Hellen Harman are o „revelaţie”: data de 22 octombrie 1844 (10 octombrie după calendarul neîndreptat) nu a fost calculată greşit. Hristos şi-a început lucrarea sa intrând, mai întâi, să cureţe Sanctuarul ceresc şi abia după aceea va coborî să întemeieze mileniul pe pământ. O parte din adventiştii lui Müller s-au grupat în jurul fecioarei vizionare Hellen Harman, atraşi de faptul că „speranţele” lor nu au fost totuşi înşelate.


În 1846, Hellen Harman se „mărită” frăţeşte şi în Domul cu James White, un bogătaş american, cu care va pune bazele doctrinare ale grupării mileniste de ziua a şaptea. Chiar în anul căsătoriei, Hellen White pretinde că are o „revelaţie” prin care Dumnezeu i-a poruncit să serbeze Sabatul în ziua a şaptea din săptămână. Această idee i-a inspirat de fapt din scrierile unui alt adventist, căpitanul de vapor Iosif Bates.


În anul 1860 are loc prima sesiune a conferinţei generale, când se pun bazele organizatorice ale sectei şi se adoptă denumirea de „Biserica adventiştilor de ziua a şaptea”.


Hellen White şi-a dedicat apoi toată viaţa organizării sectei după „revelaţiile” sale. Adventiştii de ziua a şaptea spun că Hellen White, pe care o numesc şi „Spiritul profetic”, a avut 2000 de vise profetice…


Iată, de exemplu, cum povesteşte Hellen White una din viziunile sale profetice: „Pe când mă rugam la altarul familiei, Spiritul Sfânt veni asupra mea şi mi se părea că mă urc din ce  în ce mai sus, cu mult deasupra lumii întunecate. M-am întors să mă uit după poporul advent din lume, dar nu l-am putut găsi; atunci o voce îmi zice: „Priveşte iarăşi, dar priveşte puţin mai sus”. Eu atunci ridicai ochii şi văzui o cale dreaptă şi îngustă, întinsă în sus, deasupra lumii… Pe cărarea aceasta mergea poporul advent spre cetatea care se află la capătul celălalt al cărării. Ei aveau o lumină strălucitoare aşezată în urma lor, la capătul cărării, despre care îngerul mi-a spus că a fost strigătul de la miezul nopţii. Făclia aceasta lumina pe toţi de-a lungul căii şi dădea lumină pentru ca picioarele lor să nu alunece sau să se împiedice de ceva. Dacă ei îşi ţineau ochii aţintiţi spre Domnul Iisus, care era înaintea lor, să-i conducă spre cetate, atunci erau în siguranţă…”


„Revelaţiile” mai importante, pe baza cărora a fost elaborată doctrina sectei, se referă la intrarea lui Hristos în Sanctuarul ceresc (1844), serbarea Sâmbetei (1846), publicarea acestor viziuni (1848), reforma sanitară (1863) etc.


Lucrările Hellenei White, foarte numeroase, dar care nu sunt scrise de ea – n-avea decât trei clase primare -, ci de cei interesaţi în propagarea adventului într-o lume necreştină -, în care-şi prezintă „revelaţiile”, au fost adunate sub genericul Scrierile Spiritului Profetic. Ea a corectat „greşelile” celorlalţi calculatori şi a arătat că venirea a doua este pentru curăţirea templului de păcatele fiilor lui Dumnezeu (Evr. IX, 25) şi că acest timp este şi judecata (I Petru IV, 17), de aceea Sfârşitul lumii va fi în curând sau, după Apocalipsă, a şi sosit (XIV, 6-7).


Hellen White a murit în anul 1915; nu a avut urmaşi, dar a lăsat sectei o uriaşă bogăţie însuşită de la fanaticii adventului.


Adventismul de ziua a şaptea pătrunsese deja în multe ţări, datorită şi activităţii sale „misionare”: doi ani pe continentul european şi nouă în Australia.


Doctrina adventă s-a modificat de la întemeietor la întemeietor.


Mulţi dintre păstorii „fideli” adventului socotesc că doctrina este transmisă profetic de îngeri fiecărui adept şi deci nu se poate vorbi despre o învăţătură adventă permanent valabilă, pentru că n-ar mai fi profetică.

CONCEPŢII SPECIFICE

În continuare, în afara celor de mai sus, vom aminti câteva puncte specifice adventului din Mărturisirea de credinţă a Cultului creştin adventist de ziua a şaptea.

1. Biblia. Scriptura Vechiului şi Noului Testament, inspirată de Dumnezeu, cuprinde voinţa lui Dumnezeu şi este singura învăţătură fără greş în ce priveşte „credinţa” şi felul de vieţuire…

2. Dumnezeirea sau Sfânta Treime este alcătuită din Tatăl, fiinţa personală şi spirituală, atotputernică, atotprezentă, nemărginită în înţelepciune şi iubire: Fiul prin care s-au făcut toate şi prin care se face mântuirea celor răscumpăraţi; Spiritul Sfânt este marea putere renăscătoare în lucrarea de mântuire.

3. Iisus Hristos… a murit pentru păcatele oamenilor, a înviat din morţi, s-a înălţat la cer şi mijloceşte pentru oameni la Tatăl.

4. Mântuirea. Pentru a dobândi mântuirea, fiecare trebuie să se nască din nou; această naştere din nou înseamnă o deplină transformare a vieţii şi a caracterului prin puterea nou-făcătoare a lui Dumnezeu şi prin credinţa în Hristos.

5. Botezul este o orânduire ce are loc la majorat, în urma pocăinţei şi iertării păcatelor, este un legământ cu Dumnezeu. Prin botez se dovedeşte credinţa în moartea, înmormântarea şi învierea lui Hristos… Botezul se săvârşeşte prin cufundare.

6. Cina Domnului este un simbol, aminteşte de moartea lui Hristos. Participarea credincioşilor la împărtăşanie este obligatorie, prin aceasta ăşi manifestă credinţa lor. Este precedată de „spălarea picioarelor”, ca act de umilinţă. Elementele cinei sunt pâinea nedospită şi vinul nefermentat (must).

7. Viaţa morală este cuprinsă în cele zece porunci, care sunt principiile morale de neschimbat şi obligatorii pentru toţi oamenii din orice veac.

a) Serbarea Sabatului în ziua a şaptea a săptămânii este porunca a patra; constituie o amintire a creaţiunii şi un semn al sfinţirii;

b) Legea veche şi legea nouă. – Legea celor zece porunci arată cum să te fereşti de păcat, dar nu poate mântui. Pentru a-l mântui pe om, Dumnezeu a trimis pe Hristos, Care a împăcat pe om cu Dumnezeu. Evanghelia, Legea nouă, devine puterea lui Dumnezeu spre mântuirea oricui.

c) Reguli sanitare. – Trupul  este templul Spiritului Sfânt. Cel credincios se va abţine de la băuturi alcoolice, tutun şi alte narcotice şi va evita mâncărurile cu carne.

d) Zeciuiala a darurilor pentru sprijinirea Evangheliei sunt o recunoaştere a dreptului de proprietate a lui Dumnezeu asupra vieţii oamenilor;

e) Despre stat. Adventiştii consideră statul ca pe o instituţie rânduită de Dumnezeu pentru ocrotirea şi apărarea celor buni, pedepsirea celor răi şi asigurarea ordinii sociale. Admit, jurământul ca pe o întocmire divină…

8. Sufletul este muritor. – Numai Dumnezeu este nemuritor. Viaţa veşnică este darul lui Dumnezeu prin credinţa în Hristos. Nemurirea este revărsată asupra celui drept la a doua venire a lui Hristos, când morţii cei drepţi sunt ridicaţi din mormintele lor, iar drepţii în viaţă sunt schimbaţi spre a întâmpina pe Hristos. Atunci cei socotiţi credincioşi vor fi îmbrăcaţi în nemurire.


Geoge Storr, un ideolog  advent, spunea: „Nemurirea este un dar numai pentru adventişti…”


Starea sufletească după moarte, după părerea adventă, este aceea de inconştienţă. Va fi o înviere a celor drepţi, cât şi a celor nedrepţi. Învierea celor drepţi va avea loc la a doua venire a lui Hristos; învierea celor nedrepţi va avea loc cu o mie de ani mai târziu, la încheierea mileniului. Cei care rămân nepocăiţi, între care şi satana, autorul răului, vor fi nimiciţi, adică aduşi la o stare de neexistenţă, ca şi cum n-ar fi existat niciodată; în felul acesta va curăţa Dumnezeu universul de păcat şi păcătoşi…


9. Sanctuarul ceresc. – Adevăratul sanctuar este templul lui Dumnezeu din ceruri, în care slujeşte Hristos. Acest sanctuar avea să fie curăţit la sfârşitul celor 2300 de zile (după Daniil VIII, 14); curăţirea sanctuarului este o lucrare de judecată. Această lucrare a judecăţii în Sanctuarul ceresc a început în 1844. încheierea ei va însemna terminarea timpului de probă lăsat omenirii în vederea pocăirii.


10. A doua venire. – Venirea lui Hristos este personală şi vizibilă, însoţită de evenimente importante: învierea morţilor, nimicirea nelegiuiţilor pământului, răsplătirea drepţilor, statornicirea împărăţiei veşnice. Atât proorocirile, cât şi stările din lumea fizică, socială, industrială, politică şi religioasă arată că venirea lui Hristos este aproape.


Timpul exact al acestui eveniment – după adventiştii raţionalişti – nu a fost precizat, dar venirea este foarte aproape.

b) Domnia milenară a lui Hristos. – Aceasta cuprinde perioada între prima şi a doua înviere, în care cei drepţi din toate veacurile vor trăi cu Hristos în cer. La sfârşitul mileniului, cetatea sfântă a celor drepţi se va coborî pe pământ. Nelegiuiţii, înviaţi la a doua înviere, se vor sui pe întinsul pământului împreună cu satana, căpetenia lor, pentru a înconjura tabăra celor drepţi, apoi vor fi mistuiţi de un foc venit din cer. În focul cel mare care va distruge pe satana şi oastea lui, pământul însuşi va fi regenerat şi curăţit de efectele blestemului.

c) Pământul înnoit. – După aceasta, Dumnezeu va înnoi toate lucrurile, pământul, readus la starea de frumuseţe de la început, va deveni pentru totdeauna locuinţa celor drepţi. Domnia, stăpânirea şi puterea împăraţilor de sub tot cerul vor fi date poporului sfinţilor (adventiştilor, n.n.), iar Domnia supremă o va avea Hristos.
Adventiştii de ziua a şaptea în lume. Din numărul total al membrilor AZS din lume, 30% se găsesc în America de Nord, iar restul pe celelalte continente. Solia adventă, după o statistică a cultului, nu a pătruns în 28 de ţări.

Ei sunt organizaţi în 80 de Uniuni, iar acestea la rândul lor sunt organizate în 10 Diviziuni: 1) a Americii de Nord; 2) a Africii de Sud; 3) a Australiei; 4) a Orientului Îndepărtat; 5) a Europei de Nord, a Africii de Vest; 6) Diviziunea Americii de Sud; 7) Diviziunea Trans-Africa; 8) Diviziunea Inter-Americană; 9) Diviziunea Euro-Africa (din care face parte şi Uniuneacultului AZS din ţara noastră); 10) Diviziunea Afro-Orientul Mijlociu (Liban, Siria, Turcia, Irak, Iran).

Organizaţia mondială a adventiştilor de ziua a şaptea este Conferinţa Generală, cu sediul la Washington. Acest organism a fost înfiinţat în anul 1862. Cea de a 52-a sesiune a Conferinţei Generale Adventiste a avut loc între 7 şi 20 iulie 1975 la Viena, pentru prima dată în afara SUA. Sesiunea l-a ales preşedinte pe Robert H. Pierson, secretar C. O. Franz şi casier Kenneth H. Emmerson. La această sesiune a participat şi o delegaţie a adventiştilor de ziua a şaptea din ţara noastră, condusă de D. Popa.


De remarcat este reţeaua de instituţii social-culturale. Adventiştii de ziua a şaptea au cinci universităţi, în SUA, circa 500 de şcoli secundare şi profesionale, peste 4000 de şcoli elementare. Alături de şcoli şi universităţi, unităţile spitaliceşti ocupă un loc foarte important în activitatea „misionară” a adventiştilor. Ei au circa 300 de clinici şi dispensare, aproape 200 de spitale şi sanatorii.


Unităţile sanitare au în dotare peste 30 de avioane utilitare şi ambarcaţiuni, în afara mijloacelor terestre. Trebuie apoi menţionate cele peste 50 de aziluri şi cele 40 de fabrici de alimentare.


Pentru propagandă, adventiştii de ziua a şaptea dispun de peste 50 de case de editură (publicaţiile sunt tipărite în 200 de limbi şi dialecte), posedă numeroase emisiuni de radio şi de televiziune.


De asemenea, se mândresc cu puterea politică (ca exemplu, fostul preşedinte advent Ronald Reagan).

ADVENTIŞTII DE ZIUA A ŞAPTEA ÎN ROMÂNIA

1. În anul 1864 a venit în europa primul „predicator” al sectei, fostul preot catolic Mihail Czechowski. El a „propăvăduit” mai întâi în Italia, apoi în Elveţia, Franţa, Germania, Austria, Ungaria şi Rusia.

În anul 1870, Mihail Czechowski ajunge şi în România şi se stabileşte la Piteşti. Ecoul conferinţelor sale advente este neînsemnat. Primii adepţi, însă, se reţin: Toma Aslan (baptist) şi fratele acestuia, care organizează o grupare adventă în Piteşti.

Numărul prozeliţilor a rămas neînsemnat, piteştenii privind cu suspiciune noua sectă. Însă, după informaţiile lăsate de Toma Aslan, prin 1881, gruparea avea totuşi 13 membri, iar cinci ani mai târziu era pe cale de dispariţie…

1. Adventismul de ziua a şaptea a pătruns însă şi prin alţi străini. Un grup de colonişti germani adventişti rămaşi în Crimeea (după 1856) s-a stabilit în Dobrogea, iar în anul 1881 a format un nucleu al sectei în satul Sarighiol.

Tot în Dobrogea se refugiază din Rusia un alt adventist, Babienco, care va organiza altă grupare făcând prozelitism printre lipoveni. Astfel, în ultimul deceniu al veacului trecut, în această parte a ţării erau două comunităţi adventiste: la Anadalichioi şi Viile Noi (Murfatlar), lângă Constanţa.

S-au semnalat, de asemenea, sectanţi advenţi printre maghiarii şi familiile mixte din Ardeal. Abia prin anul 1900 apare şi în Bucureşti cea dintâi grupare adventă, dar abia după 1906 se regrupează, atunci când sunt atraşi la sectă studentul în medicină Petre Paulini şi ofiţerii Ştefan Demetrescu, P.Panaitescu ş.a. În vederea organizării sectei, P. Paulini şi Şt. Demetrescu urmează un curs de scurtă durată la Seminarul teologic adventist din Friedenson (Germania). În 1907, ia fiinţă prima Conferinţă adventistă din ţara noastră, care unea toate comunităţile. P. Paulini şi ceilalţi colaboratori ai săi, sprijiniţi şi de „misionari” străini, fac o propagandă asiduă pentru câştigarea de noi adepţi.

În 1920, are loc primul congres al adventiştilor de ziua a şaptea din România, la care se hotărăşte înfiinţarea „Uniunii comunităţilor evanghelice ale adventiştilor de ziua a şaptea”, care cuprinde două unităţi organizatorice intermediare: Conferinţa Muntenia, cu sediul la Bucureşti, şi Conferinţa Moldova, cu sediul la Focşani. Preşedintele Uniunii este ales P. Paulini. Apoi, de la două Conferinţe se va ajunge la şase Conferinţe: două în Muntenia, două în Moldova, una în Transilvania şi una în Banat.

Tot în această perioadă sunt editate reviste şi broşuri adventiste, se organizează un fel de seminar teologic la Focşani, se achiziţionează imobile etc.

De reţinut faptul că în anul 1932 au fost înlăturaţi misionarii străini, din cauza propagandei antinaţionale.

Continuând propaganda şovină, subversivă, sustrăgându-se de la obligaţiile de stat şi naţionale, dovedindu-se agenţi periculoşi ai tradiţiilor şi neamului românesc, adventiştii au fost scoşi în afara legii şi urmăriţi ca trădători de ţară, conform Decretului 927/1942.

2. Situaţia juridică a adventiştilor de ziua a şaptea. – Până la 23 August 1944, adventiştii de ziua a şaptea au avut statut nesigur de „asociaţie religioasă”. După 23 August 1944, prin Decretul-lege nr. 589/1944, comuniştii bolşevici abrogă Decretul-lege nr. 927/1942 şi dau libertate adventiştilor.

În anul 1946, când ia puterea Dictatura proletară-democratică, prin Legea nr. 407, comunităţile adventiste sunt recunoscute drept cult religios, iar prin Decretul nr. 1203/1950, al Marii Adunări Naţionale, a fost aprobat „Statutul de organizare şi funcţionare a cultului AZS”.

După Decembrie 1989, propaganda adventistă şi prozelitismul milenist s-au intensificat. Zeci de mii de broşuri şi mii de Biblii traduse tendenţios au inundat oraşele şi satele, şcolile, instituţiile sanitare, casele de cultură, căminele culturale etc. Stadioanele au răsunat de cântece advente şi „predici” evanghelice.

Majoritatea şcolilor gimnaziale au primit dascăli pastori. Seminariile advente s-au reorganizat. Au luat fiinţă academii şi facultăţi.

Foştii cursanţi adventişti la Institutul teologic din Bucureşti au devenit rectori (Deziderius Faluveghi) şi mai-mari ai comunităţilor (Nelu Dumitrescu a fost ales şeful Cultului AZS) etc.

După Recensământul din 1991, ar exista în România un număr de 0,5% adepţi adventişti (din minorităţile naţionale, puţini români!).

AIDRom-ul şi SBU îi ajută întru toate.

Mulţi dintre pastori frecventează Academia pentru Studiul Religiilor şi Culturii din cadrul Centrului Internaţional Ecumenic din Bucureşti. Şi, de asemenea, majoritatea „fraţilor” înţeleg să-şi exercite alegerea în comunitatea lor, să nu deranjeze, să nu practice diabolicul prozelitism…

3. Structura organizatorică a cultului AZS din ţara noastră. Unităţile organizatorice ale cultului AZS sunt: comunitatea, conferinţa şi Uniunea de conferinţe.
a) Învăţământul. – Pentru pregătirea pastorilor, cultul AZS din ţara noastră a avut un seminar teologic. Înfiinţat în 1924, la Focşani, seminarul teologic adventist nu avea, pe atunci, structura unei şcoli, ci era mai mult un curs de iniţiere pentru viitori pastori.

În 1926, seminarul, reorganizat este mutat la Târnăveni (Mureş), apoi, în 1931, la Stupini (Braşov).Din anul 1949, seminarul funcţionează în Bucureşti, str. Labirint.

Durata cursurilor seminarului actual este de patru ani. Recent, comitetul uniunii AZS a luat hotărârea ca la examenul de admitere să se prezinte numai candidaţi cu recomandări speciale.

b) Presa. – Între anii 1930 şi 1950, adventiştii de ziua a şaptea din ţara noastră au scos mai multe reviste: „Semnele timpului”., „Sfetnicul vieţii”, „Gazeta slujbaşului” etc.

Cultul AZS editează reviste, printre care „Curierul adventist”, care apare o dată la două luni. De asemenea, s-au tipărit cărţi de imne, lucrări de exegeneză biblică, broşuri etc., în afara celor primite de peste hotare.

c) Casa de pensii şi ajutoare – funcţionează separat, întreţinută de către Uniune.

ALTE COMPONENTE ALE CULTULUI AZS

Locaşurile de cult şi ceremoniile religioase

Casele de adunare ale Cultului Adventist de Ziua a şaptea nu au o arhitectură specială, o formă unică de construcţie. La început, credincioşii se adunau într-o încăpere dintr-o casă oarecare. Dar chiar şi atunci când au început să-şi clădească locaşuri de cult proprii, fiecare a construit cum s-a priceput, fără să primească proiecte sau planuri. În prezent, locaşurile de cult se ridică după scheme alcătuite de specialişti şi corespund mai bine scopului căruia îi sunt destinate.

Casele de adunare, ca la toate sectele, nu au în interior podoabe sau ornamentaţii. În faţă se află „amvonul”, sub care se găseşte baptisterul şi scaunele pe care se aşează cei care conduc serviciul religios.

Credincioşii iau loc pe bănci sau scaune.

Casele de rugăciuni mai noi au un loc anume construit pentru corul comunităţii, de regulă la balcon, pentru orgă, instrumente, proiecţii, film etc.

Serviciile cultice. – Ziua de repaus, ziua consacrată serviciilor religioase, este Sâmbăta. Dar încetarea lucrului, a oricărei activităţi şi pregătirea pentru serbarea sâmbetei încep din ajun, vineri seara, o dată cu apusul soarelui.

Serviciul cultic de vineri seara este simplu, constă din cântece religioase executate de corul comunităţii (majoritatea tineri adepţi sau angajaţi – indusiv ortodocşi) şi de către credincioşi, din rugăciuni şi citirea unui paragraf sau a unui capitol din Biblie.

La acest ceremonial, pastorul sau prezbiterul rosteşte o cuvântare de cca 40-50 de minute.

Serviciul religios de sâmbătă seara are trei momente distincte: ora de rugăciune, şcoala de sabat şi  predica… Ora de rugăciune are loc între 8,30-9,15 şi contă din cântări în comun, rugăciuni rostite de membri organizatori ai comunităţii, precum şi de credincioşi. Aceste rugăciuni pentru bolnavi sau cuvinte de laudă şi mulţumire la adresa Divinităţii. Totul se încheie cu o cântare comună şi o rugăciune de binecuvântare ce se găseşte în Cartea de imne…
După o pauză de 15 minute, urmează şcoala de sabat, între orele 9,30-10,15. Iau parte, de obicei, toţi credincioşii. Arborând un aer foarte solemn, urcă la amvon:

· „diaconul” care răspunde de şcoala de sabat:
· „diaconul” cu pregătirea şi citirea rezumatelor lecţiei predate la sabatul anterior;

· „diaconul care va citi psalmul şi va rosti rugăciunea;

· „diaconul” care face examinarea lecţiei predate;

· „diaconul” care predă secţia nouă din studiul biblic;

· „diaconul” care va rosti rugăciunea de la sfârşitul şcolii de sabat şi 

· prezbitierul comunităţii care va face, după obicei, eventualele comunicări.

Şcoala de sabat începe cu o cântare de laudă în comun, apoi se citeşte un psalm şi se rosteşte o rugăciune. Se citeşte rezumatul studiului biblic din sabatul anterior, apoi se face examinarea cunoştinţelor predate, în timpul cărora are loc nelipsita colectă pentru şcoala de sabat.

Urmează predarea noii lecţii din studiul biblic. Subiectul  se predă prin întrebări, răspunsuri şi conduzii.

Şcoala de sabat se încheie cu un imn şi o rugăciune, după care un „diacon” sau un credincios din prezidiu citeşte textul biblic rânduit pentru sabatul respectiv ce se află tipărit în calendarul cultului. Prezbiterul sau înlocuitorul anunţă orele de serviciu religios săptămânal, numele credincioşilor bolnavi etc.

Urmează o pauză de 15 minute.

Ultima parte a serviciului religios o constituie predica. În acest scop, merg la amvon pastorul, prezbiterul sau persoana încredinţată pentru a ţine predica, un credincios care anunţă cântarea de încheiere şi un credincios care rosteşte o rugăciune (rânduiala din Cartea imnelor).

O dată ajunşi la amvon, aceştia, curios, stau în genunchi, iar credincioşii se ridică în picioare, păstrând câteva minute de tăcere, în timp ce la amvon se rosteşte rugăciunea de taină…

Se anunţă imnul de deschidere pe care-l cântă toată lumea. După o rugăciune, credincioşii se aşează pe locurile lor şi „diaconii” trec prin rânduri – ceea ce este mai important – cu tăvile, pentru a strânge zeciuiala şi darurile.

Cel rânduit pentru a ţine predica vine la amvon şi rosteşte predica, care se referă fie la un text din Biblie, fie la scrierile sau viziunile advente, la modă în lumea lor.

Serviciul religios se încheie cu imne interpretate de cor şi de întreaga asistenţă, iar la sfârşit se păstrează un minut de tăcere, timp în care credincioşii se roagă în taină (fiecare „spune” Domnului ce-l „doare”!!)…

Serviciul religios de sâmbătă după-amiază durează o oră şi are un anumit profil; în primul sabat al lunii: ora de rugăciune, în al doilea  şi al patrulea sabat: ora muzicală; în al treilea sabat: ora de binefacere (Tabitá); în al cincilea sabat (când luna are cinci sâmbete): ora familiei…
În afară de ceremoniile religioase de Vineri seara şi Sâmbătă, adventiştii de ziua a şaptea au cinci servicii religioase speciale:

1. Botezul – se administrează la majorat. Candidaţii, îmbrăcaţi în veşminte speciale (halate de culoare închisă sau albă), sunt introduşi în baptister, care se află în Sala de cult sau sub amvon. Pastorul, în bazin, primeşte pe rând pe fiecare candidat, rosteşte formula biblică de botez, apoi îl scufundă în apă,  o singură dată.
După ce candidaţii s-au îmbrăcat, revin în sală. Pastorul rosteşte o scurtă cuvântare, subliniind importanţa acestui act, după care credincioşii cântă un imn de laudă, iar în încheiere, pastorul invocă binecuvântarea lui Dumnezeu.

Botezul se oficiază de către pastor sau un membru din conducerea Conferinţei sau a Uniunii. Cu avizul pastorului sau al Conferinţei poate fi oficiat şi de către un prezbiter consacrat…

2. Cina Domnului are loc o dată la trei luni în Ziua de sabat, fie dimineaţa, fie după-amiază, când se amână ceremonialul religios obişnuit. Credincioşii care iau parte la serviciul de gustare (împărtăşanie) se anunţă printr-un bileţel sau prin ridicarea mâinii (ca la sindicat sau parlament). Împărtăşania este precedată de spălarea picioarelor (semnul umilinţei): „diaconii” pregătesc din timp lavoare (lighene), săpun „străin”, apă şi prosoape chinezeşti bine parfumate pentru mădularele umblătoare! Credincioşii se grupează câte doi şi fiecare îl spală pe picioare pe celălalt, bărbaţii separat şi femeile separat. Nu există excepţie şi nici nelegiuită împerechere a fraţilor cu surorile. Există dezlegare (iconomie) când participă fraţi „oaspeţi” cărora li se acordă toate înlesnirile.

Elementele împărtăşaniei sunt pâinea nedospită (azimă, pogace, lipie) şi vinul nefermentat (must, sirop, coca-cola şi alte lichide-bunătăţi, se înţelege, „străine”…), şi chiar citrice, pentru a nu fi ispitiţi fraţii şi a-i deranja la pântece!!

Pastorul spune o rugăciune de binecuvântare a pâinii, apoi frânge pâinea în bucăţi, în timp ce credincioşii se „roagă” în taină, iar corul intonează un imn de laudă.

Pastorul şi persoanele rânduite de el pun pe tăvi bucăţele de pâine şi le împart credincioşilor (imitaţia „ostiei” papistaşe).

Se rosteşte textul „Aceasta este trupul Meu, care se frânge pentru voi, să faceţi lucrul acesta spre pomenirea Mea, ori de câte ori veţi mânca… Mâncaţi toţi… Acesta este sângele Meu, sângele Legământului celui nou care se varsă pentru mulţi spre iertarea păcatelor…Beţi toţi din el!”

Şi fiecare adept primeşte şi mănâncă bucăţica de azimă; la fel se procedează şi cu „mustul”…

Ceremonialul se încheie cu o cântare comună şi o rugăciune de „binecuvântare” rostită de pastor.

3. Serviciul cultic al cununiei are loc Duminica, în scop prozelitist. În cazuri speciale se face şi în alte zile, dar niciodată sâmbăta, pentru a nu se spurca. Serviciul religios al cununiei constă din cântări şi rugăciuni adecvate evenimentului. Pastorul rosteşte o cuvântare în legătură cu întemeierea noului cămin, după care invită asistenţa să se ridice în picioare.

Pastorul coboară de la amvon, merge în faţa mirilor, pune mâna dreaptă a miresei în mâna dreaptă a fratelui mire, aceştia fiind îngenuncheaţi unul în faţa celuilalt. Pastorul, apoi, pune mâinile pe capetele lor apropiate şi rosteşte o rugăciune de „binecuvântare”, de obicei improvizată. Serviciul religios al cununiei se încheie cu versuri şi coruri potrivite momentului.

4. Ceremonialul advent al înmormântării are loc atât la casa decedatului, cât şi la cimitir şi constă din cântări şi rugăciuni potrivite momentului. Cuvântarea rostită de pastor acasă, înainte de a porni cortegiul spre cimitir, are ca scop consolarea familiei îndoliate, prezentarea câtorva date biografice şi fapte din viaţa celui decedat, lăudând familia care a intrat între fraţi…În cimitir au loc iarăşi cântări şi rugăciuni corespunzătoare împrejurărilor şi se rosteşte o scurtă alocuţiune prin care se subliniază răsplata pentru mărirea comunităţii „fraţilor” advenţi.

Este alt prilej, ca multe altele, de prozelitism sau de jignire a poporului român şi a tradiţiilor sale.

De obicei, sunt aduşi „fraţi” vorbitori şi chiar „străini” îndoliaţi pentru fratele răpit!!!

5. Ceremonialul religios de punere a mâinilor are loc Sâmbăta dimineaţa sau după-amiază, în timpul afectat de obicei predicii. Juriul de pastori, alcătuit din preşedintele Uniunii, preşedintele Conferinţei, secretarul Uniunii sau un consilier de la conferinţă, unul sau mai mulţi pastori invitaţi, rosteşte o rugăciune de „binecuvântare”, apoi cei îndreptăţiţi îşi pun mâinile peste candidatul sau grupul de candidaţi la „consacrare” şi se rosteşte o rugăciune…Urmează două locuţiuni, una de însărcinare şi cealaltă de trimitere… Evenimentul se încheie cu recitări ocazionale, felicitări, urări, daruri şi cadouri, promisiuni ş. m. a. d.

„Ordinaţia” se administrează şi femeilor, surori încercate şi cu îndelungată ascultare şi multă experienţă acumulată ?!…

MANIFESTĂRI ŞI TENDINŢE ALE CULTULUI AZS

1. Un deziderat al cultului: emanciparea. Fosta sectă, după ce a scăpat de îngrădiri şi are un statut ocrotit de lege, doreşte cu multă ardoare să-şi creeze un prestigiu, note distincte care să o separeu de celelalte culte, de trecutul ei, când era dispreţuită şi neînţeleasă.

Chiar dacă sunt preocupaţi excesiv de cultivarea sentimentului religios, de ameninţare-advent, de îndoctrinarea adepţilor, adventiştii nu trec cu vederea noilor condiţii istorice, transformările care s-au produs în societatea noastră. Conştient de faptul că nivelul cultural al omului zilelor noastre a crescut, simţul său estetic este altul, iar impresiile sale sunt mult mai bogate. Cultul AZS se străduieşte ca pastorii să nu mai apară în faţa credincioşilor în postura unor predicatori modeşti, ambulanţi, nesiguri. Despre amvon s-a spus că e o ambasadă a cerului, iar pastorul trebuie să apară în faţa comunităţii ca un angajat calificat, într-o ţinută fără cusur.

Parafrazând un text din Vechiul Testament, unde i se spune lui Moise să-i facă haine lui Aaron, pastorii, influenţaţi de şefii lor apuseni, cer conducerii Cultului să comande pentru fiecare din ei costume de ceremonie, adică în toate comunităţile, dacă s-ar putea, să existe un astfel de costum, cam aşa cum sunt veşmintele preoţeşti. S-a cerut chiar ca pastorii să apară la amvon sau cu prilejul diferitelor servicii religioase în costume albe.

Despre predică s-a subliniat că, fără îndoială, aceasta trebuie să fie „puternică, substanţială şi abundentă”, fără, „nimicuri drăgălaşe” şi din care să nu lipsească îndoctrinarea religioasă. „Cea mai  excelentă predică ce ar fi rostită vreodată este un faliment dacă din ea lipseşte Hristos cel crucificat şi doctrina harului lui Dumnezeu…” Pentru a se putea bucura de o largă audienţă la adepţi, se recomandă pastorilor să lase la o parte descrierile poetice, exprimările împodobite, care sunt doar plăcute simţurilor. Pastorii sunt îndrumaţi şi obligaţi, mai ales după ’89, să actualizeze subiectele biblice, să lege comentariile biblice de viaţa socială, bineînţeles, ajungând la concluzia că orice se întâmplă pe lume exprimă voinţa lui Dumnezeu, voinţă sesizată profetic, iar scopul ultim al omului este de a face parte din „cei aleşi pentru împărăţia de o mie de ani pe care o va întemeia Hristos pe pământ” !!!

Ca o minimă constatare, fiindcă nu e cazul să înşirăm mai multe exemple, ci doar să semnalăm şi să subliniem ideea, se reţine intenţia conducerii cultului de a forma la pastori o ţinută, o manieră, un stil, dacă se poate spune aşa, în propovăduirea adventă, din care să fie eliminată orice postură de  predicator mărginit, sectant, nepregătit, dezgustător…

Sigur că preocuparea cultului pentru emanciparea sa îi are în vedere, în aceeaşi măsură, şi pe credincioşii săi, dar şi pe eventualii prozeliţi de la celelalte culte, şi în special „oile rătăcite” din staulul ortodox !…

În cadrul serviciului religios de sâmbătă dimineaţa, are loc şcoala de sabat, aşa cum s-a văzut. Între orele 9,30-10,45, toţi credincioşii, de regulă, participă la aceste lecţii de studiu biblic. Adunarea are printre adepţii săi, mai ales printre credincioşii tineri, absolvenţi de învăţământ superior pe care îi folosesc la şcoala de sabat la serviciul de predică şi în pregătirea programelor artistico-religioase.

Ca şi baptiştii, şi toate sectele de fapt, adventiştii de ziua a şaptea se îngrijesc ca în rândul generaţiilor tinere să aibă oameni cultivaţi, care să contribuie la emanciparea cultului, la prestigiul său.

Tinerii adventişti preferă Conservatorul şi facultatea de medicină. Bineînţeles, sunt studenţi de credinţă adventă şi la alte facultăţi, însă într-un număr mic şi foarte rar vei întâlni un student advent la institutele cu profil tehnic. Nu-i  interesează munca, dezvoltarea, industria, ci partea pragmatică, expedientele, comerţul etc.

Studenţii de credinţă adventă se constituie în microgrupe, aşa cum s-a observat în centrele universitare din Bucureşti, Iaşi, Târgu Mureş, Cluj, Timişoara, Craiova. Ei iniţiază adunări în care recită versuri religioase, cântă, discută. Astfel de reuniuni au loc fie în casa de rugăciuni, fie la domiciliul unuia dintre ei.

În ultima vreme, s-au grupat în marile campusuri şi cămine studenţeşti, folosind colindele, tradiţiile şi obiceiurile străbune pentru nesăbuitul lor prozelitism.

Ei preferă Conservatorului, pentru că, după absolvire, vor putea fi utili şi comunităţii din care fac parte în pregătirea formaţiilor artistice. La Conservatorul din Cluj-Napoca, de exemplu, din cei 14 studenţi neoprotestanţi care frecventau cursurile în 1974, 10 erau adventişti. Ei au fost de mare folos pentru cult şi în prozelitism printre studenţi. Foarte mulţi conduceau concursurile „patriotice”, Daciada. Chiar profesori (mai ales în licee, dar şi academici), o parte sunt pastori sau pactizează cu sectanţii, nu numai adventişti. La Iaşi, sectanţii studenţi adventişti, înainte, dar mai ales după ’89, evită examenele Sâmbăta, şi le programează sfidător, Dumineca, coordonează, după placul lor, manifestările culturale, concertele etc.

La repartizări, în orice facultate, au prioritate „persecutaţii şi victimele ceauşiste”, sectanţii. De asemenea, firmele şi societăţile comerciale angajează absolvenţi „serioşi” şi licenţiaţi „distinşi”, fraţi „verificaţi”  !!!

O altă parte a studenţilor (şi şcolilor sanitare) în medicină sunt atraşi de sectă prin diferite mijloace. Unii devin pastori (dacă nu ordinaţi, măcar ajutători), fiind foarte apropiaţi de credincioşi, nu numai pentru titlul lor, cât mai ales pentru predicile care au ca obiect „reforma sanitară”.

2. Credinciosul adventist şi controlul exercitat de cult asupra sa. – Credinciosul adventist nu e stăpânit de imaginea iadului, pentru că adventiştii nu cred în iad, sunt scutiţi de chinuri. Adeptul are conştiinţa fericirii veşnice mai mult decât ceilalţi creştini. Din miliardele de oameni câte au trecut pe pământ şi vor trece, numai el se va bucura de împărăţia lui Hristos de o mie de ani; numai el va putea privi pe satan cum se zbate neputincios pe pământul pustiit din cauza nelegiuirilor, pentru a-şi vedea mai bine opera; el va vedea cum cei care n-au împărtăşit credinţa lor vor dispărea, iar ei, adventiştii, vor trăi veşnic.

Dar credinciosul adventist este dominat de frica de a rămâne în afara acelei împărăţii unice. El crede că această fericire o vor dobândi doar adventiştii de ziua a şaptea şi, de aceea, respectă cu stricteţe ceea ce i se cere.

După ce i-a creat adeptului aceste convingeri, după ce i-a acaparat conştiinţa, pastorului exercită un control riguros  asupra lui, îi cenzurează viaţa intimă până în cele mai mici amănunte, iar credinciosul se supune fără murmur. Controlul începe în comunitate şi se continuă apoi în viaţa particulară.

Comunitatea are toate datele personale ale credincioşilor săi. Atunci când un credincios îşi schimbă domiciliul şi trece dintr-o comunitate într-alta, el primeşte o scrisoare de recomandare, fără de care nu poate fi înscris în registrul comunităţii în care merge, se fac aprecieri asupra comportamentului său, se vorbeşte despre activitatea desfăşurată în comunitatea pe care a părăsit-o, dacă a avut abateri şi de ce natură etc. Scrisoarea este mai întâi discutată în comitetul comunităţii, apoi este adusă la cunoştinţa adunării, iar primirea în comunitate se face prin votul adunării.

Controlul asupra vieţii credincioşilor, atât în interiorul adunării, cât şi în afara acesteia, îmbracă o multitudine de forme.

Căutând să păstreze credincioşii sub stricta şi exdusiva trăire adventistă, pastorii şi prezbiterii controlează şi felul de alimentaţie (nu consumă carne de porc şi înclină spre vegetarism), cenzurează lectura, preocupările artistice, viaţa şi relaţiile de familie, încercând să elimine orice influenţă venită din afara comunităţii. Uneori, controlul vieţii intime a credinciosului se acţionează public, folosindu-se curentul de opinie al credincioşilor din adunare.

Sunt cazuri în care abuzul merge până la amestecul în viaţa soţilor. Consecinţele educaţiei riguroase în spiritul doctrinei adventiste, ale controlului minuţios pe care-l exercită cultul credincioşilor săi, capătă aceste grave accente în viaţa de familie, când au loc căsătoriile mixte, când unul din soţi nu este adventist. În asemenea cazuri, se vede cel mai bine puternica influenţă a cultului asupra tinerilor, faptul că reuşeşte să-i rupă de preocupările şi felul de viaţă al generaţiei lor.

Cultul nu admite căsătoria dintre tinerii adventişti şi neadventişti. Unica soluţie în această situaţie, admisă de cult, este „botezarea” soţului neadventist. Dacă soţul neadventist refuză, pastorul nu oficiază serviciul religios, iar dacă s-a încheiat totuşi căsătoria, la oficiul stării civile, atunci tânărul adventist care s-a căsătorit în „lume” este sancţionat cu excluderea din comunitate…

De obicei, adventiştii se căsătoresc între ei, totuşi, mai sunt şi excepţii. Pentru a face să suporte mai uşor rigorismul şi a-şi lăsa viaţa dirijată după doctrina adventă, credinciosului i se aminteşte mereu că el face parte din „cei aleşi”, că el trebuie să fie mândru de faptul că face parte din această ceată.

3. Exagerări şi implicaţii privind Sabatul. – Dacă celelalte secte apărute în secolul XX îşi revendică originea în Noul Testament, considerându-se fiecare continuatoarea „fidelă” a învăţăturii lui Hristos şi a apostolilor Săi, adventiştii de ziua a şaptea şi-au cristalizat punctele doctrinare pornind şi de la Vechiul Testament. Legea morală pentru ei continuă să fie tot Decalogul, din care Porunca a IV-a,  cea care se referă la ţinerea sabatului, a dat chiar numele de sabatiştii.
Ţinerea zilei a şaptea, a sâmbetei, ca zi de odihnă şi de cult s-a hotărât în urma „revelaţiei” pe care Hellen White a avut-o în anul 1846. aceasta este de fapt nota care caracterizează şi accentuează în cel mai înalt grad individualitatea adepţilor. Având altă zi de odihnă decât cea declarată oficial de stat, adventiştii de ziua a şaptea au uneori dificultăţi sau  creează dificultăţi datorită consecinţelor sociale pe care le implică aceste neconcordanţe.

Respectarea strictă a sabatului a pus într-o situaţie conflictuală copii de vârstă şcolară şi pe membrii cultului  angajaţi în câmpul muncii. Ţinerea sabatului a făcut ca adventiştii de ziua a şaptea să-şi aleagă anumite profesii care să le permită participarea la serviciile religioase sâmbăta. Aşa se explică faptul că printre adventiştii de ziua a şaptea se găsesc foarte multe cadre medicale, fotografi, apicultori şi în general mici meşteşugari (croitori, cizmari, zidari, electricieni, instalatori etc.). o tendinţă care devine tot mai evidentă este apariţia microgrupurilor profesionale advente.

Consecinţele negative sunt mult mai grave atunci când într-o echipă majoritatea lucrătorilor o deţin advenţii. În unele localităţi din judeţele Neamţ şi Buzău, în secţii ale cooperaţiei meşteşugăreşti (azi firme şi societăţi) sau ale cooperativei agricole de producţie (astăzi asociaţii), unde majoritatea lucrătorilor sunt adventişti de ziua a şaptea, aceştia încearcă să-şi impună programul lor, adică încetează activitatea vineri după-amiază şi o reiau duminica. Ceilalţi lucrători care nu sunt adventişti sunt obligaţi să lucreze duminica şi să aibă sâmbăta zi de odihnă.

Situaţia s-a schimbat după ’89, adventiştii pretinzând că „toate statele vor asculta de Domnul în ceea ce priveşte Sâmbăta” (?!).

4. Activitatea artistico-religioasă. Cultul însuşi îşi dă seama că e dificil să-i atragă pe copii şi tinerii la viaţa comunităţii. Numai prin citirea Bibliei şi prin rugăciuni, tinerii nu ar putea fi atraşi la casele de rugăciuni. Atunci organizează cu orchestre „zilele festive”. Mai mult, când vin artişti simpatizanţi advenţi din străinătate pentru concerte sau spectacole, aceştia vizitează şi „fraţii” de aici, ceea ce atrage tineretul. Sunt multe alte procedee discrete sau de moment. Aşa se explică de ce după  ’89 au năvălit orchestraţiile advente!

Ca toate cultele neoprotestante, şi Cultul adventist de ziua a şaptea a avut şi are dizidenţi. Desigur, mişcarea adventă este conservatoarea concepţiei mileniste şi toate sectele ieşite din „calcule” advente au fost contestate şi din lăuntrul lor. În afara ramurilor adventiştilor reformişti, martorilor milenişti, exhatolatrilor etc., în ţara noastră s-au semnalat persoane refractare şi comunităţi adventiste dizidente, înainte şi după ’89. iată două mai însemnate:

1) Gruparea condusă de Gheorghe Catană, din părţile Ardealului, care de fapt are la bază principii ale sectei adventiştilor reformişti (rowenişti) şi 

2) Familia spirituală condusă de „profetul” Satmari  din Piatra Neamţ. Aceştia „binecuvântă” uniri „spirituale” şi recomandă familii „edenice”, viaţă conjugală „paradisiacă” şi de fapt se şi numesc Adam şi Eva etc. Sunt  împotriva oricărei organizaţii sociale, practică prozelitismul, trăiesc din expediente şi refuză încadrarea în muncă.

Cultul adventist de ziua a şaptea, în numele căruia „propovăduiesc” şi pe care vor să-l „reabiliteze” în faţă credincioşilor advenţi, aluat atitudine hotărâtă prin denunţare şi condamnare a unor asemenea aberaţii religioase şi fapte antisociale, care n-au nimic în comun cu viaţa cultică a comunităţilor adventiste recunoscute de Statul român.

Doctrina despre mileniu – o ameninţare la adresa ontologiei umane

Doctrina despre mileniu
, deşi apare în multe sisteme şi ideologii sectare ce aparţin creştinismului, nu îşi are obârşia în creştinism. 

Punctul ei de plecare a fost concepţia despre sfârşitul lumii, ideologie destul de captivantă care postulează, cu pretenţii veridice, timpul, modul şi felul în care va fi acesta, situându-se pe o traiectorie străină Revelaţiei sau Descoperirii dumnezeieşti unanim acceptată de Biserica lui Hristos. “ Această doctrină a sfârşitului lumii, cu multiple situaţii, a fost sintetizată şi promulgată înainte de profeţii exilici (Daniel) şi de creştinism, de către religiile Orientului şi era cunoscută în vremurile vedice (Atarva vada X, 8, 39-40). Astfel, la indieni se preconiza un mileniu sub vârstele lumii; la mesopotamieni, greci şi romani, mileniul apare sub forma perfecţiunii începuturilor. Însuşi părintele ştiinţei, Heraclit, vedea sfârşitul lumii prin foc, idee însuşită şi preluată de filosofii stoici şi continuată până la interpretările exploziilor termonucleare; Platon, divinul filosof, credea în sfârşitul lumii prin potop (Timeu 22 C), vorbind de drama Atlantidei. Aceste două cataclisme (foc şi apă) ritmau întrucâtva cu Anul cel Mare (Magnus annus). Şi potrivit unui text din Aristotel (Protrepticos), cele două catastrofe aveau loc la cele două solstiţii: conflagraţio, la solstiţiu de vară, şi deluvium, la solstiţiu de iarnă”.
 

Biserica Ortodoxă învaţă că lumea creată de Dumnezeu ex nihilo, care are astfel un început, va avea şi un sfârşit. Acest sfârşit al ei, care coincide cu a Doua venire a lui Hristos şi constă în jucecata întregii lumi (Fapt.1:11.  Bărbaţi galileieni, de ce staţi privind la cer ? Acest Iisus care S-a înălţat de la voi la cer, astfel va şi veni, precum L-aţi văzut mergând la cer), nu trebuie înţeles ca distrugere a ei şi a tuturor creaturilor, nici intrarea ontologiei create în nefiinţă sau inexistenţă. Ontologie creaţiei este veşnică, iar sfârşitul lumii, necunoscut şi nedescoperit oamenilor de către Dumnezeu, (Matei 24:36. Iar de ziua şi de ceasul acela nimeni nu ştie, nici îngerii din ceruri, nici Fiul, ci numai Tatăl)  nu va însemna altceva decât schimbarea chipului actual al ei. 

Dacă sfârşitul lumii, după doctrina ortodoxă, coincide cu judecata finală, acest moment este aşteptat nu numai de cei vii dar şi de cei morţi cu nădejdea dobândirii vieţii veşnice. “Istoria întreagă va fi din nou în faţa tuturor, nu numai cu cele petrecute pe planul vizibil, ci şi cu cele petrecute pe planul invizibil, ba chiar şi cu cele ce s-ar fi putut petrece sau s-ar fi putut să nu se petreacă, apăsând sau bucurând pe fiecare, cu totalitatea ei pentru ceea ce a făcut bun sau rău în ea. Se va vedea atunci că trecutul nu a murit”.

Milenarismul rupe legătura cu trecutul, este trăirea drepţilor separaţi ontologic de neamul lor. O mie de ani, acest deteminism atribuit divinităţii, este o durată concretă, o istorie vidă, în cadrul căreia cea mai mare parte a esenţialităţii umane ipostaziată în persoane este absolvită de posibila comuniune în iubire cu Creatorul. Rămâne o creatură care există fără creator, fără sens, valoare şi scop precis. “Numai în sfârşitul istoriei într-o desăvârşire a tot ce a fost şi într-o bucurie eternă pentru tot binele făcut şi eternizat, sau într-un chin etern de răul săvârşit, se scoate creaţia din relativismul care altfel ar rămâne etern”.

 În urma judecăţii, starea de fericire şi nefericire, nu atârnă organic de finalul lumii sau de rezultatul acestei acţiuni dumnezeieşti. Doctrina mileniului
  sau hiliasmul, desparte ontologia celor drepţi timp de o mie de ani, de cea a păcătoşilor şi astfel prin această erezie istoria lumii create este fracturată. Ideologia convine grupărilor separatiste care văd în hiliasm o separare a lor faţă de cei păcătoşi, de cei care nu au primit iniţierea în cadrul sectei, şi care sunt astfel îndepărtaţi de la împreuna domnie cu Dumnezeu pe durata celor o mie de ani pe pământ. “În această conjunctură se înscrie şi concepţia iudaică. Din Vechiul Testament se detaşează însă viziunea profetic-mesianică, cu entitatea specifică de 1000 de ani în sensul calculului divin, nu după metoda matematică sau după armonia ritmurilor pitagoreice. O mie de ani în textele vechitestamentare  este o sumă, un număr de referinţă, nu o limită, o previziune, nu un sfârşit, o circumscriere. O mie de ani este un număr pentru operaţii de ordin eshatologic, nu o cantitate intangibilă”.

Pentru creştinii adepţi ai mileniului, textul clasic este din Cartea Apocalipsei capitolul 20; Apoc.20:2. Şi a prins pe balaur, şarpele cel vechi, care este diavolul şi satana, şi l-a legat pe o mie de ani (mii de ani),  Apoc.20:3. Şi l-a aruncat în adânc şi l-a închis şi a pecetluit deasupra lui, ca să nu mai amăgească neamurile, până ce se vor sfârşi miile de ani. După aceea, trebuie să fie dezlegat câtăva vreme.  Apoc.20:4. Şi am văzut tronuri şi celor ce şedeau pe ele li s-a dat să facă judecată. Şi am văzut sufletele celor tăiaţi pentru mărturia lui Iisus şi pentru cuvântul lui Dumnezeu, care nu s-au închinat fiarei, nici chipului ei, şi nu au primit semnul ei pe fruntea şi pe mâna lor. Şi ei au înviat şi au împărăţit cu Hristos o mie de ani (mii de ani).  Apoc.20:5. Iar ceilalţi morţi nu înviază până ce nu se vor sfârşi o mie de ani (miile de ani). Aceasta este învierea cea dintâi.  Apoc.20:6. Fericit şi sfânt este cel ce are parte de învierea cea dintâi. Peste aceştia moartea cea de a doua nu are putere, ci vor fi preoţi ai lui Dumnezeu şi ai lui Hristos şi vor împărăţi cu El o mie de ani (mii de ani.). 

Deşi în limba română, în diferitele ediţii ale Bibliei apare tradus o mie de ani cu mii de ani, pentru a se evita doctrina hiliastă sau milenistă, acest lucru nu este justificabil din punct de vedere etimologic, al sensului acestui cuvânt în ediţia critică a Noului Testament în limba greacă. Un exeget contemporan al Apocalipsei, Savvas Agouridis, numeşte întregul conţinut milenist, citat mai sus, al acestei cărţi: Împărăţia de o mie de ani a martirilor (Apoc. 20, 1-6), fără a menaja textul de eventualele subiectivisme hiliaste, justificând şi fundamentându-şi nu numai literal traducerea, ci şi revelaţional. “Unii exegeţi consideră perioada de o mie de ani cât satan este legat timpul dintre prima şi cea de a doua venire a Mântuitorului Hristos, în timp ce alţii socotesc că această împărăţie de o mie de ani va urma celei de a doua veniri. Prima opinie este uşor de respins, din moment ce pot fi aduse din Noul testament o mulţime de mărturii referitoare la activitatea foarte intensă a lui satan în timpul Bisericii primare (”Potrivnicul vostru, diavolul, umblă răcnind ca un leu, căutând pe cine să înghită” I Petru 5,8; II Cor. 4, 3-4; I Tes. 2,18; Efes. 2,2; Luca 22,3; Fapte 5,3; II Tim 2,26). Cei o mie de ani trebuie să fie un număr simbolic şi înseamnă o perioadă de timp scurtă. În Psalmul 49,11 citim: “Căci ale Mele sunt toate fiarele câmpului, dobitoacele de pe o mie de coline” (versiunea ebraică). Aceasta aminteşte de urarea grecească de viaţă lungă “Să faci o mie de ani !”. După cum notează Andrei al Cezareei, “considerăm că numărul de o mie arată fie mulţimea fie desăvârşirea”. După cum observă Artinos Gerganos: “Când lucrul desăvârşit, când lucrul cel mai bun, când un timp nedeterminat”. De altfel, să nu uităm observaţia di II Petru 3,8: “O mie de ani, ca o zi la Dumnezeu”, deşi acest cuvânt are o altă motivaţie. “Timpul scurt” al noii şi celei din urmă activităţi a lui satan este corelată de exegeţii medievali cu strâmtorarea cea mare ”care nu a fost de la începutul lumii”, de aceea şi timpul încercării s-a scurtat (Marcu 13,20; Matei 24,22)”.

Deşi învăţătura despre mileniu, ca separare ontologică a celor aleşi, de cei păcătoşi, întră în doctrina sectelor creştine care în multe puncte doctrinare sunt tributare prescripţiilor vechi-testamentare (adventişti etc.), dar şi a celor necreştine (iehovişti etc.), ea are fixat pilonul principal în iudaism. Se  ştie că evreii aşteptau un Mesia pământesc, un Mesia care să întemeieze o împărăţie lumească. Cum însă Iisus Hristos spunea că împărăţia Lui nu e din lumea aceasta, ei fură dezamăgiţi. Cei care crezuseră în El acceptară totuşi că nu va întemeia acea împărăţie la prima venire, credeau însă că trebuie să o înfiinţeze când va veni a doua oară. În sprijinul acestei păreri ei crezură că pot invoca Apocalipsul, care vorbeşte despre o împărăţie de o mie de ani a Domnului. În această împărăţie El va domni împreună cu drepţii şi numai apoi va urma sfârşitul lumii. “Tăgăduind mesianitatea lui Iisus Hristos – chiar răstignindu-L că s-a făcut pe sine Fiul lui Dumnezeu -, unii iudei împietriţi la inimă nu I-au urmat învăţătura, alţii I-au interpretat-o şi falsificat-o: în acest context se înscrie sincretismul milenist susţinut şi în apocalipsele iudeo-creştine
. Se aduc, într-adevăr, numeroase texte ale chemării haosului din perioada exilică a poporului biblic în argumentarea mileniului (perioada dinaintea Judecăţii universale), care nu mai au rost după descoperirea începutului mântuirii noastre (jertfa de pe cruce): Iisus Hristos. Se neagă de fapt slujirile Mântuitorului şi se concepe un Judecător aievea, mitic, iluzoriu, cu o “aterizare” forţată pentru Împărăţia de 1000 de ani. Toată această mişcare, în care intră sectele şi grupările anarhice de factură milenistă ce se numesc “creştine”, îşi are baza nu în Biblie, ci în vechile mituri ale eternei reveniri”.
 

Mileniul, prin venirea lui Hristos în afara judecăţii finale, pe lângă faptul că introduce determinismul în sfera divinului veşnic şi incomprehensibil, relativizează istoria în general şi istoria evenimentelor celor o mie de ani în special, care devine perioadă temporală doar pentru cei aleşi, iar ceilalţi situându-se în afara ei. O existenţă raţională, şi nu numai, fiind în afara istoriei plinite de Dumnezeu (Mat. 5,17), îşi relativizează propria-i ontologie care poate duce până la pierderea entităţii proprii în neant. Biserica ne învaţă, însă, că sfârşitul lumii, situarea ei alături de Dumnezeu şi împreună cu toţi sfinţii, dă valoare persoanei şi întregului cosmos care va fi şi el restaurat, deplin pnevmatizat şi plin de lucrarea îndumnezeitoare în toate ale sale. Aşa se dă sens istoriei lumii prin sfârşitul ei inevitabil, prin deschiderea porţilor veşniciei pentru toţi cei aleşi, de la Adam şi până la sfârşitul veacurilor, recapitulaţi de jertfa Mântuitorului. Mileniul face din Răscumpărarea lui Hristos un act insuficient şi ineficace, urmând ca cele pe care El nu le-a încheiat pe pământ la prima Sa venire, să le continue timp de o mie de ani. De aici uşor se poate desprinde dorinţa separatistă şi egocentristă a sectelor ce promovează această erezie şi care, pe linia poporului evreu – popor ales de Dumnezeu dintre celelalte popoare păgâne, se separă intenţionat şi netemeinic de Biserica mântuitoare a lui Hristos.

Tendinţa separatistă a celor aleşi de cei păcătoşi, se afirmă accentuat prin intermediul doctrinei mileniste, în rândul sectei adventiştilor şi a iehoviştilor. “Astfel ei nu cred în spiritualitatea şi nemurirea sufletului, considerându-l că moare şi înviază odată cu trupul (sau după unii, doarme); după cum nu cred nici în existenţa iadului şi a chinurilor veşnice. Apoi, având o concepţie predestinaţianistă, nu admit nici judecata particulară, nici pe cea generală, decât poate pentru unii. Mântuirea fiind privită numai obiectiv, operă exclusiv a Mântuitorului Hristos, Dumnezeu o dă cui vrea, predestinând pe unii – cei aleşi – spre mântuire, pe alţii, la osândă; deci faptele bune n-au nici un rost, nici valoare, căci dacă omul este predestinat, nu are nici o responsabilitate pentru cele săvârşite, soarta fiecăruia fiind pecetluită dinainte”.

Mileniul sau Împărăţia de o mie de ani, nu este aceeaşi, conform relatărilor scripturistice, cu Împărăţia lui. Dumnezeu pe care au vestit-o, chiar de la începutul activităţii lor publice atât Sfântul Ioan Botezătorul, cât şi Mântuitorul Hristos. Amândoi au vestit apropierea ei (Mat. 3,2; 4,17; Lc 8,1). Adevărata împărăţie a lui Hristos, cât şi accesul oamenilor la ea, a fost inaugurată de Fiul lui Dumnezeu întrupat prin toate actele sale mântuitoare de la Întrupare şi până la Învierea şi Înălţarea Sa la ceruri. Este împărăţia Sa de har, numită şi Împărăţia cerurilor. Este numită a lui Dumnezeu, pentru că spre deosebire de alte împărăţii lumeşti, este realizată numai cu ajutorul lui Dumnezeu şi nici într-un caz prin puterile proprii ale cuiva (Mat. 12,28; 21,31 şi 43). Unii sectari, (adventiştii şi iehoviştii) învaţă altfel. Ei zic că împărăţia de o mie de ani este altceva decât împărăţia lui Dumnezeu vestită de Mântuitorul şi de Sfântul Ioan Botezătorul. Ei susţin că această împărăţie de o mie de ani va fi aici pe pământ, contrar celor spuse de Hristos (“Împărăţia Mea nu este din lumea aceasta”, In.18,36).

Biserica a condamnat erezia hiliastă încă din secolul al IV-lea. Atunci s-a precizat, prin textul Crezului niceeo-constantinopolitan că Hristos va veni să judece vii şi morţii şi împărăţia Lui nu va avea sfârşit.

În ciuda acestor frământări doctrinare ale Bisericii postapostolice, erezia continuă a fi propovăduită de grupările milenariste (advente şi iehoviste), prezente şi în spaţiul popoarelor ortodoxe. De pildă “unii ortodocşi greci, ignoranţi în ceea ce priveşte sectele din Grecia, se minunează de erminia pe care Martorii lui Iehova şi hiliaştii o dau Împărăţiei de o mie de ani. Ei consideră că martirii din Apocalipsă sunt ei înşişi, iar împărăţia de o mie de ani consideră că se referă la gruparea care poartă numele lor. Acest lucru s-a întâmplat cu multe alte grupări în trecut, pe parcursul lungii istorii creştine, chiar şi în spaţiul grecesc şi în cel rusesc”.

La noi în ţară doctrina despre milenium s-a propovăduit începând cu anul 1870, când un fost preot catolic Mihail Czechowski, convertit la ideologia hiliastă, face misiune în oraşul Piteşti. “Ecoul conferinţelor sale advente este neînsemnat. Primii adepţi, însă, se reţin Toma Aslan (baptist) şi fratele acestuia, care organizează o grupare adventă în Piteşti. Numărul prozeliţilor a rămas neînsemnat, piteştenii privind cu suspiciune noua sectă. Însă, după informaţiile lăsate de Toma Aslan, prin 1881, gruparea avea totuşi 13 membrii, iar cinci ani mai târziu era pe cale de dispariţie”. 
 După 1989, în urma prozelitismului făcut, ideologia milenistă  promovată de direcţia adventismului s-a intensificat. Apar mii de broşuri şi material de propagandă împărţit în locuri publice, în sălile caselor de cultură şi pe stadioane.

Ca formă a curentelor dizidente de sorginte milenistă, în ţară la noi sunt prezenţi şi hiliaştii iehovişti. Necreştini ca formă religioasă, organizaţi mai mult ca Asociaţie religioasă decât ca şi cult neoprotestant, secta Martorii lui Iehova devin propovăduitorii cei mai rigorişti ai principiilor milenium-ului, ameninţând cu sfârşitul groaznic al lumii (Armaghedonul, adică bătălia marii zile a lui Dumnezeu) pe baza semnelor acestui veac şi seamănă frica de moarte şi de pedeapsa Dumnezeului nemilostiv de la sfârşitul lumii. Martorii, adepţii sectei, vor fi cruţaţi în bătălia Armaghedonului şi vor domni pe pământ într-o fericire netulburată, împreună cu simpatizanţii mişcării,

Mişcare religioasă nonconformistă, desprinsă din trunchiul iudeo-creştinismului, se evidenţiază în lume prin insistenţa de a convinge pe noii adepţi. Pe drept cuvânt, deşi au la bază doctrina adventismului primitiv, pot fi numiţi fundamentaliştii ereziei hiliaste. În viziunea lor “orice stat, grupare, societate fiind opera diavolului, martorul nu poate să I se integreze nici prin vot, nici chiar prin pareticiparea la o asociaţie de binefacere, nici prin serviciul militar sau civil. El este scutit de toate acestea, dată fiind subordonarea sa faţă de o altă guvernare – cea a lui Iehova. De aici refuzul oricărui ecumenism şi o puternică repliere asupra grupului; în acelaşi timp însă, există o dorinţă foarte puternică de perfecţionare morală şi de purificare a vieţii”.

Concluzii

Erezia despre milenium, sau milenarismul, susţinută de mişcările advente şi iehoviste promovează ideea unui sfârşit al lumii înfricoşător în care oamenii sunt separaţi în două grupări: aleşii, care împărăţesc într-o dimensiune pur lumească cu Dumnezeu pe pământ, şi păcătoşii, despre ontologia cărora explicaţiile lipsesc cu desăvârşire. 

Biserica Ortodoxă, prin învăţătura ei eshatologică, promovează doctrina unui sfârşit al lumii cu şi în harul lui Iisus Hristos, Judecătorul care va pnevmatiza cerul şi pământul înnoindu-le, deschizând uşile istoriei umanităţii spre realitatea veşniciei, spre o Împărăţie fără de sfârşit în care drepţii vor strălucii ca soarele în comuniunea iubirii Lor cu Dumnezeu Cel în Treime şi întreolaltă.

CULTULCREŞTINILOR DUPĂEVANGHELIE (după P. I. David)
MIŞCAREA PIETISTĂ ÎN LUMEA NEOPROTESTANTĂ

„Şi se vor ridica hristoşi mincinoşi şi prooroci mincinoşi

 şi vor face semne şi minuni pentru a amăgi...”

(Matei XXIV, 24)

Dacă celelalte curente neoprotestante despre care a fost vorba (baptiste şi advente) au originea în Europa, dar s-au organizat în SUA, creştinii după Evanghelie s-au format în Europa (Elveţia) şi tot aici s-au răspândit.

Cultul creştin după Evanghelie este un cult neoprotestant de nuanţă mai mult calvinistă, cu evidente accente evanghelic​-luterane, nelipsind mijloacele de propagandă baptisto-advente.

În Europa, ca de altfel şi la noi, sub masca acestui cult se ascund foarte mulţi adepţi de nuanţă refractară, „pocăiţi” sub toate formele, deşi atât Mărturisirea de credinţă, cât şi mijloacele de „evanghelizare” ale cultului sunt pe linia respectării celorlalte culte, pentru înlăturarea prozelitismului sectar.

În ce ne priveşte pe noi românii, atenţia se îndreaptă spre acest cult, fiindcă fostul preot Tudor Popescu singurul eretic pe care l-a avut Biserica Ortodoxă Română, s-a unit cu creştinii după Evanghelie, iar adepţii s-au numit „Creştini după Evanghelie” de nuanţă tudoristă sau „Creştinii după Scriptură”. Iată un motiv în plus pentru a studia fenomenul vieţii, de evlavie, al acestei mişcări la care s-au ataşat urmaşii organizaţi în secta tudoristă sub patronajul Ralucăi Calimachi.

I

ORIGINEA CREŞTINILOR DUPĂ EVANGHELIE

1. Apariţia cultului Creştin după Evanghelie. - Ca multe alte secte şi culte neoprotestante, şi acest cult îşi are originea în centrul şi vestul Europei. În decursul istoriei, el poate fi localizat în Elveţia, prin secolul XIX, purtând numele de „Chretiens”.
Creştinii după Evanghelie nu au avut întemeietor şi un sistematizator, dar azi „ei” consideră că „iniţiatorul mişcării din care fac parte este însuşi Domnul Iisus Hristos, a cărui învăţătură, cuprinsă în Sfânta Scriptură, constituie Doctrina cultului Creştin după Evanghelie”.

Neavând un întemeietor; „doctrina” lor este un amestec din concepţiile lui Zwingli, ale baptiştilor; ale lui J. N. Darby, George M. Müller, Fr. Bernay etc.

C. ORGANIZATORI AI CULTULUI

Printre primii „misionari” care ne-au vizitat ţara înainte de sfârşitul secolului XIX, a fost şi misionarul englez E. H. Broadb-nt şi, după el, institutorul de limbă franceză, elveţianul Fran(ois Bernay, care îşi exercitase profesia în Tunisia. Acesta se stabileşte la Bucureşti, stă Teilor (str. Galaţi, azi V. Lascăr), şi a început să ţină adunări, rugăciuni şi „vestirea” Evangheliei în limba franceză pentru societatea „bonjuristă” a vremii.

Dintre primii români care au luat parte la aceste adunări se pot aminti şi două persoane bine cunoscute pe atunci: „Domnul” Negruzzi şi ‚.Doamna” Brăiloiu. Aceştia doi, dimpreună cu un mic grup de admiratori, părăsesc Biserica strămoşească şi îmbrăţişează „credinţa simplă şi curată a Evangheliei”. Din luna martie 1900, s-a început „predicarea Evangheliei” în limba română. Prozelitismul lor aduce roade şi astfel se trece la organizarea „misiunii” de „“vestire a Evagheliei în limba română”, care se dezvoltă progresiv în Bucureşti şi în diverse localităţi din ţară.

În  Capitală, ei se întrunesc sub mumele de „Réunions évangéliques françaises” şi editează chiar o revistă: „La réunion des Croisantes pour le Culte”, pe care au încercat să o introducă în cercuri cât mai largi.
Răspândirea mişcării în România. - După ce reuniunile evanghelice au pătruns în  Franţa, Germania, Rusia, Ungaria etc., mişcarea prinde rădăcini şi în România prin François Bernay,  aşa cum s-a menţionat, care cheamă prin anii 1901-1903 pe o soră a sa, Sarah Bernay, sc pare de provenienţă semită, şi încep împreună „evanghelizarea” în limba germană printre saşii din oraşul Râşnov. S-a trecut apoi la Codlea, Braşov şi alte localităţi din Ţara Bârsei.

Între anii 1906-1909 s-a început „lucrarea de vestire a Evangheliei” şi „întoarcerea” la credinţă – aşa cum le arată lor Biblia – în oraşele Sibiu, Cisnădie, de unde s-a extins şi în localităţile şi judeţele alăturate, atât de limbă germană, cât şi la câţiva români. Prozelitismul a început printr-o „asociaţie” cu caracter religios numită „Crucea Albă”, condusă de un pastor luteran. La rându-i, pastorul a fost ajutat ulterior şi de „fratele” Victor Kolles, originar din Banat.


a) În vara anului 1909, misionarul François Bernary a plecat din România, iar răspândirea acestei credinţe o preia „fratele” Ioan Petrescu, un om simplu, care răsfoia „cu mult zel cuvântul (Domnului), vestindu-l cu putere şi căldură”. S-a alcătuit, dintre adepţi, un grup de tineri care se strângeau laolaltă să citească Biblia şi să o tălmăcească după mintea lor: Gheorghe Giuvelea, Vasile Ionescu, Gheorghe Motoi, Nicolae Drăgoi şi alţii. Ei erau vizitaţi şi îndrumaţi de câţiva „fraţi” din Ardeal, ca: Stukemann, Krauss, Victor Kolles.


În anul 1912, a sosit şi s-a stabilit în Ploieşti „fratele Buhrer”, un arhitect din Elveţia, trimis anume datorită pregătirii sale intelectuale şi calităţii de „bun vestitor” al Evangheliei. Menţionăm că acest Buhrer era membru al „Adunărilor Creştinilor Liberi din Apus” şi tot în acea perioadă a luat fiinţă „adunarea din Ploieşti”. Tot anul 1912 marchează tipărirea primului statut şi înaintarea lui autorităţilor din Ploieşti, de către adepţii „evanghelişti” din oraş.


b) Grigore Fotino Constantinescu – prim „predicator evanghelist român”. Grigore Constantinescu cunoscuse viaţa de tavernă şi îndeletnicirile cadrelor militare ale vremii sale. Ca fiu  de ofiţer, este trimis în Elveţia pentru a deprinde o meserie, cea de ceasornicar, dar aici ia contact cu tot felul de mişcări religioase. Întors în ţară (după patru ani), el se intitulează „pastor” al „creştinilor după Evanghelie”. Dar în anul 1914 izbucnise primul război mondial, şi concentrările încep. Ţara noastră intră în război. Cu ocazia retragerii în Moldova, „credincioşii creştini după Evanghelie” de prin Bucureşti, Ploieşti etc. ajung în Iaşi. Aici îşi reiau „lucrarea” Evangheliei, infiltrând învăţăturile lor în Moldova (în special în Vaslui şi Botoşani), în Basarabia şi Bucovina.


Cel care caută să-şi arate devotamentul faţă de noua profesie de credinţă este Grigore Fotino Constantinescu. Deşi era mobilizat în armată, el „profită” de îngăduinţa ofiţerilor români, chiar a tatălui său, şi deschide în Iaşi o Casă de rugăciuni, pe strada Sărăriei, el intitulându-se „predicator evanghelist şef”.


Profitând de condiţiile grele prin care trecea ţara şi „din cauza neglijenţei misionare a unor preoţi”, noua sectă se răspândeşte în Moldova, cu precădere pe văile râurilor Bahlui, Bârlad, Siret, Trotuş, Moldova şi la periferiile oraşelor Iaşi, Bacău, Roman, Bârlad…


c) Grigore Constantinescu a scos la Iaşi revista „Buna Vestire”, iar la Bucureşti este editată revista „Viaţa şi lumina” de către Gheorghe Teodorescu, colaborator al lui Grigore Constantinescu. Concepţiile lui sunt expuse în broşurile „Memoriu sau scurtă expunere a punctelor de doctrină a Comunităţii creştine” şi „Memoriu sau scurtă expunere a doctrinei Creştinilor după Evanghelie”.


Tot în timpul primului război mondial, s-au pus bazele unei noi mişcări religioase denumită „Creştini după Scriptură”, datorită apostaziatului preot Tudor Popescu, din Ploieşti, influenţat de secta pietistă.

D. ÎNCERCĂRI DE FUZIONARE A TUDORIŞTILOR

CU CREŞTINII DUPĂ EVANGHELIE


De la început putem spune că acei „Creştini după Scriptură” sau tudorişti sunt singurii hibrizi sectari care au apărut în România. Pentru a primi statut de funcţionare, tudoriştii s-au alipit creştinilor după Evanghelie, ceea ce s-a întâmplat abia în 1952, tot la Ploieşti. Dar mulţi tudorişti şi cornilişti au activat în grupuri sau familii:

a) creştinii după Scriptură;

b) „intelectualii” tudorişti.


Cei care l-au atras şi l-au împins în prăpastie pe preotul Tudor Popescu au fost: moşiereasa Raluca Calimachi şi ipocritul monah D. Cornilescu, despre care vom vorbi mai târziu.


Dimitrie Cornilescu, cântăreţ la biserica „Cuibul cu Barză” (Sfântul Ştefan) din Bucureşti, unde era preot Tudor Popescu, este influenţat de Raluca Calimachi şi, pentru a nu fi încorporat în armată, intră pe neaşteptate în monahism, stabilindu-se nu la Mănăstirea de metanie, ci la moşia prinţesei Calimachi de la Stănceşti – Botoşani.


Aici începe traducerea Bibliei în limba română (aşa-zisa Biblie Britanică, care se află azi în circulaţie la neoprotestanţi şi sectari) şi, reîntors la Bucureşti, începe să-şi introducă sistematic în predici şi cateheze concepţiile sale. Renunţă la cult, la practica Bisericii  strămoşeşti, iar modul de lucru era după metoda protestantă: şedinţe duminicale, serale, imne religioase, rugăciuni libere, tâlcuiri răzleţe. Este sesizată autoritatea bisericească. În aprilie 1924, preotul Tudor Popescu este caterisit. Exclus din Biserica Ortodoxă Română, Tudor Popescu, susţinut material de Raluca Calimachi, cumpără o casă în strada Carol Davilla, casă de rugăciuni actuală (la nr. 48), a Cultului Creştin după Evanghelie, ramura 2 („Urmaşii şui Tudor”).


Dimitrie Cornilescu se retrage şi pleacă din ţară, iar conducătorul şi sistematizatorul mişcării rămâne Tudor Popescu, care  organizează cultul împrumutând practica şi concepţia sectantă.


După aproape 15 ani de activitate ilegală, în anul 1937, tudoriştii au dus tratative cu Creştinii după Evanghelie şi au făcut „fuzionarea” cu ei. Prin aceasta, Creştinii după Scriptură s-au încadrat, administrativ şi cultic, în organizaţia „Creştinii după Evanghelie”, cu singura deosebire că ei (Creştinii după Scriptură) practică botezul copiilor şi nu botezul adulţilor.


Asupra acestei deosebiri s-a căzut de acord să fie lăsată în încredinţarea fiecărui credincios în parte şi să nu constituie obiect de discuţie şi de fricţiune  între credincioşii celor două mişcări, care actualmente se numesc „ramura 1” (Creştinii după Evanghelie) şi „ramura 2” (Urmaşii lui Tudor).


Fuziunea recomandată de Ministerul Cultelor şi stabilită între cele „două asociaţii” creştine a fost aprobată şi de organele în drept ale Statului, prin Legea nr. 883/1946, prin care s-a acordat şi calitatea de „Cult” „Asociaţiei Creştinilor după Evanghelie” din România, bucurându-se de deplină libertate de manifestare cultică şi având aceleaşi drepturi şi obligaţii ca toate celelalte culte din ţara noastră. Această fuziune este menţionată în anexa 1 a Statului Cultului Creştinilor după Evanghelia din România.


Pentru faptul că ramura „tudoristă” a avut ca promotor un preot şi încă de elită, a păstrat şi o linie a unei aşa-zise tradiţii interioare de zidire sufletească. Se caută a fi la un nivel ridicat, cei care nu au primit „botezul” lor nu pot nici măcar asista la Cina Domnului, păstrează o vie amintire lui Tudor  Popescu şi urmaşilor. Nu admit muzica instrumentală în cult etc.


Ramura I – Creştinii după Evanghelie sunt receptivi la tot ce e nou: folosesc instrumente muzicale în cadrul cultului – pian, orgă, chitară; o interpretare cât mai liberă a versurilor biblice; botezul maturilor, femeia se poate ruga în adunare.


După fuzionare, se pare că adepţii acestui cult s-au redresat, tudoriştii şi-au dat seama de greşeală, n-au ieşit din cult, dar au rămas indiferenţi şi în grupuri.


Aria de răspândire a Cultului Creştin după Evanghelie, din ambele ramuri (după Scriptură – 2) şi (după Evanghelie – 1), s-a limitat în părţile Capitalei şi Ploieşti.


În Banat, propaganda acestei credinţe este legată de numerele lui Andraş Gheorghe şi de influenţa maghiaro-iugoslavă.

E. SPECIFICUL CONCEPŢIEI „POCĂIŢILOR”


Din  mărturisirea de credinţă a Cultului Creştinilor după Evanghelie se desprind şi Concepţiile religioase specifice, privind botezul, cina, judecata, cerul, mileniul…


1. Botezul este unul, dar are trei feţe: a) Botezul apei, care nu mântuieşte; este un simplu ritual; b) Botezul Sfântului Duh, care poate fi primit deodată sau după cel al apei; c) „Creştinii după Evanghelie” se socotesc sub „Legea” harului, cea a Noului Testament în contrast izbitor cu cea a Vechiului Testament, iar prin naşterea din nou, se socotesc „copiii lui Dumnezeu şi trebuie să trăiască o viaţă nouă”. Folosesc în acest sens textele de la Rom. VI, 4; Efes. IV, 22-24.


De aceea, botezul este un simbol, accentul cade pe botezul cu Duhul. Botezul în cadrul Cultului Creştin după Evanghelie se administrează numai maturilor – latura 1, şi în mod expres copiilor – ramura 2 (Tudor Popescu a acceptat botezul pruncilor din raţiuni practice). Botezul în „moartea” Domnului este starea cea mai înaltă de sfinţenie la care poate ajunge un adept „pocăit”, un copil al Domnului.


2. Cina Domnului sau Masa Domnului, ca şi botezul, constituie pentru aceşti credincioşi doar două acte comemorative. 


Cina (Masa Domnului) este un act „comemorativ” care aminteşte de ceea ce a instituit Domnului Iisus Hristos în noaptea în care a fost vândut. Conform relatărilor celor trei Evanghelişti şi ale Apostolului Pavel, spun „pocăiţii”, rezultă că frângerea pâinii a fost instituită de Însuşi Domnul Iisus Hristos. Ştiind mai înainte că cel rău va căuta şi în această privinţă să strâmbe căile drepte ale lui Dumnezeu, Domnul Iisus – înviat „comunică direct” Apostolul Pavel felul îndeplinirii acestui act de cult, precum şi rostul său.


Din textele care descriu instituirea Mesei Domnului se accentuează versetul: „Să faceţi lucrul acesta spre pomenirea Mea”, ca să justifice ideea de comemorare, sau: „Pentru că de câte ori mâncaţi această pâine şi beţi acest pahar, moartea Domnului vestiţi până la venirea lui” (I Cor, XI, 11-26).


Celor care participă la frângerea pâinii, „copiii lui Dumnezeu”, li se cere credinţă în Domnul Iisus Hristos şi o viaţă curată. La frângerea pâinii, Domnul însuşi este de faţă şi în jurul lui se adună cei „mântuiţi”, într-o legătură sfântă de dragoste frăţească, putând astfel să privească înapoi la noaptea aceea a Domnului lor, şi înainte spre ziua slavei lui, spre dimineaţa fără nori: „Când va veni El ca să fie proslăvit în Sfinţii Săi, şi privind cu uimire de către toţi cei care vor fi crezut” (II Tes. 1, 10).


a) Aspectele speciale ale frângerii pâinii. Frângerea pâinii este: 1) O împlinire a voii lui Dumnezeu; 2) O dorinţă a Domnului; 3) O poruncă; 4) Aducerea aminte; 5) O vestire (mărturisire); 5) O vestire (mărturisire); 6) Un prilej de cercetare; 7) Un mare prilej de mulţumire…


„Masa Domnului”, adică strângerea fraţilor laolaltă, este Masa aducerii aminte, în jurul persoanei Domnului Iisus Hristos (conform Matei XVIII, 20…), unde se strâng „doi sau trei…sunt şi Eu în mijlocul lor…”, arătând: 1. „Părtăşia cu El şi a Lui cu ei” „şi părtăşania noastră este cu Tatăl şi cu Fiul Său” (I Ioan I, 3); 2. Părtăşia, legătura frăţească: „În această masă de aducere aminte, credincioşii mărturisesc, dovedesc vizibil, îşi exteriorizează legătura (părtăşania) dintre ei”.


„Pâinea şi vinul  sunt singurele alimente din care se compune Masa Domnului”. 1. Pâinea simbolizează Trupul Domnului Iisus (cf. I Cor. XI, 10-17). „Având în vedere că este o pâine, noi, care suntem mulţi, suntem un trup; căci toţi luăm parte din aceeaşi pâine”; 2. Pâinea simbolizează (vorbeşte) despre unitatea „Bisericii”; şi 3. Pâinea le vorbeşte despre schimbarea (transformarea) lor, căci Duhul Sfânt locuieşte în „Biserică”, dar şi în fiecare credincios (I Cor. VI, 19): „..trupul nostru este Trupul Duhului Sfânt…”; credincioşii au devenit făpturi noi (II Cor. V, 15), iar Hristos „ne-a mântuit… prin spălarea naşterii din nou şi prin înnoire făcută de Sfântul Duh” (Tit III, 3-5).

· Vinul, al doilea aliment rânduit de Domnul Iisus, simbolizează: a) sângele lui vărsat pentru noi; b) sângele nostru legământ…


3. Mileniul, sau domnia de o mie de ani. – Mileniul, după Creştinii după Evanghelie, va fi precedat de „întoarcerea în mărire” sau a doua venire a Domnului. Cultul Creştinilor după Evanghelie învaţă că cele două veniri ale Domnului cuprind fiecare câte două etape: „una tainică şi una publică”.

a) Etapa tainică: când va veni să-şi răpească Biserica nu va atinge pământul, ci numai Biserica îl va vedea (I Tes. IV, 4-17);

b) Etapa publică: va fi după 7 ani de la răpire, va veni cu slavă şi cu putere pe norii cerului (Matei XXIV, 30; Marcu XIII, 26; XIV, 62). Satana va fi legat 1000 de ani, iar Domnul Iisus va întemeia pe pământ împărăţia păcii – Mileniul (Apoc. XX, 2-3; Isaia XI, 6-10). Ei ştiu că „revenirea în slavă” a Domnului Iisus va fi după „răpirea” Bisericii; să ne purtăm în aşa fel ca să ajungem cu orice chip clipa răpirii. Când în cer se va săvârşi nunta Mirelui, iar pe pământ marea strâmtoare, atunci Hristos va veni cu Biserica, să domnească o mie de ani pe pământ”.

c) Mileniul este Domnia lui Iisus pe pământ, acea domnie anunţată cu mult înainte de profeţii Vechiului Testament. Mileniul este împlinirea făgăduinţelor făcute lui Avraam şi David, făgăduinţe pe care Însuşi Domnul Iisus Hristos le-a arătat în diferite pilde.

· „Caracteristicile” mileniului: 1) Pacea deplină şi armonia între oameni (Isaia LXV, 20-24); 2) Dreptatea va domni pe pământ, râul va fi înlăturat îndată după dreptate (Ieremia XXIII, 5-6; Isaia LXVI, 24); 3) Timp de propăşire pentru Israel (Zah. XIV, 16; Isaia XI, 9).

· Observaţii generale: a) Mileniul menţionat o singură dată nu e amintit de Iisus sau de către Apostoli; b) Mileniul va fi după „răpirea” Bisericii, ce nu a avut loc încă; c) Menţiunea Mileniului – singura – este într-o carte figurativă; d) Explicaţia Apostolului Petru – foarte importantă: „Dumnezeu la timpul potrivit îşi va îndeplini promisiunea făcută” (II Petru III, 9; II Petru III, 4 ori II Petru III, 1-12)

· Mileniul, ce imagine minunată aduce acest cuvânt în duhul nostru! Epocă de aur pentru noi „ca răsăritul soarelui în dimineaţa fără nori” (II Samuel XXIII, 4). Judecăţile divine şi venirea în slavă a Domnului Iisus Hristos vor avea drept rezultate distrugerea vrăjmaşilor declaraţi, a lui satan şi a îngerilor lui (Matei XXV, 24-41). Atunci va avea loc judecata neamurilor pe pământ, când Fiul Omului va sta pe tronul său de slavă, însoţit de toţi îngerii (Matei XXV, 31), iar Gog şi Magog vor fi nimiciţi complet… După aceea, pacea va domni pe pământ. Cei neprihăniţi vor fi înviaţi şi cei ce au suferit din pricina mărturiei Domnului Iisus Hristos vor fi cu El.

· Din Apocalipsă (XX, 4), Creştinii după Evanghelie deosebesc trei categorii: 1) Şi am văzut nişte scaune de domnie; şi celor care au şezut pe ele li s-a dat judecata; 2) „Şi am văzut sufletele celor ce li se tăiaseră capul din pricina mărturiei lui Iisus şi din  pricina Cuvântului lui Dumnezeu”; 3) „Şi acelor ce nu se închinaseră fiarei şi icoanei şi nu primiseră semnul ei pe mână şi pe frunte. Ei au înviat şi au împărţit cu Hristos o mie de ani”…

Satana va fi legat şi nu va mai putea să înşele oamenii, păcatul nu va fi distrus din inima oamenilor. Epoca actuală a Bisericii va fi încheiată. Biserica va fi dat naştere unui popor de biruitori asupra păcatului, a lui satan şi a morţii. Durata împărăţiei de o mie de ani va fi „aşa cum e scris”; Transformarea spiritual-moral-fizică – „Natura va fi izbăvită din robia stricăciunii” (Rom. VIII, 21-22), iar legile, obiceiurile, faptele morale, viaţa de familie…- totul va fi schimbat şi curăţit”.

5. Eshatologia. A) Există patru judecăţi: a celor credincioşi făcută din cer, cu mult înainte de judecata cea mare a păcătoşilor; a celor în viaţă la venirea a doua a Domnului, când va începe mileniul şi când se vor despărţi oile de capre; a păcătoşilor, la sfârşitul mileniului; a îngerilor răi b)există trei ceruri: cerul întâi (atmosfera cu norii şi zarea albastră); cerul al doilea – al stelelor din jurul pământului; cerul al treilea – sau raiul lui Dumnezeu în care sălăşluiesc îngerii şi sufletele drepţilor şi care este locul de odihnă şi aşteptare. La judecata din urmă, cerurile I şi al II-lea vor arde şi tot pământul va fi mistuit prin foc. Numai cerul al III-lea va rămâne şi care va fi pentru „creştinii adevăraţi, cei după Evanghelie” c)la venirea a doua se va face convertirea iudeilor cu atâta putere, încât va fi „o adevărată înviere din morţi”.

PRINCIPII „PEDAGOGICE” ALE CULTULUI


1. Educaţia copiilor lui Dumnezeu. – Educaţia creştinească a copiilor credincioşi, conform bunelor moravuri, cât şi a principiilor arătate de Scriptură, este o obligaţie faţă de Dumnezeu. Această lucrare este bazată pe textele clasice de îndemnuri la învăţătură, din Scriptură (Deut., IV, 9; VI, 5-7; Efes, V, 1- 4; şi din art. „din Statul Cultului). Această educaţie se face în adunare.


Educaţia „copiilor”, adică a tinerilor şi a celor maturi care s-a hotărât din proprie iniţiativă să fie membri ai cultului, se face în adunare şi ea constă din însuşirea învăţăturilor biblice necesare, spre exemplu I Ioan II, 14; „V-am scris tinerilor…”


2. Intrarea în comunitate se face după catehizare, după ce o persoană, indiferent de sex, a ascultat Evanghelia şi a crezut-o, „a primit” pe Domnul Iisus ca Mântuitorul personal şi s-a hotărât sa-L urmeze. Când „credincioşii” s-au convins din Biblie despre nevoia şi necesitatea botezului în apă (botezul credinţei) – aduc la cunoştinţă bătrânilor adunării dorinţa lor, iar aceştia, după ce s-au convins că viaţa celui care solicită botezul corespunde cu normele de viaţă ale Evangheliei, îi acordă botezul.


3. Sărbările religioase şi zilele de ceremonii a) Duminica, ziua întâi a săptămânii, când are loc Cina Domnului. Adunarea propriu-zisă, cea de Duminică, cea de Duminică dimineaţa, începe în jurul orei 9,00 cu o rugăciune a unui om mai vârstnic (numit şi presbier) – rugăciune rostită „după cum îi dă duhul”, apoi diverse lecturi publice unde se vorbeşte că Iisus a participat la Frângerea pâinii (Luca XXII, 15-20), ori de practica primară a frângerii pâinii (Fapte II, 46): „Toţi împreună erau nelipsiţi de la Templu în fiecare zi, frângeau pâinea acasă şi luau hrana cu bucurie şi  curăţie de inimă”. Urmează cuvânt de pregătire pentru „Cină”.


Cina Domnului se încheie cu o rugăciune, apoi se trece la ora de evanghelizare, cu lecturi biblice comentate. Adunarea de Duminică dimineaţa se încheie cu o oră de rugăciune şi de cântare aşa-zis duhovnicească, centrul atenţiei căzând asupra tineretului şi pentru întoarcerea rudelor apropiate, cunoscuţi, prieteni, „la dreapta credinţă”.


Adunarea de Duminică după-amiază urmează cam aceleaşi reguli: evanghelizare, rugă, cântări şi din atenţia sporită asupra copiilor şi tineretului…


b) Sărbători principale (mai mult de influenţă tudoristă): Botezul Domnului (6 ianuarie); Bunavestire (25 martie); Paştele (Ziua I-a şi a II-a); Înălţarea Domnului (la 40 de zile după Paşti); Rusaliile (Coborârea Duhului Sfânt, întemeierea Bisericii); Sf. Ap. Petru şi Pavel (29 iunie); Sf. Proroc Ilie (20 iulie); Schimbarea la Faţă (6 august); Mihai şi Gavriil (8 noiembrie); Naşterea Domnului (25 şi 26 decembrie).


c) Alte zile de adunări: În prima săptămână a anului se ţin  adunări de rugăciune în fiecare seară, iar în săptămâna dinaintea Paştilor (Săptămâna Patimilor) se ţin adunări de rugăciune şi de citire din Evanghelie despre patimile Domnului, în fiecare seară. De asemenea, adepţii Cultului Creştin după Evanghelie se întrunesc în adunări de rugăciune şi de „zidire sufletească”: miercuri şi joi seara, sau la diverse ocazii: vizite ale „fraţilor” din ţară sau în mod special pentru cele primite de la „fraţii” din afară (vestul Europei, Asia). Aceste sărbători sunt doar nişte subterfugii folosite pentru a masca „buna” lor intenţie; au fost preluate din Biserica strămoşească română cu scopul de a induce în eroare organele de ordine ale statului. În cadrul acestor adunări ale lor, îşi strecoară veninul împotriva ortodoxiei în tot felul de interpretări şi exegeze biblice.

4.
Îndatoririle credincioşilor după Evanghelie faţă de Cult:

a)
Din punct de vedere spiritual: 1. Să frecventeze adunările de cult; 2. să trăiască viaţă duhovnicească, sfântă, exemplară, conform învăţăturilor Bibliei; 3. să aibă o comportare bună faţă de toţi oamenii, să fie cetăţeni loiali, harnici, patrioţi, muncitori de nădejde; 4. să studieze Biblia şi să trăiască o viaţă permanentă de rugăciune aceasta neîmpiedicându-i de la alte studii sau îndeletniciri necesare; 5. să-şi crească copiii în temere de Dumnezeu, conform învăţăturilor biblice; 6. să con-lucreze în armonie în adunări.

b)
Din punct de vedere „misionar” 1. fiecare soţ are obligaţia să atragă şi pe celălalt, prin orice mijloace, la aceeaşi credinţă; 2. familia să facă presiuni de tot felul împotriva celor care nu le împărtăşesc sentimentele religioase, fie ortodox, fie liber cugetător; 3. cei nesiguri în credinţă, care un mai vor să vină la adunare şi care nu ascultă de „vestitorii Evangheliei”, sunt urmăriţi de membri cu tot dinadinsul, pentru întoarcerea lor.

c)
Din punct de vedere material. După cum se specifică în Statutul Cultului Creştin după Evanghelie, la ei în se practică „darea” (zeciuiala, ca-n Vechiul Testament), ci doar donaţia „benevolă”. Aderenţii lor trebuie să contribuie după posibilităţi, fiecare, din avutul său. Aceste fonduri strânse folosesc pentru întreţinerea locaşului de cult, pentru ajutorarea bătrânilor (celor) lipsiţi de mijloace.

Primesc gratuit, prin Societăţile biblice şi de Ia Uniunile Evanghelice cu care menţin legături, biblii şi cărţi religioase pe care le răspândesc tot gratuit pentru a face adepţi.


Adepţii cultului sunt îndatoraţi de a răspunde Ia muncile de folos obştesc atunci când sunt solicitaţi.

D.
ORGANIZAREA ŞI FUNCŢIONAREA CULTULUI
Pentru  a explica şi mai bine organizarea, funcţionarea legală, drepturile şi îndatoririle membrilor Cultului Creştinilor după Evanghelie, vom reproduce, aici, câteva puncte din organizarea Cultului în Uniune şi Delegaţie

1. Adunarea locală (comunitatea) se compune din membrii aceleiaşi localităţi (oraş, comună) sau din membrii mai multor localităţi învecinate (art. 1). Adunarea locală are cel puţin 20 membrii majori, se poate întruni dimpreună cu alte adunări locale, spre a avea împreună minim de membri şi pentru a putea căpăta personalitate juridică.

Grupurile de adepţi sub numărul de 20 de membrii se pot aduna şi funcţiona doar pe baza unei autorizaţii, anume eliberată de Uniune, cu avizul autorităţilor (art. 1, lit. c).


O dată pe an, delegaţiile Adunărilor locale se adună la o Conferinţă religioasă. Fiecare comunitate (adunare locală) este condusă de doi-cinci fraţi bătrâni (prezbiteri), adică acei credincioşi „întorşi” la Dumnezeu de mai mult timp… şi sunt bine întemeiaţi în învăţăturile Evangheliei (lit. j). Fraţii bătrâni ai unei Adunări locale sunt şi reprezentanţii legali ai ei în faţa oricărei autorităţi. Ei sunt chemaţi a se îndeletnici cu învăţătura şi păstoria acelei Adunări locale.

2.
Uniunea şi Delegaţia formează Comunităţile (Adunările locale) Cultului Creştinilor după Evanghelie din întreaga ţară. Uniunea are ca for suprem Conferinţa generală pe ţară. Comitetul Uniunii Creştine după Evanghelie, precum şi şeful cultului au sediul în Bucureşti (str. 7 Noiembrie nr. 60 A – Colentina, sect. 2). Cealaltă ramură „tudoristă” îşi are sediul în str. Carol Davilla, nr. 48, sect. 6, Bucureşti.

3. Mijloace pentru „misiune”: Ca orice instituţie, cultul are o revistă oficială: Calea credinţei, editată de Cultul Creştinilor după Evanghelie.

a) Cărţi de doctrină: „Despre Duhul Sfânt” – Bucureşti, 1976, 116 p., lucrare ce s-a născut din dorinţa de a ajuta pe credincioşi să participe, să priceapă unele lucruri în legătură cu persoana şi lucrarea Duhului Sfânt; „Lecţiuni biblice” este editată tot de un colectiv de redacţie, apărută în Bucureşti, 1977, 365 p.; „Comentarii la Evanghelia lui Matei”, vol. I şi II, Bucureşti, 1980, urmează aceloraşi reguli exegetice neoprostante. Toate aceste trei lucrări sunt de fapt un grup de articole apărute  în revista „Creştinul” (Despre Duhul Sfânt; „Lecţiuni biblice” este a alcătuire masivă a Lecţiunilor biblice inspirate după lucrări ale altor culte (de ex., cea a lui Bunaciu – baptist).

b) Relaţii cu străinătatea. Cultul Creştin după Evanghelie întreţine relaţii cu Mişcările Evanghelice de peste 60 de ani. Aceste relaţii pentru început nu au caracter organizat. Astfel, s-a ţinut legătura cu aşa-zişii „credincioşi din Elveţia” şi cu Adunările libere din Apus. Cultul Creştinilor după Evanghelie a păstrat legătura cu  Casa de Misiune – Şcoala biblică.

În ultimii ani se cunosc vizitele reciproce între creştinii după Evanghelie din România şi cu Biserica Frăţească de la Bratska-Cirkve (Cehoslovacia), ramură a „Fraţilor Boemi”. Cu credincioşii din Ungaria păstrează legătura prin Adunări Frăţeşti - sediul e la Budapesta. În ultimi 25 de ani, Cultul Evanghelic a întreţinut relaţii cu „Casa Bruder gemeinden”, atât din Germania, cât şi alte ţări, şi îndeosebi atât din Germania, cât şi din alte ţări, şi îndeosebi cu Şcoala biblică, cum am menţionat, Wiedenest.

În ultima vreme, s-a observat, în adunările „neprihăniţilor”, o deschidere interconfesională şi interculte
. Alături de baptişti şi perticostali, Cultul Creştinilor după Evanghelie face parte, după 1990, din „Alianţa” Evanghelică din România. La Recensământul din 1991 s-a constatat un procent de abia 0,2% adepţi.


Cultul Creştin după Evanghelie împărtăşeşte azi în întregime concepţia profesorului Erich Sauer, doctrinarul Şcolii Biblice Wiedenest şi al Adunărilor grupate în jurul casei de Misiune. Dintre operele lui Erich Sauer se găseşte la sediul Uniunii: a) Trimful Crucificatului; Brockaus Verlang, colecţia „Glauber und denken” – Credinţă şi gândire; b) Planul de mântuire a lumii în Vechiul Testament; c) Dumnezeu, omenire şi veşnicie. Aceste cărţi au apărut la Wuppertal (Germania), între anii 1975-1980. După 1980, în Editura „Stephanus” s-au tipărit nenumărate cărţi, broşuri, foi, etc.


Deşi Cultul Creştinilor după Evanghelie (cele două variante; 1. de nuanţă pietistă  original din Elveţia, în frunte cu un prim delegat; 2. de nuanţă tudoristă sau „după Evanghelie”, în frunte cu al doilea delegat) nu are dizidenţe, totuşi, o seamă de „pocăiţi” sectari îşi aduc existenţa şi la umbra acestui cult.


După 1989, adepţii celor două delegaţii s-ari împărţit şi s-au despărţit, tudoriştii dorind statut propriu de finanţare. De asemenea, s-au schimbat conducerea şi concepţia pietiştilor: au reînnoit conducerea, s-au intensificat relaţiile cu străinătatea; au invitat „evanghelizatori” străini de pretutindeni; activează prin întreprinderi şi şcoli; şi-au refăcut şi reclădit o seamă de case neglijate sau părăsite; sunt angajaţi în prozelitismul lor şi unii scriitori şi politicieni postrevoluţionari.

Din lipsă de legi şi control, din neglijenţă pastorală a slujitorilor ortodocşi, activitatea pastorilor „evanghelici” şi prozelitismul intensiv al bătrânilor se manifestă în toată ţara, mai ales în mediul rural, tinde se instalează, încet, dar sigur, nesiguranţa spirituală şi ameninţarea cu sărăcia, cu lipsa pâinii...

Alte secte raţionaliste


Pe lângă cele 4, aşa zisele culte neoprotestante care funcţionează în România admise prin Decretul 1203 din 14 noiembrie 1950 în tara noastră mai sunt ţi aşa zisele culte raţionaliste interzise de legile statului. Doctrina lor nu corespunde ţelului înalt propus de poporul nostru, având o atitudine ostilă  faţă de stat şi o activitate subversivă.

Adventiştii reformişti 


Originea acestei formaţiuni sectare este tot America.


După moartea Elenei White o proorociţă din grupa ei, Margareta Rowen -originară din California - susţinea ca într-o noapte din anul 1915 i s-a arătat Mântuitorul în vis. În urma acestei arătări Margareta Rowen susţinea ca Iisus i-a spus să schimbe adventismul arătându-i cum să trăiască omenirea, înainte de a doua venire a lui Iisus.


Ea spunea ca adventismul trebuie supus unei schimbări radicale pentru a fi într-adevăr religia plăcuta lui Dumnezeu şi pentru a garanta adepţilor săi primatul mântuirii. Aceste puncte de vedere sunt expuse de către Margareta Rowen în faţa adventiştilor de ziua a VII-a afirmat ca Iisus i-a dat baza de plecare spre o noua reforma a adventiştilor. Astfel ia naştere adventismul reformist.


Din America adventiştii reformaţi ajung în Germania, stabilindu-si sediul la Hamburg, iar de aici ajung în Elveţia, Ungaria apoi în România. În România, această sectă este adusă în timpul războiului mondial de către un neamţ pe nume Kramer. Fiind un cult anarhic nu a prea avut succes, la început fiind respins de către toate statele civilizate, dar au apărut dizidenţii. Ei îşi duc existenţa în umbra cultului adventist de ziua a VII-a care are datoria sa fie atent la apariţia unor asemenea indivizi.


Primii adepţi ai adventiştilor reformişti sunt în judeţul Brăila şi Bucureşti, victimele fiind 2 străini. Din Ţara Românească ei se extind în Moldova şi Transilvania unde deja  se întinsese plaga aducătoare de venin a sectelor.


Avem acum adventişti reformişti în judeţele Mureş, Cluj, Făgăraş, Braşov şi altele. 


Ei îşi vor stabili centre de propagare la Bistriţa, Beclean, Jibou, Cluj, Baia Mare. Propaganda lor s-a  făcut şi se face pe ascuns. Pot fi uşor identificaţi prin foile de “doctrina” ce la plasează în “Păzitorul adevărului” şi “Solul misionar”. Fiind o secta ostilă statului este interzisă. Iată pe scurt la ce se refera aceasta expunere de credinţa a mişcării de reformă:

- nu există iad nici suflet nemuritor:

- serbarea sâmbetei este obligatorie;

- nu admit serviciul militar;

- nu admit jurământul de credinţa fata de autorităţi;

- obligativitatea  Vechiului Testament;

- mileniul este principiul adventiştilor reformişti;

- interziceau   consumarea de carne;

- nu admit radioul, televizorul, cinematograful şi nici o cucerire a ştiinţei, afirmând că toate sunt de la Antihrist.

Fiind interzişi de stat în baza unui decret de lege se refugiază aşa cum am mai spus în “spatele” adventiştilor de ziua a VII-a funcţionând sub autorizaţie de: adventişti de ziua a VII-a, dar în fond păstrându-şi vechea lor doctrină.

Organele de supraveghere a statului au în vedere faptele acestor sectari, aplicând prescripţiile legii, dar totuşi adventiştii reformişti mai persistă încă în învăţătura lor.

Actualmente funcţionează formaţiuni sectare adventiste în Tecuci,  Bucureşti,  Deva,  Braşov,  Râmnicu – Sărat,  Baia-Mare,  Cluj, etc. Numărul lor este mai redus faţă de  al celorlalte secte, iar adepţii câştigă foarte puţin păstrându-şi aderenţa la sectă doar fii celor care au fost şi sunt încă adventişti reformişti.

Mişcarea reformistă nu poate fi considerată o grupare, pentru că ei au o doctrină aparte şi sunt constituiţi într-o sectă bine definită. Confuzia se naşte atunci când aceleaşi “scrieri profetice” ale Elenei White sunt traduse în limba română de adventiştii de ziua a VII-a  şi folosite şi de către reformişti.

Mulţi dintre ei revin la Biserica Ortodoxă sau trec la celelalte culte neoprotestante.

NAZARINENII (P. I. David)

Adepţii acestei secte sunt un ordin, un grup dubios cu pretenţia că îl urmează pe Iisus Nazarineanul, atât în  cuvânt cât şi în faptă,  nu pe Iisus din Nazaret, Hristos Mântuitorul ci pe cel crescut fără păcat care a predicat nevoinţele în pustia Iordanului, aşa cum pocăiţii sau nazireii trăiesc în pustia acestei lumi. Li se spune “pocăiţi” pentru pretenţia lor de  a pune la baza oricărei acţiuni nevinovăţia, copilăria în Domnul, trăirea în frăţietate, o comunitate a celor nazirei. Regulile acestei “pocăinţe“, exemplu în neprihănire, le dau fraţii ţi surorile.

Promotorul acestei secte Ioan Iacob Wirz, care se naşte într-o familie cu condiţii de trai modeste. În casa părinteasca primeşte primele cunoştinţe despre cuvântul lui Dumnezeu şi primele îndrumări de învăţătură. În decursul tinereţii, Wirz practica mai multe meserii, dar nu se decide pentru nici una. În 1850 pretindea ca a primit o scrisoare de la Sfântul Apostol Ioan în care Sfântul Apostol îi spunea că evangheliştii Noului Testament Matei  şi Marcu  nu au fost compleţi în relatarea faptelor lui Iisus şi deci Wirz ar fi cel căruia îi revenea “sfânta” misiune de a completa pe evangheliştii Noului Testament. Luându-şi în serios aceasta “descoperire” Wirz spunea că înainte cu 10 zile de Cincizecime Domnul Iisus şi-a luat  rămas bun de la Apostoli s-a retras în locuri ascunse de lângă lacul Ghenizaret, s-a dezbrăcat de trup şi numai după aceea s-a urcat la cer. Tot acum începe să întemeieze primele învăţaturi de care se vor folosi ulterior Nazarinenii.

Iată pe scurt această învăţătură a lui Wirz:

Împărăţia lui Dumnezeu pe pământ are 3 epoci:

- epoca Tatălui până la Iisus;

- epoca de glorie a lui Iisus până la l826;

- epoca Duhului sau epoca ”noii Biserici”.

Dumnezeu a coborât duhul preoţesc al lui Melhisedec asupra lui Wirz ca să întemeieze o Biserică nouă neprihănită, deosebită de celelalte care sunt păcătoase. Cel care organizează aceasta sectă putând fi socotit  părintele Nazarinenilor este Samuel Frolich.

Samuel Frolich s-a născut în Elveţia în 1803 din părinţi calvini, face primele studii în localitatea natală, iar apoi studiază teologia calvină la Basel. După terminarea studiilor este repartizat ca pastor calvin într-o   comunitate din Basel. 

Biografii lui Frolich susţin ca nu era un pastor calvin moral, dar era un teolog desăvârşit şi un foarte bun predicator. Încă din studenţie strecoară în predicile sale idei baptiste, fără să-şi dea seama acelaşi lucru îl va face şi în pastoraţie alunecând încet dar sigur spre doctrina baptistă. Este descoperit în anul 1832 şi depus. Acum el trece pe faţă la baptişti, întemeind prima comunitate de pocăiţi din localitatea Leutwyl cu 38 de membrii, sintetizând aici învăţătura lui Wirz şi formând acum adevărata doctrina a Nazarinenilor.

Noua doctrina seamănă în cea mai mare parte cu cea a baptiştilor dar totuşi cu câteva schimbări esenţiale pe care celelalte secte apărute nu le aveau. Iată învăţătura acestor pocăiţi sintetizată şi formulată de Frolich:

- adepţi ai mileniului

- nu admit jurământul

- orice om care vrea să se mântuiască trebuie să se pocăiască, să se boteze din nou şi să facă parte din noua grupare înfiinţata de Frolich;

- biserica adevărata este cea separată de stat, altfel ea ar fi concubina statului iar preoţii slugi ale diavolului;

- abstinenţa de  la  orice  distracţie: dans,  muzica, teatru, cinematograf, etc.

- nu folosesc armele;

- jurământul nu este admis pentru că poate fi îndestulătoare făgăduinţa fără jurământ;

- cine este exclus din comunitate nu mai poate fi primit;

- instituţiile publice sunt organele lui Antihrist;

- în serviciile religioase locul prim îl are predica şi imnurile religioase:

- admit două categorii de credincioşi:

a) prietenii-adică cei care vor fi primiţi în comunitate;

b) fraţii şi surorile-adică cei care fac parte din comunitate;

- imposibilitatea de a păcătui după Botez;

- admit Sfânta Împărtăşanie ca formă de taină care aduce aminte de patimi în moartea Domnului;

- căsătoria este instituita de Dumnezeu dar nu este binecuvântata;

- în general sunt adepţii  celibatului;

- resping tainele, preoţia urând pe toţi cei care slujesc Domnului sub numele de preoţi;


Fiind foarte riguroşi şi mari pietişti prind repede teren în Elveţia. De aici trec în Ungaria şi apoi în România. În ţara noastră nazarenismul îşi face apariţia în secolul XX,  mai precis în anul 1910 în judeţele Arad, Bihor, Caraş-Severin. Revista lor de propagandă care apare în România se numeşte” Harfa noastră a Sionului”.


În 1920 înaintează Ministerului Cultelor o mărturisire de credinţa care însă nu este aprobată. În anul 1950 are loc o altă încercare de aprobare a cultului, dar şi de data aceasta fără nici un rezultat. Văzând că nu primesc aprobare de funcţionare se aliază cu baptiştii şi penticostalii socotindu-se fraţi şi vor funcţiona în baza unor autorizaţii baptiste sau penticostale. După anul 1950 ei câştigă adepţi în judeţele: Sibiu, Braşov, Ialomiţa, Botoşani şi Maramureş, unde se păstrează şi astăzi.


Fiind în contradicţie cu legile statului, Nazarinenii sunt urmăriţi de organele de stat dar ei susţin că sunt persecutaţi precum creştinii primelor veacuri.


Rigorismul lor înaintat, abstinenţa de la tot ceea ce lumea a creat îi duce la săvârşirea de multe acte inumane, oprindu-ţi copii de la şcoală, nesatisfacerea serviciului militar, nesupunerea faţă de legile statului, etc.


La noi în ţară ei funcţionează sub forma unor grupări de nazarineni în nordul ţării mai precis în judeţele Maramureş ţi Sălaj.


Pocăiţii sub orice masca religioasă sau culturală s-ar ascunde pot fi uşor descoperiţi după poziţia lor împotriva Bisericii, statului şi culturii. Ei prezintă un pericol social prin stoparea aptitudinilor la copii şi frânarea dezvoltării intelectuale la tineret.


Propaganda lor este fără efect acolo unde preotul pe lângă misiune este şi un factor pozitiv pentru încurajarea culturii şi îndemnul părinţilor să trimită copii la şcolile de toate categoriile pe care statul le pune la dispoziţia tuturor fără nici o discriminare.


De asemenea şi cultele neoprotestante au datoria şi obligaţia să demaşte organizaţiile dizidente şi să acţioneze pentru combaterea fenomenelor morbide care se pot ascunde uneori la umbra recunoaşterii, funcţionării şi organizării legale a comunităţilor acestora. 

STUDENŢII ÎN BIBLIE (P. I. David)
 (Martorii lui Iehova, Mileniştii, Ruseliştii)

Secta studenţilor în Biblie îşi are originea în America şi este înfiinţată de Charles Russel (1852 – 1919). El s-a născut la 16 februarie 1852 în Pittsburg, statul Pensylvania din S.U.A. de Nord. Părinţii săi erau de origine scoţiană iar de profesie neguţători şi de confesiune presbiterieni înclinaţi spre pietism.


La 16 ani adera la mişcarea ”Congraţionalistă” din oraşul Pittsburg în calitate de “copil sfânt”. Tot acum practica şi negustoria în casa părinţilor săi. 


În toata viaţa sa, Russel nu a avut o pregătire teologică adevărata sau cel puţin medie, tot ceea ce va face el pe plan religios va fi considerat de adepţii lui ca un dar al lui Dumnezeu, dat numai lui Russel.


Trăind în libertinaj, părinţii săi fiind destul de bogaţi, neputând suporta rigorile advente l-a atras concepţia inexistenţei iadului, precum şi libertatea trăirii fără sens şi ”doctrina” împărăţiei de 1000 de ani. Ajuns până la locurile sfinte, a studiat toponimia Ierusalimului în vederea fixării locului şi “armei“ luptei îngerului cu satan, pentru ca acesta din urmă să fie legat în vederea mileniului (Armaghedonul) celor aleşi.


Mulţi adepţi şi creduli au părăsit secta în America, dar în celelalte continente ideea războinică a Armaghedonului a înfierbântat sute de mii de suflete şi aşa răvăşite după război.


Iehoviştii susţin că după Războiul universal din Armaghedon (Har Maghedon = Muntele de la Megida) în apropierea celebrului Ierihon – descoperit în zilele noastre, care va avea loc în Israel în valea dintre Megida şi ruinele vechiului oraş Mesgidda va urma o pace de 1000 de ani. Acest război va fi ultimul şi-i vor supravieţui numai iehoviştii. La marea conflagraţie vor participa toate naţiunile, cu toate forţele lor întinse, iar Mesgidda va fi cel mai important punct strategic. Oraşul Mesgidda constituie un dublu simbol: lupta dusă în scopul înfrângerii duşmanului, glorioasa victorie şi pacea care va urma după aceea.


În înţeles laic va rămâne un simplu redactor şi un cercetător în Biblie, dar pentru zelul cu care a lucrat timp de 42 de ani şi după succesul avut, el va rămâne unul dintre cei mai mari întemeietori de secte.


La vârsta de 17 ani face pentru prima dată cunoştinţă cu adventiştii care îi întăresc credinţa în inspiraţia divină. Acest fapt va trezi în Russel şi un mai mare interes pentru profeţiile Vechiului Testament şi Noului Testament cât şi pentru problemele eshatologice. În acest scop în 1867 Russel înfiinţează un cerc pentru cercetarea Bibliei care îl va duce la stabilirea punctelor principale ale doctrinei ruseliste sau mileniste.


Vom prezenta mai jos învăţătura rusellistă de la început şi până astăzi pentru că şi astăzi studenţii în Biblie nu s-au îndepărtat cu nimic de la ceea ce a lăsat Russel.

- cunoaşterea exacta a venirii a doua, despre care mileniştii spun ca numai ei sunt cei care cunosc această dată.

 - împărăţia lui Hristos pe pământ de o mie de ani pentru cei drepţi

 - nu există suflet nemuritor. Omul nu are suflet ci este suflet, adică fiinţă vie, sufletul nefiind altceva decât viata, deci nu există nemurire.

- învierea este un dar deosebit al lui Dumnezeu dat numai celor aleşi.

 - nu există iad şi chinuri veşnice. Păcătoşii la înviere vor fi nimiciţi, iar învierea va fi o restabilire a lucrurilor aşa cum le-a făcut Dumnezeu la început.

- Sfântul Duh nu este o persoană a Dumnezeirii ci numai o energie a Tatălui, deci nu există Sfânta Treime.

- Iisus Hristos este o creatură a lui Dumnezeu. Pe pământ El este numai om, iar pe cruce a murit tot ca om pentru totdeauna.

- nu există nici o sărbătoare.


În anul 1889 Russel se căsătoreşte cu fosta lui elevă Maria Francesca iar în 1902 cei doi soţi cad de acord asupra divorţului, instanţa pronunţând divorţul. În anul 1874 Russel publică ”scopul şi modul venirii a doua a Domnului nostru” iar în 1876 câştigă de partea sa pe redactorul revistei adventiste “Vestitorul dimineţii” care va deveni un organ de propagandă milenistă sub Barbour şi Russel.


Dar între cei doi se ivesc neînţelegeri de ordin doctrinal, Russel se retrage de la publicaţia lui Barbour şi înfiinţează în anul 1879 revista “Turnul de veghe” şi “Vestitorul prezenţei lui Hristos”. Aceste doua reviste vor deveni revistele de propagandă milenistă în America şi în întreaga lume europeană.


Pentru desfacerea publicaţiilor sale în America şi străinătate, Russel înfiinţează în 1881 Societatea de Biblie “tractate” Turnul de veghe iar în 1909 adaugă  acestei societăţi asociaţia Catedrei Poporului. Şarpele îmbogăţirii iehoviste creşte, se ivesc noi coarne ale fiarei, profeţii se înmulţesc şi proorocii iehovişti împânzesc lumea.


În anul 1913 Russell înfiinţează Asociaţia Internaţională a Studenţilor în Biblie Serioşi, scriere care în prima traducere românească se va numi Societatea Studenţilor în Biblie. Secta lor îşi stabileşte cartierul general şi centrul de propagandă la Brooklyn de unde Ruseel va organiza întreaga propagandă a sectei pentru întreaga lume europeana unde îşi găsise deja adepţi.


Pentru a-şi desăvârşi opera de propagandă, Russell înfiinţează o adevărată armată de predicatori ambulanţi care vor face cunoscută lumii întregi noua învăţătură pierzătoare. Aceşti predicatori pe care Russell îi constituie în ”Întreprinderi religioase” care i-au adus un mare venit material permitandu-i să trăiască în lux şi desfătare ceea ce nu corespundea cu misiunea pe care Russell susţinea că o are de împlinit în faţa lui Dumnezeu.


La moarte sa în 1916 lăsa toată averea Organizaţiei pe care o înfiinţează. În România russelişti pătrund sporadic putând să se organizeze într-o comunitate abia prin 1920 prin strădaniile unui ardelean Ioan B. Sima. La începutul activităţii sale Sima nu a obţinut rezultatele scontate deoarece statul român interzisese propaganda acestei secte. După acest eşec Sima încearcă să organizeze secta în baza unor asociaţiuni comerciale înfiinţate la Cluj. Acum Sima înfiinţează la Cluj o editură numita “Viaţa”, în mijlocul anului 1927.


Dându-şi seama că a fost înşelat şi că russellişti tind spre anarhism, Sima părăseşte secta demascând toate neînţelegerile din interiorul sectei. Încercările americanilor de a-l  readuce pe Sima la conducerea sectei au fost zadarnice.


În anul 1924 comisarul regal al corpului VI de armata în înţelegere cu poliţia din Cluj confisca toata averea sectei şi interzice apariţia revistei ”Europa de aur”. În 1925 autorităţile interzic şi apariţia revistei ”Turnul de veghe” interzicând funcţionarea acestei secte în baza unui articol de lege.


Totuşi activitatea russelliştilor  nu încetează, alte societăţi ca: Societatea de acţiuni Adolf Sannenfeld din Oradea, Editura societăţii de Biblie din Cluj, traduc şi tipăresc mai departe publicaţiile russelliste.


Acum se traduce din engleză Tabernacolul: Ce spun scripturile despre  Iad ? Planul divin al vârstelor lui Russell: Crearea lumii lui Russell: Milioanele ce trăiesc acum nu vor muri niciodată: Catedra poporului şi alte publicaţii cu învăţaturi pierzătoare.


Tot acum apar şi primele reviste române russelliste ca: Este cu putinţă să vorbim cu morţii? ; Un guvern de dorit;  Ce zice Scriptura despre spiritism ?.


În anul 1947 russelliştii prezintă o mărturisire de credinţă Ministerului Cultelor, dar nu primesc aviz favorabil. Trei ani mai târziu se întâmplă acelaşi lucru cu o a doua mărturisire de credinţă. Văzând că nu primesc autorizaţie de funcţionare din partea statului român  se asociază cu adventiştii de ziua a VII-a scoţându-şi autorizaţie pe numele acestora, dar păstrând învăţătura şi cultul lor. Astăzi avem russellişti în întreaga Transilvanie, mai ales în judeţele Mureş şi Sălaj. Sunt foarte uşor de recunoscut după cultul lor care se reduce numai la citirile din Biblie, explicarea versetelor din Biblie şi după felul cum abordează discuţiile privitoare la mileniu. Revista lor de propaganda care circulă în zilele noastre se numeşte ”Treziţi-vă“, în această revistă arătând anumite aspecte ale învăţăturii lor.


Nocivitatea sectei iehoviste a determinat multe state să scoată acest cult violent în afara legii.


Ei nu numai că sunt împotriva organizării sociale a oricărei acţiuni culturale, ci fac jurăminte între ei pentru “a sluji Domnului oştilor” - Iehova şi “a nu se supune statului”.


Influenţa iehovistă a depăşit limitele religioase, trecând şi în domeniul politic. Unele concepţii ale profeţilor iehovişti au fost însuşite de asociaţii fasciste şi mai ales de “întemeietorii” unui fals mesianism al zilelor noastre, fiind tot atât de nocive vieţii sociale cât şi cultelor religioase.

SECERĂTORII (P. I. David)

Secta secerătorii sau creştinii ultimelor zile este un alt spectru al rătăcirii religioase, de această dată “o mulţime vidă” de concepţii advento-penticostale justificate prin texte nontestamentare. Această titulatură ispititoare de “secerători” arată scopul violent al sectei: a secera, a distruge, a sfârşi cu aria. Aceşti rătăciţi pornesc de la neînţelegerea  versetelor de la Ioan 4, 37 – 38 unde  Sfântul Evanghelist spune: ”Căci aici se adevereşte zicătoarea ca: unul este  semănătorul şi altul secerătorul. Eu v-am trimis să seceraţi ce n-aţi muncit  iar alţii au muncit şi voi aţi intrat în munca lor”.


Nu se ştie exact cine este promotorul acestei secte, dar se pare ca ea îşi are originea în Elveţia, unde a apărut, ca şi multe altele, la începutul secolului XX, dintr-o sciziune a creştinilor după Evanghelie. De la Basel, un fost predicator evanghelist Henrich Mann care pretindea în 1905 ca Dumnezeu  i s-a arătat spunându-i ca el –Mann  -  este  cel ales de Domnul pentru a fi marele secerător al timpului.


Din Elveţia secta trece în Germania, Suedia şi Ungaria. În România învăţăturile acestei secte apar după primul război mondial prin ungurul Alexandru Torok care încearcă propovăduirea printre baptiştii şi adventiştii din Timişoara cu scopul de a unifica cele 2 secte pentru a face un cult comun care să aibă la baza învăţătura secerătorilor.


Torok nu reuşeşte acest lucru, se reîntoarce de unde a venit, dar lasă în urma lui câţiva adepţi care căzuseră victime la întâlnirea cu el.


În Ardeal secta pătrunde prin doi unguri ”secerători” Ladislau Veg şi Ioan Benedek, care întemeiază un mic centru de propaganda în localitatea Conrat din judeţul Braşov. Tot acum se începe din partea secerătorilor o propaganda prin foi volante tipărite la Bucureşti sub numele ”Muncitorii secerişului”.


Centrul sectei va rămâne la Braşov. În anul 1924  înaintează Ministerului Cultelor o mărturisire de credinţă care nu va fi aprobată, iar secerătorii vor fi interzişi prin lege.


In anul 1950 înaintează aceluiaşi  minister o noua mărturisire de credinţă, fără a primi aviz favorabil.


Iată pe scurt învăţătura sectei expusă în cele 2 mărturisiri de credinţă:

- Noe ar fi preînchipuit pe Hristos nu numai prin numărul anilor ci şi prin  corabia salvatoare.

- numai ei secerătorii au darul tălmăcirii Sfintei Scripturi conform I Corinteni 12,10: “unuia facerii de minuni iar altuia proorocirile, unuia deosebirile duhurilor iar altuia felul de  limbi şi altuia tălmăcirea limbilor”.

- activitatea creştinilor se împarte în 5 străji:

straja  întâi: 1460–1585 când lucrează protestanţii ca primii lucrători ai viei Domnului, perioada de început, grea.

straja a doua: 1585 – 1710   când  lucrează  baptiştii, anabaptiştii, menoniţii şi mulţi alţi lucratori cu diferite calificări.

straja a treia: 1710-1835 când lucrează studenţii în Biblie, vizionari, profeţi şi milenişti.

straja a patra: 1835-1918 au intrat în vie, după atâta aşteptare şi ”cadrele calificate” ale adventiştilor.

straja a cincia: 1918- până la sfârşitul lumii când începe lucrul secerătorilor, adică a sectei care trebuie sa unească toate sectele apărute până atunci.


Nefiind puternici în prozelitism, neavând oameni pregătiţi în acest scop secerătorii se pierd în timp, rămânând izolaţi în judeţul Braşov şi Maramureş.


Consider că astăzi propaganda o fac prin revista cultului creştin după Evanghelie “Calea credinţei”, pentru că în doua numere ale acestei reviste au fost găsite articole ca: Mare este secerişul, Lucrarea în ogorul Evangheliei, Puţini sunt lucrătorii, Atenţie la seceriş şi Secerişul Domnului se apropie. 


Românilor le-a repugnat ţi acest fel de credinţa impusă şi străină bunului simţ. După decembrie 1989 se încearcă reactivarea acestei secte în rândul maghiarilor. Toate aceste secte, iehoviştii, secerătorii, nazarinenii, sunt proveniţi din acelaşi izvor tulbure şi agitat al instabilităţii în credinţă. Toate aceste încercări, unele dintre ele reuşite altele nu, nu au alt scop decât distrugerea spiritualităţii româneşti ortodoxe, crearea stării de neîncredere în societate şi provocarea de conflicte între cetăţeni invocându-se motive religioase.


La toate acestea, ca la multe altele, preotul ortodox ca şi întreaga sa obşte trebuie să fie foarte atenţi fiindcă nu există Evanghelie nouă ci falsificată ; nu poate fi Biserică a timpului, ci “rătăcită”; împărţiri şi comentarii ale Bibliei “noi” cu boli psihice.

SECTE MISTICE

INOCHENTIŞTII (P. I. David)
(Florile din “Gradina Raiului”)

           Este cunoscut faptul că bolnavii psihic au o imaginaţie fabuloasă, pe măsura halucinaţiilor lor. Dacă ei nu-şi pot explica nici raiul nici iadul, bolnavii mistici recurg la forţele “supranaturale”  cereşti sunt “sprijiniţi” de îngeri, “mântuiesc” cum doresc pe satana, sunt “ascultaţi” de Domnul, iar Duhul Sfânt acceptă chiar “întruparea” Sa sau dăruieşte unele din energiile Sale.


Pare de domeniul fanteziei aceasta situaţie, dar din păcate, lucrurile sunt şi mai grave. Se găsesc “fraţi şi surori” scăpaţi dintre florile Edenului şi care îşi duc existenta printre zidurile mănăstirilor sau în afara lor, în lumea cea păcătoasă. Aşa dar, ei părăsind învăţătura şi practica verificată de Biserică s-au considerat purtătorii nemijlociţi ai “divinităţilor” inspiraţi direct de Duhul Sfânt. 


Dintre aceştia cel chemat, cel glorificat a fost călugărul Inochentie, întemeietorul sectei inochentiste. El s-a născut în anul 1873 în satul Cosouţi din împrejurimile oraşului Soroca unde se găseşte cetatea genoveză şi unde a poposit multa vreme domnitorul Petru Rareş, fiul lui Ştefan cel Mare.


De tânăr, Inochentie intra la mănăstirea Dobruşa unde îşi face noviciatul. După câţiva ani de mănăstire, pleacă în pelerinaj pe la mai multe mănăstiri din Rusia.


După aceste preumblări se întoarce la mănăstirea Noul Neamţ din Chiţcani, nu stă nici aici mult pentru că este atras de faima stareţului de la mănăstirea Balta, Teodosie Leniţchi. Teodosie era persecutat de autorităţile ruseşti pentru ca ţinea slujbele în limba română. Datorită acestui fapt şi pentru că el avea o purtare monahală ireproşabilă, mănăstirea Balta era întotdeauna plina de credincioşi moldoveni.


Aici la Balta în 1909 Inochentie este hirotonit întru diacon, iar în 1910 este hirotonit preot. După moartea lui Teodosie este socotit ca sfânt şi mulţi moldoveni veneau să se închine la mormântul Sfântului Teodosie pentru ca la orice ocazie şi în scurt timp i s-a dus vestea în toata Moldova.


Episcopul Serafim al Chişinăului care era pentru introducerea limbii ruse în Biserică, îl transferă pe Inochentie la mai multe mănăstiri, prima dată la Poceavo apoi la Solovăţ, etc.


Urmărit de pelerini şi considerat de aceştia ca sfânt, Inochentie predica mai departe cuvântul lui Dumnezeu prin graiul poporului său. În timpul revoluţiei din 1917 se retrage la mănăstirea Lipeţkoe. Aici îşi întemeiază o chilie pe care o numeşte “Grădina Raiului” sau Raiul pământesc. Încet, încet Inochentie se pierde de învăţătura ortodoxă şi începe să propovăduiască unele învăţături dobândite de la  două secte ruseşti a căror învăţătura se bazează pe dictonul: “cu cât păcătuieşti mai mult cu atât Dumnezeu iartă mai mult”.


Unii călugări au început sa picteze figura lui comercializându-o, ba mai grav chipul sau a apărut în Treime ceea ce constituia o blasfemie. Este arestat, timp în care sunt puse pe seama lui tot felul de păcate. După ce este eliberat şi se întoarce a fost socotit de unii călugări că “are drac”. Aceste acuzaţii au cântărit mult la alcătuirea “unei biografii” a lui Inochentie. El a închis ochii pentru totdeauna la 30 decembrie 1917.


După moartea sa adepţii săi îl vor numi “Părinţelul” şi încep să înţeleagă astfel învăţătura lui Inochentie.


Iată pe scurt învăţătura inochentistă:

- având în vedere sfârşitul lumii, căsătoria este interzisă.

- bolnavii se vindecă cu untdelemn din candela de la mormântul lui Teodosie.

- Inochentie este un sfânt sau un prooroc. A avut darul facerii de minuni. Pe cei ce nu cred în el îi aşteaptă iadul.

- păcatul este obligatoriu (Inochentie interzicea însă preacurvia) în special “curvia” pentru ca omul să poată să se pocăiască, iar Dumnezeu să aibă ce să ierte. 

 - pentru a-şi dovedi păcatul şi pocăinţa, creştinii trebuie să construiască mai multe fântâni în cursul vieţii.

- predicatorii inochentişti sunt “îngerii Sfântului Duh”

- cultul morţilor trebuie ţinut cu sfinţenie.

- Treimea are un Duh Sfânt de sex feminin care este o soră a lui Inochentie pe lângă cel masculin care este Inochentie.

- raporturile dintre fraţi şi surori spre purificare se practica în şedinţe comune indiferent de gradul de rudenie (opinia urmasilor lui Inochentie).

- sărbătorile trebuie ţinute după stil vechi.

- duminica nu se face foc.

- Sfinţii Arhangheli Mihail şi Gavriil, Rafail se întrupează în fraţi predicatori.


La noi în ţară inochentismul a pătruns mai adânc după primul război mondial stabilindu-se mai mult în Moldova în zona Focşanilor, Carpaţilor de Curbură şi în Bucureşti. Cultul lor nu este unitar, unii dintre ei participă la slujbele ortodoxe alţii sunt foarte rigorişti umblând îmbrăcaţi în rase de călugări practicând un ascetism foarte riguros. 


Alţii sunt foarte libertini adunându-se în “Biserici subterane” construite special unde se pretează la adevărate orgii şi acte inumane. Au fost grupări inochentiste până în anul 1952. Această sectă şi-a marcat existenţa, unii adepţi ai sectei practicanţi ai stilismului s-au retras în obştea anarhica de la Slătioara (Suceva) iar unii dintre ei se ascund în spatele adventiştilor de ziua a VII-a pentru a putea face propagandă în continuare şi din cauza interzicerii lor ca şi cult din partea statului.

Biserica lui Iisus Hristos a Sfinţilor din urmă

Preliminarii

Biserica Mormonă, cunoscută şi sub numele de Biserica lui Iisus Hristos a Sfinţilor din urmă, numără aproximativ între 5-10 milioane de credincioşi, răspândiţi în peste 150 de ţări. 

Mormonii sunt disciplinaţi, bine organizaţi, sinceri în propagarea religiei lor. Ei afirmă că adevăratul creştinism aproape ar fi dispărut de pe pământ, atunci când - în 1830 - Joseph Smith, fondatorul Mormonismului şi principalul profet al organizaţiei, a fost ales de către Dumnezeu pentru a restaura adevărata religie creştină. Joseph Smith a primit comunicările transcedentale de la spiritul numit Moroni, care nu numai că i-a indicat unde să găsească tăbliţele de aur (scrise în egipteana reformată) dar i-a indicat şi mijloacele necesare (Urim-Thummim) cu ajutorul cărora a putut face traducerea tăbliţelor din limba egipteană în limba engleză. Traducerea este "Cartea Mormonilor" ("The Book Of Mormon") care descrie evenimente ce s-ar fi petrecut între anii 600 î. Hr. şi 421 d. Hr. pe teritoriul USA. Mormonii cred că au descoperit America înaintea lui Columb. Ei afirmă că religia lor s-ar fi născut cu 600 de ani înainte de Hristos. În anul 421 d. Hr. profetul Mormon ar fi strâns toate scrierile sfinte şi a scris "Cartea lui Mormon", pe care a îngropat-o. În anul 1830, profetul Joseph Smith a descoperit-o şi a întemeiat actuala Biserică. El a anunţat că toate celelalte biserici sunt apostate şi nu au autoritatea de a propovădui sau a boteza. 

Mormonii includ Biblia printre cele 4 cărţi pe care ei le consideră Scripturile Mormone. Crezul în Iisus Hristos este central credinţei lor, după cum indică chiar denumirea lor oficială de Biserica lui Isus Hristos a Sfinţilor din urmă (The Church of Jesus Christ of Latter-Day Saints). Biserica mormonă este o organizaţie non-clericală condusă de un profet, 12 apostoli si 5 cvorumuri ale celor 70. Actualul lider spiritual al Mormonilor este profetul de 85 de ani B. Hinckley, iar sediul central al Bisericii se afla în statul american Utah.

Poligami americani, comunitate creştină din Pennsylvania care conservă un mod de viaţă arhaic, fără autoturisme, electricitate şi televiziune?

Aceste opinii nu pot fi adevărate. Fără îndoială, ei au practicat cândva poligamia (sau cel puţin o parte dintre ei) şi aceasta undeva în jurul anului 1890. Azi, duc o viaţă sobră, fără tutun şi alcool, nu poartă vestimentaţie excentrică şi au adoptat tehnologia secolului XX în cele mai multe cazuri. 

Cei care îi cunosc mai bine, au auzit din când în când de celebrul lor Cor al Tabernacolului, un grup muzical celebru alcătuit din 350 de  corişti, care cântă în fiecare săptămână pe principalele canale de televiziune americane, şi care participă la turnee şi numeroase înregistrări de un mare succes.

Unele persoane au auzit că se spune despre mormoni că au temple, construcţii unde se întâlnesc la ceremoniile sacre. Aceste clădiri sunt deschise publicului înainte de a fi sfinţite. În Europa astfel de clădiri întâlnim în Londra, berna, Berlin, Frankfurd, Stockholm. După sfinţirea acestor clădiri, doar mormonii pot să intre în ele şi să participe la ceremonii, particularitate care ajută la atmosfera de mister care îi înconjoară.

Cel care nu a văzut niciodată misionari mormoni, bărbaţi tineri sau fete tinere în vestimentaţie de modă strictă, îi poate recunoaşte după o insignă distinctivă pe care scrie numele, şi după modul de a  circula doi câte doi. Se remarcă când trec pe bicicletă, bat la uşi, şi participă la reuniuni publice.

Aceste impresii rămân superficiale. Fiecare dintre noi participă la una sau la mai multe organizaţii de stat, profesionale, sociale, politice, religioase. Ceea ce este de dorit din partea marelui public, este recunoaşterea modului de a fi al mormonilor, al membrilor Bisericii lui Iisus Hristos, a sfinţilor din ultimele zile.

Istoria

Organizaţi oficial în 1830, mormonii există de mai bine de un secol şi jumătate. Pasionanta lor istorie se ocupă cu viaţa şi moartea, exodurile şi persecuţiile, profeţiile şi experienţele economice sau sociale.

Originile

Profetul fondator al mormonismului se numea Joseph Smith. De condiţie modestă, familia Smith locuia la Vermont, localitate în care profetul vedea lumina zilei în 1805. Familia profetului se mută apoi la nord de statul New York, îşi ridică o fermă dincolo de canalul Érié în curs de finalizare. Se spune că familia Smith avea tendinţe superstiţioase, explicabile pentru o simplă familie de fermieri. Erau credincioşi, dar se pune întrebarea: ce fel de credinţă promovau? Statele Unite ale Americii, la începutul secolului XIX, din punct de vedere religios ofereau multiple posibilităţi. În marea lor majoritate americanii erau protestanţi, dar şi catolici. Mulţi nu se alipeau de nici o Biserică. Pe fundalul colonizării masive, pionierii cădeau de cele mai multe ori în capcanele misionarilor prozelitişti. Comunităţile locale erau divizate, iar în cadrul familiilor se întâlneau diferite mesaje spirituale.

Familia Smith era săracă Tatăl Joseph şi mama Lucy Mack (sub numele de fată) căutau din răsputeri să-şi întreţină familia. Ei au părăsit localitatea Vermont în favoarea statului New York, în speranţa unei ameliorări ale situaţiei materiale, muncind din răsputeri. Mijloacele lor de existenţă erau defrişarea păsurilor, construcţia de case, cultivarea pământului, micile munci depuse pe la vecini, vinderea produselor agricole etc. 

După cum am văzut, familia Smith nu beneficia de o educaţie deosebită, nici de formare universitară, lucru foarte rar întâlnit în America acelor zile. Învăţământul secundar era încă facultativ şi nu s-a generalizat. Situaţia similară se întâlnea şi în Europa secolului XIX. Când accentul educativ cădea mai  mult pe scris şi citit. Familia Smith nu era analfabetă, atât tatăl cât şi mama erau cunoscători de carte, chiar fratele lui Joseph, Hyrum, dorea să devină învăţător. Pentru familie, Biblia rămânea principala lor lectură, în ciuda existenţei unei biblioteci aflate la dispoziţia localnicilor. Fiul Joseph făcea parte dintr-un grup de dialog, un fel de cenaclu al tinerilor.

Cu siguranţă în familie erau discuţii despre soarta omenirii, politică, boli şi sănătate, necesităţile pecuniare ale momentului. Nici religia nu era neglijată. Frecventau bisericile din localitate, fiecare membru al familiei era considerat un cercetător în domeniul religios – seeker – cel care era nemulţumit de organizatorii întâlnirilor religioase existente care citeau singuri Biblia ce găseau descris creştinismul originar şi simplu de pe vremea Mântuitorului şi a Apostolilor, şi spera să apară o religie asemănătoare lumii moderne de atunci.

Tânărul Joseph, scria mai târziu, că s-a simţit atras de un curs pentru adolescenţii care observau apostazia neamului omenesc printr-un raport direct la o veritabilă credinţă vie, şi că fiecare Biserică sau confesiune nu era fondată pe Evanghelia lui Iisus Hristos şi nici nu-şi poate dovedi raportarea la Noul Testament. Tânărul începea să aibă propriile viziuni şi revelaţii. Pentru binele oamenilor, viziunile Sfântului Apostol Pavel, ale sfintei Bernadetta de Lourd, nu le-a considerate drept semne.  Revelaţiile lui Joseph Smith erau de acum încolo singurele verosimile, autentice şi normative pentru cei care îl vor urma.

Începând cu anul 1820, prozelitismul confesiunilor rivale excela. Rivalii, de obicei reuniţi în adunările evanghelice, voiau să provoace o nouă revelaţie a credinţei. Printre doritori se afla şi familia Smith.

În mijlocul acestor frământări, Joseph care avea doar 15 ani, a început a citi din epistola sobornicească a Sfântului Apostol Iacob (1, 5): Şi de este cineva din voi lipsit de înţelepciune, să o ceară de la Dumnezeu, Cel ce dă tuturor fără deosebire şi fără înfruntare, şi i se va da. Joseph a decis, pe seama acestui text, să-L întrebe pe Dumnezeu şi să I se roage pentru a primi răspuns la acest pasaj biblic. Se va îndrepta spre un tufiş învecinat casei sale şi a îngenuncheat spre rugăciune. Momentul a fost plin de iluminare, conform descrierii sale din anul 1838: în timp ce lumina se cobora asupra mea, am văzut două personaje a căror strălucire şi slavă cuprindeau toată privirea, şi stăteau deasupra mea în văzduh. Şi unul dintre ei mi-a vorbit, strigându-mă pe nume, şi întorcându-mă spre celălalt spunea: Acesta este Fiul meu cel iubit! Să-l asculţi! Scopul meu, căutând să-l întreb pe Mântuitorul, era să aflu care dintre secte era adevărată, şi să ştiu spre care să mă îndrept… El mi-a spus că să nu mă îndrept spre nici una dintre ele, căci toate erau în învăţătură greşită, şi personajul care mi-a vorbit a zis că toţi credincioşii lor erau mârşavi în ochii săi, că toţi învăţătorii acestora erau corupţi, că ei se apropie de mine cu buzele, dar inima lor este departe de mine, ei învaţă învăţături care sunt porunci omeneşti având o formă de pietate (Mt. 15, 8-9, Mc. 7, 7-8).

Aceasta a fost prima viziune a lui Joseph Smith, pe când era încă adolescent, şi pe aceasta s-a bazat fundamentele mormonismului. Celelalte Biserici creştine erau numite eretice, sub toate aspectele, iar membrii acestora erau numiţi ipocriţi sau direct proşti. Superficialitatea credinţei, caracterul formal al cultelor convenţionale, numeroasele tradiţii care veneau de la om şi nu de la Dumnezeu erau blamate. O restaurare religioasă devenea indispensabilă pentru a reînvia pe pământ adevărata credinţă creştină în toată puritatea sa, în toată puterea sa.

Între anii 1820-1830 tânărul Joseph Smith a devenit adolescent. Se implica în toate societăţile de toate felurile ce cădeau în erori insesizabile, precizând că nu face aluzie la păcatele grave, ci la o tendinţă spre deschidere, spre bună dispoziţie. Dat fiind că viziunea sa a fost cunoscută public, a fost respinsă cu dispreţ pentru că vorbea ca un pastor protestant. Joseph Smith se simţea persecutat. Am gândit apoi, spunea el, că am ajuns să simt, mai mult sau mai puţin, acelaşi lucru ca Pavel care a fost ridiculizat şi insultat. Dar tot acelaşi Pavel nu şi-a distrus realitatea viziunii sale.

În 1827, după relatarea sa, a fost determinat de un înger să descopere un document ascuns în pământ sub formă de plăci de aur gravate într-o scriere veche. Neliniştit, a sfârşit de tradus aceste plăci în limba engleză. Lucrarea a fost publicată în 1830 sub titlul de  Cartea mormonilor.

În acelaşi an, Joseph Smith şi alte cinci persoane formau oficial Biserica lui Hristos, curând dotată cu o denumire mult mai îndrăzneaţă: Biserica lui Iisus Hristos, a sfinţilor ultimelor zile. În vremea aceea Statele Unite erau conduse de preşedintele Andrew Jackson, iar după planul divin, modestul eveniment s-a produs chiar în împrejurimile Statului New York.

Persecuţii şi rătăciri

În perioada următoare istoria mormonilor a fost marcată de o serie de persecuţii şi de migraţii. Departe de a se arăta  ca o nouă religie în dezvoltare, opoziţia creştină a luat atitudine imediată. În vecinătate de localitatea Palmyra (Statul New York), mormonii – mai puţin de o sută la număr – s-au confruntat cu o reală ostilitate. Dorind să săvârşească câteva botezuri în apă, construindu-şi în acest sens un mic baraj pe un curs de apă, în noaptea premergătoare lucrarea lor a fost distrusă. Altă dată, cincizeci de oameni au înconjurat casa în care erau adunaţi mormonii şi le-au adresat acestora insulte şi ameninţări.

Noua Biserică nu putea prinde elan, în schimb şi-a trimis misionari spre a-I lămurii pe noii convertiţi. Un grup d e patru misionari au străbătut mai mulţi kilometrii până la Missouri. Şi-au ridicat o casă la Kirtland (Ohio) şi au reuşit să convertească un pastor pe numele de Sidney Rigdon care şi-a adunat un mic grup de credincioşi în jurul său. Câteva săptămâni mai târziu, au luat contact cu indienii din Missouri, moment ce marchează începutul Noului Ierusalim.

Misiunea în Ohio şi Missouri

Statul New York nefiindu-le ospitalier familia Smith şi primii mormoni s-au îndreptat spre Ohio şi Missouri câştigând noi adepţi printr-o acţiune prozelitism sever (1830). Convertiţii dovedeau entuziasm pentru noua lor credinţă şi plecau în turnee misionare în grupuri de câte doi, sau câte unul singur. Vestea cea bună consta în recunoaşterea profetului lor (Joseph Smith), în Noua Scriptură, în puritatea religiei restaurate. În localitatea Kirtland, cu preţul unor mari sacrificii, şi-au înfiripat un templu, construcţie destinată ceremoniilor sacre, în care, după relatările celor ce au participat la slujbele în acest templu, au avut loc importante revelaţii divine.

Cei mai iritaţi de acţiunile prozelitismului mormon au creştinii catolici şi protestanţi, dar şi unii membrii din rândul mormonilor care au fost falimentaţi – pe fondul crizei economice de la finele secolului XIX – de iniţiativele misionare ale  adepţilor mai vechi. Aceste realităţi i-au determinat pe sfinţii fideli să se îndrepte spre Est în speranţa că aici vor găsi un teren misionar mai prielnic.

În Est opoziţia a fost mai intensă. Din 1834 mormonii aveau să fie vânaţi de însuşi preşedintele Andrew Jackson. Pentru autoapărarea comunităţii, mormonii şi-au alcătuit mici grupuri paramilitare care au fost vânate în propriile lor reşedinţe de armata comitatului. Joseph Smith şi mai mulţi din consilierii săi a fost aruncaţi în închisoarea din Liberty. În 1839, un grup de credincioşi vrednic de milă, părăseau Missouri pentru Illinois. 

Care au fost cauzele acestei crude persecuţii? Constituţia Statelor Unite  garanta libertatea religioasă, dar existenţa unor tensiuni religioase sau sociale pline de violenţă – ca în cazul mormonilor -  era o pură realitate. În Est în mod deosebit, în regiunile nou ocupate, şi mai ales de-a lungul fluviilor, temperamentele brutale şi needucate căutau, de cele mai multe ori, prilej de dispută. Aceste aspecte au fost surprinse de filmele de la Hollywood, exagerând puţin, dar scot bine în relief lipsa unei legi şi a ordinii în Noua Americă. 

În acest context socio-cultural se găseau mormonii. Erau socotiţi drept alt grup social care constituia o adevărată ameninţare religioasă, politică şi economică. Sub aspectul credinţei, pretindeau că reprezintă adevărata Biserică a lui Iisus Hristos, declarând în mod impertinent schimbarea în bine a tuturor lucrurilor, predică adresată pionierilor, păstorilor nomazi şi mai ales ţăranilor de alte confesiuni, iar ministranţii cultului mormon se opuneau bandelor înarmate de pe Missouri.

Pretenţia vieţii evanghelice pe care propovăduiau, impactul politic al acestor sfinţi, a incitat opinia. Astfel, din Missouri au fost alungaţi spre statele cu o populaţie sclavagistă. Primii ocupanţi ai bogatelor zone agricole, fermieri şi proprietari de sclavi,  nu au putut rămâne indiferenţi faţă de spectacolul cotidian al noilor grupări mormone instalate în regiunea lor. Aici mormonii aveau să devină în curând, din punct de vedere politic, o adevărată forţă de dreapta.

Din punct de vedere economic, mormonii erau săraci, cu excepţia câtorva familii de clasă mijlocie, în schimb erau uniţi, lucrau în echipe şi bine organizaţi. Au început să cumpere pământ şi aşa s-a înfiripat prima formă de capital social mormon care, întru-câtva, a atras invidia celorlalţi.

Persecuţia religioasă din Nauvoo

Pentru mormoni, ţinutul Illinois oferea o perspectivă promiţătoare. Statul trăia perioada de pionierat şi vastele ţinuturi erau, oarecum, disponibile pentru colonizare masivă. La început, localnicii au manifestat o reală deschidere şi compasiune pentru mişcarea mormonilor, a cestor sfinţi creatori de modele, şi i-au acceptat cu gândul la o eventuală dezvoltare rapidă a economiei zonale. Misiunea mormonă dădea roade: pe râurile fluviului Mississippi, o mică comunitate a fost rebotezată Nauvoo (frumoasa, cuvânt din limba ebraică), şi a devenit noul cartier general al mormonilor şi loc de adunare cultică.

În vremurile de încercări, conducătorii spirituali ai mormonilor se implicau în viaţa socială, povăţuind, catehizând ca adevăraţi apostoli. Un grup de apostoli, din care făcea parte Brigham Young, avea să obţină un adevărat succes. În 1842, comunitatea sa număra 5.000 de membrii. Cea mai mare parte a emigranţilor englezi, căuta să se stabilească în Nauvoo. Populaţia noului oraş depăşea 10.000 de locuitori, dintre care 1.000 era deja sfinţi. Oraşul Chicago nu se afla prea departe de Nauvoo. Oraş în plină dezvoltare, a reuşit să impună legislaţia ţinutului Illinois, iar alegerea conducătorului municipal se făcea în mod democratic. Pe durata alegerilor, candidaţii făceau apel şi la electoratul mormon. În aceste împrejurări, Joseph Smith ajunge comandantul miliţiei municipale, în jurul său creându-se o armată de aproximativ 3.000 de oameni.

După o vreme, mormonii au început să-şi facă mari speranţe. S-au pus temeliile primei universităţi, iar construcţiile publice s-au înmulţit. A început şi construcţia unui templu, terminat în 1844. În lumea civilă circulau deja două jurnale, iar comunitatea a achiziţionat un vapor pentru transportul noilor convertiţi spre New-Orleans.

Viaţa comunităţii era rodnică: se organizau conferinţe, piese de teatru, baluri şi concerte. Cu toate acestea, opoziţia era pe măsură. Mormonii apăreau ca o noutate ameninţătoare sub aspect religios, economic şi  chiar politic. Sub raport politic candidaţii vedeau în mormoni un duşman de temut. Astfel, au apărut primele grupări anti-mormone.  Iritaţi de noile dogme şi practici religioase – cum ar fi botezul pentru cei morţi şi poligamia – opozanţii căutau prilej pentru a-I înlătura pe mormoni de pe scena politică şi religioasă a statului, cu atât mai mult cu cât în 1844 Joseph Smith şi-a depus candidatura pentru preşedinţia Statelor Unite, candidatură acre ar fi putut crea o bună publicitate pentru Biserica sa. La începutul verii, în 1844, mormonii din Nauvoo au început campania electorală pentru liderul lor spiritual în toate regiunile limitrofe. Au fost întâmpinaţi cu ostilitate, chiar atacaţi de bande înarmate. Efortul statului de a dezamorsa tensiunea a rămas fără roade. În iunie, Joseph Smith a fost închis la închisoarea din localitatea Carthage, o mică aşezare de lângă Nauvoo. Guvernatorul statului Illinois îi asigura pe mormoni că liderul lor spiritual va fi în deplină siguranţă. 

Organizaţi într-o bandă înarmată ce avea gândul să-l elibereze pe Joseph Smith, mormonii au fort ucişi împreună cu liderul lor. Au scăpat cu viaţă apostolii: Willard Richards, John Taylor şi Brigham Young.

Refugiu în Est

Privaţi de şeful lor harismatic, mormonii au avut motiv incitatant să răspândească mai temeinic noua lor doctrină, ca unii ce s-au simţit prigoniţi. În Nauvoo nu mai puteau rămâne. În statul Texas aveau şansa mutării în insula de lângă Vancouver, sau în California. O altă problemă era legată de numirea unui nou şef spiritual. Deşi existau mulţi doritori, Lyman Wight, Sidney Rigdon, James J. Strang, totuşi Brigham Young a fost numit Preşedintele Consiliului Celor Doisprezece Apostoli, susţinut fiind de majoritatea credincioşilor şi care devine Cel de-al Doilea Profet, şi Preşedintele Bisericii lui Iisus Hristos şi a Sfinţilor ultimelor zile.

În timpul iernii, dintre 1845-1846, comunitatea se îndreaptă spre Mississippi şi se stabilesc în localitatea Iowa. Aici sunt organizaţi în mici comunităţi sub conducerea diferiţilor şefi. Pe timpul şederii lor la Iowa, cinci sute de bărbaţi mormoni au fost recrutaţi în Armata Statelor Unite pentru a participa la războiul contra Mexicului (1846). Mobilizarea lor a adus un bun prilej pentru promovarea prozelitismului mormon. Iarna lui 1846 a fost critică. Mulţi copii ai familiilor mormone au murit de frig. Bărbaţii erau plecaţi la război, iar şefii religioşi se vedeau în imposibilitatea rezolvării problemelor de hrană şi căldură pentru comunitate. În primăvara lui 1847, 148 de persoane sub conducerea lui Brigham Young, au început căutarea unui loc stabil pentru comunitate. A fost ales ţinutul Oregon. Aici au reuşit canalizarea unor cursuri de apă pentru agricultură şi creşterea animalelor. Comunitatea număra la acea vreme în jur de 3.000 de locuitori.

Mormonismul după cea de-a doua jumătate a secolului XIX

Mormonii nu erau singurii care făceau lucrări de pionierat în ţinuturile nelocuite ale Americii, deşi au ajuns până la Valea Lacului de Sare. Liderul lor spiritual, Brigham Young, avea doar treizeci de ani, şi ocupase vremelnic postul de guvernator al teritoriului Utah şi de superintendent în afacerile cu indienii. Locul definitiv al comunităţii era Valea Utah, dar erau prezenţi şi în regiunile numite azi Idaho, Wyoming, Colorado, Arizona, Nevada, New Mexico şi California. Mai târziu, oprozelitismul mormon s-a îndreptat spre Canada şi spre Mexic.

În anul 1869, vocea mormonilor a prins o conotaţie transcontinentală. Prin intermediul emigranţilor mormonismul a depăşit graniţele Statelor Unite. În Franţa, s-a încercat o misiune prin intermediul unui jurnalist socialist: Louis Bertrand, care primeşte botezul în Utah, şi care avea să publice – pentru prima oară în Europa – un material intitulat Memoriile unui mormon. Guvernul lui Napoleon a luat atitudine critică împotriva noii ideologii religioase. În Germania, Italia şi Europa Centrală, misiunea a fost fără succes. Comunităţi mai puţin numeroase s-au constituit, totuşi, în Anglia şi Peninsula Scandinavă.

Convertirile aveau loc în urma contactului dintre emigranţii veniţi din America şi populaţia autohtonă. În plus, pentru susţinerea misiunilor era nevoie de capital financiar. Pentru atragerea a cât mai mulţi europeni, comunitatea americană din Utah a creat un Fond permanent de emigrare, fond bănesc din care viitorii emigranţi europeni se putea împrumuta, urmând ca la sosirea în America să devină membrii ai comunităţilor de mormoni cu obligaţia returnării eşalonate a împrumutului.

Poligamia

A fost practicată de însuşi iniţiatorul mişcării încă din anul 1830, anul de început al mormonismului. Generalizarea poligamiei s-a făcut începând cu 1852.

Poligamia, pe care mormonii preferau să o numească mariaj plural, a fost instituită – zic ei – de însuşi Joseph Smith pe baza unei revelaţii care urmărea schimbarea tuturor lucrurilor, şi deci şi a căsătoriei monogame, după modelul patriarhului Avraam care a avut două soţii şi două roabe. Nici aspectele demografice ale vremii, recensăminte şi situaţii exacte, nu scot la iveală susţinerea tezei mariajului pluralist (urmaşul lui Joseph Smith, Brigham Young a avut copii cu cincisprezece soţii). Majoritatea mormonilor din acea perioadă nu-şi permiteau decât căsătorie bigamă. Poligamia mormonilor a făcut ca procentul sectei, la sfârşitul secolului XIX, să fie undeva la 10-20% din totala populaţie a Satelor Unite – o creştere aproape în progresie geometrică. În Statele unite, în vremea aceea, mariajul era o problemă rezolvată în mod diferit în statele americane. Referitor la poligamie, mormonii din Utah aveau următorul avantaj: localitatea nu era considerat stat, ci aparţinea direct de guvernul federal. Între anii 1860-1880, Curtea supremă de Justiţie a elaborat o lege prin care interzicea poligamia, iar mormonii erau calificaţi drept prizonieri pentru motiv de conştiinţă.

Începând cu anul 1890, apar diferite reacţii contra poligamiei mormone. S-a scris o adevărată literatură. Numeroşii poligami mormoni erau privaţi de drepturile civile pentru că aparţineau unei comunităţi care accepta un comportament contrar legii. În nenumărate cazuri bunurile materiale erau confiscate pe acest motiv. Chiar preşedintele american Wilford Woodruff a publicat un manifest, votat în octombrie 1890, prin care avea să pună capăt poligamiei de orice orientare religioasă era ea. Poligamia s-a menţinut pe căi ilegale: soţiile nu puteau să-şi abandoneze proprii copii în urma unui manifest-lege. Anul 1904 avea să pună definitiv capăt poligamiei mormone, iar azi întrebarea: câte femei aveţi? creează în rândul mormonilor ridiculitate.

Unele aspecte doctrinare


Teologia mormonă pretinde că are fundament biblic. Într-unul din cele 13 articole de credinţă redactate de Joseph Smith se spune: noi credem că Biblia este cuvântul lui Dumnezeu şi că ea a fost tradusă corect. 

Mormonii interpretează Biblia literar şi cred că apostolii lor sunt adevărate organe ale revelaţiei divine, revelaţii împlinite prin Joseph Smith care învăţa că numărul de 66 de cărţi canonice (sfinte şi inspirate) este un număr arbitrar şi că pot fi adăugate şi alte scrieri sfinte la acestea.

Cele 13 articole de credinţă

a. Credem în Dumnezeu, Tatăl veşnic, în Fiul Iisus Hristos, şi în Duhul Sfânt;

b. Credem că oamenii vor fi pedepsiţi pentru păcatele proprii şi nu după moştenirea păcatului strămoşesc;

c. Credem că prin sacrificiul expiatoriu al lui Hristos, tot neamul omenesc poarte fi mântuit supus fiind Legii (Vechiului Testament) şi poruncilor Evangheliei;

d. Credem că primele principii şi porunci biblice sunt: credinţa în Domnul Iisus Hristos; căinţa; botezul prin afundare spre iertarea păcatelor; punerea mâinilor pentru a primi darul duhului Sfânt;

e. Credem că omul trebuie să fie chemat de Dumnezeu prin profeţie şi prin punerea mâinilor, prin acela care deţine autoritate (apostol), spre a vesti Evanghelia şi pentru a face cunoscute poruncile;

f. Credem în acea organizare care a existat în Biserica Primară: apostoli, profeţi, pastori, instructori, evanghelişti, etc.;

g. Credem în darul limbilor, a profeţiilor, a revelaţiei, a viziunii, a tămăduirii, a tâlcuirii limbilor;

h. Credem că Biblia este cuvântul lui Dumnezeu în măsura în care ea este tradusă corect; credem de asemenea că şi Cartea Mormonilor este cuvântul lui Dumnezeu;

i. Credem în tot ceea ce Dumnezeu a descoperit, în tot ceea ce El descoperă acum, şi credem că El ne va mai descoperi alte lucruri mari şi importante referitoare la Împărăţia Sa;

j. Credem în adunarea concretă (literal) al lui Israel şi în restaurarea celor 12 triburi. Noi credem că Sionul (Noul Sion) va fi construit pe continentul acesta (America); că Iisus – în persoană - va domni pe pământ, că pământul va fi reînnoit şi va reprimi slava sa paradisiacă;

k. Revendicăm privilegiul de a-L adora pe Dumnezeu cel Atotputernic după inspiraţiile propriei noastre conştiinţe, şi considerăm că toţi oamenii au privilegiul de a-L adora cum vor ei sau unde vor;

l. Credem că trebuie să ne supunem regilor, preşedinţilor (de state), guvernelor şi magistraţilor; puterii sau legii, îi onorăm şi îi susţinem;

m. Credem că trebuie să fim oneşti, fideli, în feciorie, binevoitori şi virtuoşi, şi că trebuie să facem binele tuturor oamenilor; într-adevăr să putem spune că urmăm îndemnului lui Pavel: credem totul, sperăm totul, avem de îndurat multe lucruri şi sperăm să fim capabili de a îndura toate lucrurile. Aspirăm prin tot ceea ce este virtuos, iubitor, de bună reputaţie sau vrednic de laudă.

Comentariu la Articolele de credinţă

Articolul 1. Conform mărturisirii de credinţă, mormonii sunt creştini, cred în Iisus Hristos şi în Treime, dar nu cunosc, nici nu definesc clar raporturile intratrinitare care au implicaţii fundamentale în viziunea iconomică despre lume şi soteriologie. Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt apar ca trei persoane individualizate, separate şi distincte, unite doar în viziunea psihic umană.

Articolul 5. În ceea ce priveşte administrarea sacramentelor, cel care le săvârşeşte trebuie să primească o autoritate de la Dumnezeu, în mod concret, e nevoie de o astfel de recunoaştere a autorităţii chiar în sânul comunităţii, la o persoană care deja o posedă şi o poate transmite prin punerea mâinilor. Sacramentele săvârşite fără această autoritate sunt nule. Sub acest aspect, mormonii se apropie mai mult de catolici decât de protestanţi

Articolul 6. Mormonismul constituie o Biserică restaurată, din punctul lor de vedere, reînnoită nu e rezultatul unei reforme într-o organizaţie deja existentă.

Articolul 8. Cuvântul lui Dumnezeu nu este limitat de Biblie. Şi alte scrieri sunt în mod egal acceptate. Cartea Mormonilor este menţionată aici. Revelaţiile ulterioare, de care s-a împărtăşit şi Joseph Smith, sunt publicate ulterior sub numele de Doctrină şi unitate. Alte revelaţii (de origine veche sau primară) au fost reunite într-un quatriem recunoscut ca scripturistic şi intitulat Perla marelui preţ. Mormonii cred că toate aceste scripturi se acordă şi se completează în mod admirabil.

Articolul 9. Dumnezeu este un Dumnezeu care se revelează, comunică cu copiii săi. Toţi cei care sunt sinceri, care se învrednicesc de inspiraţie o pot şi obţine. Dumnezeu conduce Biserica, o îndrumă prin profeţii săi.

Articolul 10. Mormonii sunt milenarişti, ei aşteaptă cea de a doua venire a lui Hristos, aceasta rezultă din apelativul de sfinţii ultimelor zile. Ei nu pretind că ştiu momentul venirii, nimeni nu îl ştie decât Dumnezeu Tatăl (Mt. 24, 36).

Mormonii nu recunosc autoritatea Crezului niceo-constantinopolitan, aici se deosebesc de catolici şi protestanţii în mediul cărora au apărut.

Cartea lui Mormon

Pentru mormoni Cartea lui Mormon reprezintă ceea ce e Coranul pentru musulmani. Ea are origine supranaturală. Un înger i-a apărut lui Joseph Smith şi i-a vorbit despre nişte plăci de metal îngropate într-o colină de la spatele casei sale.

 Alte aspecte doctrinare

1. Biblia ne învaţă  că  există doar un singur Dumnezeu Viu şi Adevărat şi că în  afară de El nu mai există altul (Deut.6,4; Isaia 43,10,11; 44,6,8; 45,21,22; 46,9; Marcu 12,29-34).

În contrast, Biserica Mormonă susţine că există mai mulţi dumnezei (Cartea lui Avraam 4,3…) şi că noi, la rândul nostru, putem deveni dumnezei şi dumnezeiţe, într-o împărăţie celestă (“Dobândirea unei căsătorii celeste”, pag.130, “Doctrina Mormonă”, pag.321). De asemenea, mormonii mai învaţă  că cei ce ating dumnezeirea vor avea copii spirituali, care  se vor ruga şi închina acestora, aşa cum ne rugam şi ne închinam noi lui Dumnezeu Tatăl (“Principii Evanghelice”, pag.302). 

2. Biblia ne învaţă  că Dumnezeu este un Duh (vezi Ioan 4,24; 1Tim.6,15,16), că El nu este un om (Numeri 23,19; Osea 11,9; Rom.1,22,23) şi ca a existat din totdeauna (din veşnicii) ca Dumnezeu - omnipotent, omniprezent şi  atotştiutor (Psalmul 90,2: 139,7-10; Apoc.19,6; Maleahi 3.6). 

În contrast, Biserica Mormona învaţă că Dumnezeu Tatăl a fost odată un om ca şi noi, care a progresat, ajungând Dumnezeu, având acum un trup de carne şi oase (“Doctrină şi Legămintele” 130,22: “Dumnezeu însuşi a fost odată  aşa cum suntem noi acum şi este un om înălţat, ce sade pe tronul din îndepărtatele ceruri!”, din “Învăţăturile Profetului Joseph Smith”, pag.345-347; “Principii Evanghelice”, pag.9; “Articolele Credinţei”, pag.430; “Doctrina Mormonă”, pag.321). Într-adevăr, Biserica Mormona învaţă că Însuşi Dumnezeu are un Tată şi un străbunic, şi tot aşa până la infinit (“Învăţăturile Profetului Joseph Smith”, pag.373; “Doctrina Mormonă”, pag.577). 

3. Biblia ne învaţă  că Iisus este singurul Fiu al lui Dumnezeu, că a existat totdeauna  şi că este etern ca şi Tatăl şi egal cu Acesta (vezi Ioan 1,1,14; 10,30; Col. 2.9). La un moment dat, El a lăsat deoparte gloria pe care o împărţea cu Tatăl (vezi Ioan 17, 4,5 şi Filipeni 2,6-11) şi s-a făcut trup pentru mântuirea noastră. Întruparea Lui a avut loc prin conceperea Sa supranaturală de către Duhul Sfânt şi naşterea dintr-o Fecioară (vezi Mat.1,18-23; Luca 1,34,25). 

Biserica Mormonă învaţă ca Iisus Hristos este fratele nostru mai mare, care a ajuns progresiv la dumnezeire, după ce a fost mai întâi procreat ca  copil spiritual de către Tatăl Ceresc şi o mamă cereasca şi apoi conceput fizic (deci, trupeşte) de către Tatăl Ceresc şi o mamă pământească (“Dobândirea unei căsătorii celeste”, pag.129; “Doctrina Mormonă”, pag.546-547; 742). Doctrina mormonă afirmă că Iisus şi Lucifer sunt fraţi (“Principii Evanghelice”, pag.17-18; “Doctrina Mormonă”, pag.192). 

4. Biblia ne învaţă  că Duhul Sfânt este Dumnezeu şi că El este omniprezent (vezi 1Impăraţi 8,27; Ps.139,7-10; Ieremia 23,34; Fapte 5,3,4). 

În contrast, Biserica Mormonă învaţă că Sfântul Duh este un duh sub forma (înfăţişarea) unui om şi că doar influenţa Lui se poate spune ca este prezentă pretutindeni (“Principii Evanghelice”, pag.37; “Doctrinele Mântuirii”, vol.1, pag.38, 49-50). 

5.Biblia ne învaţă  că, Tatăl Fiul şi Duhul Sfânt nu sunt  dumnezei diferiţi, separaţi, sau nişte fiinţe separate, despărţite, ci doar Persoane distincte ce se află în  Dumnezeirea Trinitară. În  tot Noul Testament Fiul, Duhul Sfânt, cât şi Tatăl sunt identificaţi, acţionând ca  Dumnezeu (Fiul: Marcu 2,5-12; Ioan 20,28; Filip.2,10,11; Duhul Sfânt : Fapte 5,3,4; 2Cor.3,17,18; 13,14), şi totuşi Biblia ne învaţă că aceştia trei sunt în  acelaşi timp un singur Dumnezeu (vezi  punctul 1). 

Dimpotrivă, Biserica Mormonă învaţă că Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh sunt trei dumnezei diferiţi (“Învăţăturile Profetului Joseph Smith”, pag.370; “Doctrina Mormonă”, pag.576-577), Fiul şi Sfântul Duh fiind odrasla literara a Tatălui Ceresc şi a unei soţii celeste (“Encyclopedia of Mormonism” de Joseph Fielding McConkie, vol.2, pag.649). 

6. Biblia ne învaţă că omul a căzut în  păcat şi că această cădere a fost un mare rău, prin care păcatul a pătruns în  lume, aducând condamnare şi moarte tuturor oamenilor. Astfel, noi ne naştem acum având o natură păcătoasă şi vom fi judecaţi pentru păcatele pe care le comitem ca  indivizi (Ezechiel 18,1-20; Rom.5.12-21). 

În contrast, Biserica Mormonă învaţă că păcatul lui Adam a fost “un pas necesar în  planul vieţii şi o mare binecuvântare pentru noi toţi” (“Principii Evanghelice”, pag.33, “Cartea lui Mormon” - 2 Nephi 2,25; “Doctrinele Mântuirii”, vol.1, pag.114-115). 

7. Biblia ne învaţă  că jertfa de ispăşire a lui Hristos este în  primul şi-n primul rând, soluţia pentru păcatul omenirii. Luând păcatele personale ale tuturora, din trecut, prezent sau viitor, asupra Lui în  trupul Său, pe cruce (vezi 1Petru 2,24), ca un Miel fără prihană al lui Dumnezeu, pentru ca toţi cei ce-L primesc pe El prin credinţă să fie iertaţi şi mântuiţi (2Cor.5,21).

În contrast, Biserica Mormonă învaţă că scopul ispăşirii a fost de a obţine, pentru toţi oamenii, învierea şi nemurirea, indiferent dacă-l primesc prin credinţă pe Hristos sau nu (“Doctrina Mormonă”, pag.669; “Articole ale Credinţei”, pag.87, 89-91; “Doctrinele Mântuirii”, vol.2, pag.47). 

8. Biblia ne învaţă că adevărata Biserică a fost întemeiată de către Domnul Iisus şi că niciodată nu a dispărut şi nu va dispărea de pe Pământ (Mat.16,18; Ioan 17,11; 1Cor.3,11). 

Biserica Mormonă învaţă că a existat o apostazie totală şi completă a Bisericii de la modelul întemeiat de Iisus. Această stare de apostazie “încă predo-mină, dar cu excepţia acelora care au ajuns la cunoştinţa evangheliei restaurate” a Bisericii Mormone (“Doctrina Mormonă”, pag. 44; “Principii Evanghelice”, pag.105-106; “Doctrinele Mântuirii”, vol.3, pag.265-271).

Sincretismul spiritual la început de mileniu III


Premize

Omul contemporan  se află permanent în căutarea propriei sale identităţi. Lumea de azi se află într-o acută criză de personalitate şi arată o indiferenţă totală faţă de axiologie, de valorile spiritual-religioase ale creştinismului şi tinde spre o risipire a spiritului uman într-un conglomerat indefinit de ideologii şi practici zis religioase, generat de o mişcare religioasă relativ nouă, dar cu origine din epoca    apostolică, intitulată sugestiv New Âge. 

Tema New Âge este de inspiraţie anglo-saxonă şi constituie una din expresiile tipice noilor spiritualităţi, a acestor nebuloase dense în contururi indistincte.
 Această mişcarea religioasă nu se concretizează într-un anume grup, cu un anumit conducător, ceea ce iar putea conferi un anumit statut. Bazată pe confuzia originii şi a amalgamului de ideologii, face din acestea o adevărată capcană pentru doritorii neiniţiaţi. Cameleonismul ei poate pătrunde  chiar şi în rândul Bisericii încercând aici să contopească practicile ascetico-mistice specifice Ortodoxiei, cu ritualuri complementare importate din diverse sisteme religioase sau oculte. 

Organizarea difuză şi doctrina sincretistă, fac din New Âge un real pericol social, cultural şi nu în ultimul rând eclesial. “Mişcarea New Age este o reţea, neînchegată ca structură, de indivizi şi organizaţii ce susţin o viziune comună a unei noi ere a iluminării (cunoaşterii; n.a.) şi armoniei (Epoca lui Aquarius), şi care împărtăşesc aceeaşi concepţie despre lume şi viaţă. Aceasta se întemeiază pe monism (totul este una), panteism (totul este Dumnezeu), şi misticism (experienţa contopirii cu divinitatea)”.
 Sincretismul vine de la sine: cel mai bine mănânci când guşti câte puţin din toate. Ce contează ce crezi, totul e să te simţi bine, spun mulţi; poţi, de altfel, să aparţii liniştit mai multor religii; nu e nimic contradictoriu în aceasta. New Âge practică ospitalitatea faţă de toate religiile: e un fel de super-religie care planează deasupra oricăror dogme, autorităţi, ierarhii şi cărţi sfinte. Este triumful ecumenismului?!, spun unii!.

Sincretismul religios

Prin eclectism şi sincretism religios înţelegem o grupare de doctrine, idei şi practici de cult religioase care pretind a defini şi  a trăi adevărul religios numai sub forma unui conglomerat neomogen, confuz şi antitetic, în detrimentul unicului Adevăr soteriologic logic şi necesar pentru întreaga existenţă raţională sau iraţională creată.  “Eclectismul este o trăsătură tipică pentru doctrinele de tip new âge. Astfel new âge-rii extrag şi combină după bunul lor plac elemente doctrinare din Biblie, cartea Mormonilor, Cartea Morţilor tibetană, I Ching, păgânism şi ocultism. Următorul pas este sincretismul religios care combină şi sintetizează religii diferite şi învăţături filosofice adesea contrare. Această falsă concepţie mistică despre lume le permite new âge-rilor să fie extrem de deschişi şi toleranţi, spre deosebire de religiile erei Peştilor, ale căror deosebiri au fost adesea apărate cu preţul vieţii, sau chiar al unor războaie religioase. Relativismul şi arbitrarul conduc la credinţa în egalitatea revelaţiilor divine făcute prin Moise, Buddha, Krishna, Iisus Hristos şi, de ce nu, lui Shirley Maclaine. Credinţa într-un Creator persoanal este înlocuită de credinţa în energia universală creativă cunoscută sub denumirile de Chi, prana, kundalini, energie psihică, bio-energie, ca sursă a originilor şi existenţei tuturor lucrurilor”.

a. Sincretismul religios în epoca apostolică şi post apostolică în viziunea Sfântului Irineu de Lyon

Sfântul Irineu de Lyon, primul mare teolog al Bisericii creştine, s-a născut în Asia Mică  în prima jumătate a secolului II d. Hr. Ucenic la Sfântului Policarp al Smirnei, despre care Irineu spunea că avea relaţii cu Ioan (sfântul apostol şi evanghelist) şi cu ceilalţi (apostoli) care L-au văzut pe Domnul (Hristos).

Primul exponent al sincretismului religios primar au fost Simon Magul. Era originar din Samaria, magician care dorea să contopească sintetic practicile oculte păgâne cu puterea harului divin făcător de minuni. Despre el Sfântul Apostol Luca spune: Era mai dinainte în cetate un bărbat, anume Simon, vrăjind şi uimind neamul Samariei, zicând că el este cineva mare, la care luau aminte toţi, de la mic până la mare, zicând: Acesta este puterea lui Dumnezeu, numită cea mare. Şi luau aminte la el, fiindcă de multă vreme, cu vrăjile lui, îi uimise (Fapt. 8, 9-11). Simon Magul credea că apostolii făceau minunile prin intermediul magiei, şi nu prin puterea lui Dumnezeu. Văzându-i pe apostoli plini de Duhul Sfânt şi cum aşează mâinile peste ucenicii lor, transmiţându-le puterea de sus celor care aveau să creadă în Dumnezeu prin Iisus Hristos, el îşi imagina că aceasta era într-adevăr o ştiinţă magică.
  

Simon Magul a trăit în timpul împăratului Claudiu, împărat căruia i s-a ridicat o statuie în cinstea aptitudinilor sale magice, şi care era divinizat – ca şi alţi împăraţi romani – aşezat fiind pe o treaptă egală cu Dumnezeu. Se manifesta printre iudei ca Fiul (Mesia), ca Tatăl ce avea să coboare în Samaria printre conaţionali, iar printre păgâni se revela ca fiind Duhul Sfânt.

Sfântul Irineu de Lyon ne încredinţează că de la Simon Magul descind toate ereziile
. Pe Elena, o prostituată cumpărată din Tyr-ul Feniciei, o considera drept Gândirea primară, Mama tuturor lucrurilor, cea prin care s-au făcut îngerii şi arhanghelii. În faţa adepţilor săi, Simon se identifica cu Zeus, iar pe Elena o identifica cu zeiţa Athena. 

Succesorul său, Menandru, originar din Samaria, era de asemenea magician. Forţa supremă – spunea el – nu poate fi cunoscută de toţi; el era Salvatorul trimis din locuri necunoscute, pentru a mântui lumea. Menandru, ca şi Simon, spunea că lumea a fost creată de îngeri, iar numai prin magie se poate intra în legătură cu aceştia.

Saturnin şi Vasilide sunt alţi doi sincretişti religioşi ai secolului I d. Hr. Pregătirea filosofico-religioasă o fac în şcolile din Siria şi Alexandria. Pentru Saturnin, ca şi pentru Menandru, există un Tată necunoscut de nimeni, care a făcut îngerii şi arhanghelii, virtuţile şi puterile. Şapte dintre aceste puteri cereşti au creat lumea şi tot ce ea cuprinde. Mântuitorul lumii nu are nici trup, nici chip, este de o manieră pur aparentă – se poate transpune în om. Dumnezeul iudeilor este un înger, iar Hristos a venit pentru a distruge Dumnezeul iudeilor. Oamenii se împart în două rase: una rea şi alta bună. Demonii insuflă gândurile celor răi, Mântuitorul a venit pentru a distruge pe oamenii răi şi pe demoni, mântuindu-I pe cei buni. Căsătoria şi naşterea sunt de la Satan. 

Existenţa lui Dumnezeu Tatăl – după Vasilide – se datora Intelectului din care a ieşit Logosul, din Logos Prudenţa, din aceasta Înţelepciunea şi Puterea, ca apoi Înţelepciunea şi Puterea să dea naştere virtuţilor şi îngerilor, aşa s-a format primul cer. Al doilea cer s-a format prin emanaţia Intelectului, Logosului, Prudenţei, Înţelepciunii şi Puterii, formându-se îngerii, iar existenţa lumii create se datorează emanaţiei acestor puteri cereşti, aşa s-a format cel de-al treilea cer. Dintr-o eroare, Simon din Cirene a fost răstignit în locul Mântuitorului, apoi s-a metamorfozat în Hristos. Împrumutând tehnica astrologilor, adepţii au descoperit existenţa a 365 de poziţii cereşti.

Pentru Carpocrat şi discipolii săi, lumea cu tot ceea ce conţine ea, a fost făcută de îngeri, mult inferiori Tatălui. Iisus s-a născut din Iosif, om ca toţi oamenii, dar superior acestora prin sufletul pur şi puternic. 

Cerinthenii – adepţi lui Cerinth din Asia – că nu Dumnezeu a făcut lume, ci o Forţă Supremă separată de Acesta. Iisus nu s-a născut din Fecioara Maria – lucru de altfel imposibil – ci e fiul trupesc a lui Iosif şi al Mariei. Abia după botez vine asupra Lui o Putere Supremă care ia chipul unui porumbel, şi Hristos începe a-L vesti pe Tatăl Cel necunoscut săvârşind minuni. Iisus a suferit pe cruce, iar Hristos nu pentru că era pnevmatic.

Ebioniţii şi nicolaiţii, deşi acceptau că lumea a fost creată de adevăratul Dumnezeu, în ceea ce priveşte soteriologia, propovăduiau aceleaşi greşeli doctrinare care şi Cerinth şi Carpocrat. Nu foloseau evanghelia după Matei, iar pe Sfântul Apostol Pavel îl considerau apostaziat. Se tăiau împrejur şi perseverau în prescripţiile vechi-testamentare socotind Ierusalimul drept casa lui Dumnezeu. Nicolaiţii – adepţii diaconului Nicolae (unul din cei şapte diaconi) – socoteau că depravarea şi mâncarea cărnurilor jertfite idolilor este un lucru firesc (Apoc. 2, 14-15).

Ultimii sincretişti religioşi pe care Sfântul Irineu de Lyon îi prezintă în tratatul său
 sunt adepţii lui Cerdon şi Marcion. Cerdon învăţa că nu Dumnezeu Tatăl – Tatăl Fiului întrupat - a propovăduit prin proorocii Vechiului Testament şi nu El a dat legea lui Moise. După Marcion din Pont, Dumnezeu este o fiinţă nefastă care iubeşte războiul, neconstatntă în hotărâri şi se contrazice Sieşi. Hristos a fost un cosmocrator.

b. New Âge – sau revenirea omenirii la sincretismul religios primar

 
Pentru a fi un adept al Noii Ere nu trebuie neapărat să devii oficial membrul unui grup, sau sa mărturiseşti nişte crezuri particulare. Mişcarea este extrem de diversificată şi cuprinde o mare mulţime de organizaţii cu interese diferite si crezuri asemenea. Din acest motiv, mişcarea nu poate fi categorisită cultică şi nici nu se poate defini prin denumirea sociologică de sectă. Un editor de carte New Âge a spus: "Nimeni nu poate vorbi in numele întregii comunităţi New Âge ".
 

Comunitatea New Âge poate cuprinde persoane ce provin din diverse domenii de activitate, cum ar fi, medicina holistică, ecologie, activism politic, învăţământ, yoga, astrologie, şi multe altele. Adepţi ai spiritismului, ocultismului, religiilor orientale, ai diverselor şcoli de filozofie, pot foarte uşor să se găsească sub umbrela generoasă a mişcării New Âge şi în ciuda deosebirilor de convingeri să creadă că doar unită omenirea va putea să atingă noi cote ale cunoaşterii şi împreună să evolueze la o conştiinţa cosmică. Deşi nu fiecare susţinător al Noii Ere subscrie la aceste crezuri, majoritatea pot fi identificaţi după următoarele aspecte: 

a) se inspiră din mai multe surse ale adevărului. Pentru ei acesta nu poate fi unic, personal şi abstract, ci relativ şi subiectiv. 

b) se simt confortabili atât în prezenţa Sfintei Biblii cât şi a Evangheliei Acvariene a lui Isus Hristos de Levi Dowling, a revelaţiilor profetului somnambul, Edgar Cayce, sau a sfaturilor entităţii spirituale pe nume Ramtha, un războinic lemurian în vârstă de 35.000 de ani canalizat în transă de J. Z. Knight. Filme şi cărţi s-au obţinut în urma contactului făcut de unii dintre adepţii  New Âge, cum ar fi celebra Shirley MacLaine, cu astfel de entităţii spirituale şi prin metoda channeling-ului (canalizării sau, scrierii ghidate) se propun diferite scenarii, fie ale sfârşitului lumii, fie ale cuceririi şi uniformizării ei forţate de către conspiraţii şi organizaţii secrete ce ţintesc nu mai puţin decât la guvernarea mondială!


 Apariţia mişcării New Âge: factori

Unul dintre primii şi cei mai importanţi a fost transcedentalismul secolului al XIX-lea. Exponentul cel mai vizibil al acestuia a fost Ralph Waldo Emerson (1803-1882). Emerson şi transcedentaliştii au fost cei ce au pus bazele apariţiei şi formării mişcării New Âge. Emerson a pretins că intuiţia este mai presus decât simţurile în descoperirea adevărului şi că Dumnezeu se poate revela omului prin intuiţia lui. El a susţinut că scopul religiei era o unire conştientă a umanităţii cu Dumnezeu. Şi el a crezut că Dumnezeu a oferit revelaţie tuturor religiilor lumii.
 

Despre ei, Russell Chandler indica cum transcedentaliştii au împrumutat din belşug din scrierile sacre ale religiilor orientale şi le croiesc în aşa fel încât să se potrivească spiritului american de autonomie şi autodeterminare, pregătind scena iluminaţiilor New Âge-ului ce se vor afla în centrul atenţiei cu 130 de ani mai târziu.

 Teosofii
 în cadrul mişcării New Âge
S-ar putea clasa între liberii cugetători. Cuvântul denumirii sale ar proveni din două cuvinte din limba greacă Theos = Dumnezeu şi Sofia = Înţelepciune. Cu alte cuvinte adepţii s-ar putea numi Înţelepţii lui Dumnezeu sau cei ce se pretind a pătrunde şi învăţa despre înţelepciunea lui Dumnezeu.

Nu au însă o concepţie autentică clară despre Dumnezeu, om şi veşnicie şi ele sunt foarte confuze. Locul de origine al acestor concepţii ar fi în India şi se pierd în adâncimi de preistorie.

Asceţii indieni au avut şi unele sclipiri ale raţiunii, dar cu multă înclinare spre pesimism, care pesimism şi-a pus amprenta pe şi pe luceafărul poeziei româneşti Eminescu, precum şi pe Coşbuc, după moartea prematură a fiului său.

În Europa, această doctrină teosofică este legată de numele unei femei de moravuri uşoare, rusoaica Blavatakaia (1831-1896). Ea părăseşte Europa şi se duce în America De Nord şi la New York cunoaşte un colonel S. Clcott. şi amândoi înfiinţează o societate teozofică.

De aici Blavatskaia pleacă în India şi converteşte la doctrina teosofică pe un baron cu numele Palmu, care lasă societăţii o avere imensă. După moartea lui Blavatskaia, conducerea acestui cult este la colonelul Clcott. Îşi aşează reşedinţa lângă râul Ad Jur, într-o clădire în care erau adunate 12.000 de manuscrise şi 15.000 de tratate religioase, filosofice şi ştiinţifice. Datorită acestui fapt, adepţii acestui cult sunt mai mult intelectuali cărora le-a stârnit admiraţia.

După moartea colonelului Clcott conducerea o ia în 1907 Doamna Annie Beszant, fostă soţie de pastor anglican. Un fel de profet al teosofilor este poetul Crâşna Murti, care a colindat continentul european ajungând să conferenţieze în 1930 şi la noi, la Iaşi.

Societatea teosofilor este internaţională şi are secţiuni în toată lumea (Anglia, Franţa, Germania, Olanda, Italia, Finlanda etc.). Fiecare secţiune este condusă de un comitet executiv. Cea mai activă secţiune este cea din Germania, care are cluburi teosofice aproape în fiecare oraş. Secţiunea din Germania a fost condusă de Franz Hartman. Adepţi ai teosofilor se găsesc şi la noi ( Bucureşti, Timişoara, Craiova). Se aseamănă cu spiritiştii. Este un sistem filosofic-religios.

Doctrina. Teosofii păstrează un deosebit secret asupra doctrinei având convingerea că în felul acesta s-ar înconjura de mai mult mister.

Temeiurile învăţăturii sunt cele lăsate de doamna Blavatskaia. Lumea este plină de karma. Ce este această putere numită karma? Este un fel de putere ce pluteşte în văzduh. O putere bună şi binefăcătoare care întremează pe om atunci când ajunge să-l pătrundă fiinţa lui. Deci o putere nepersonalizată. Poate am putea asemăna aceste energii ale puterilor bune cu energiile divine ce izvorăsc din persoanele Sfintei Treimi. Numai că energiile divine au un izvor de unde emană, o Persoană (Treime de Persoane), nu sunt apersonale.

Se susţine că fiecare persoană îşi are karma sa de care se foloseşte până ce intră în marea linişte. Contrar acestei energii bune este cealaltă energie rea numită ragia, căreia dacă omul se lasă pradă şi duce la împătimire.

Între acestea două este o cale de mijloc, o stare de nepăsare ce se numeşte tanee, ceea ce Sfinţii Părinţi numesc apatia. S-a încercat o asemănare a acestor stări cu cele din creştinism şi mai mult s-a susţinut că creştinismul ar fi fost influenţat de această doctrină care stă la baza doctrinei teosofilor. Credem că lucrurile stau invers, adică creştinismul a influenţat doctrina teosofilor. Chiar şi în privinţa “regiei”, puterea rea în creştinism nu este de sine stătătoare, ci îşi are un izvor în diavolul.

În privinţa liniştirii iarăşi se deosebesc concepţiile, deoarece liniştea sufletească în creştinism se deosebeşte prin multe strădanii împotriva ispitelor şi nu fără ajutorul lui Dumnezeu. Starea de linişte nu e o stare inactivă ca cea a Nirvanei, ci una în continuă activitate. Activitatea duce la linişte iar inactivitatea la plictiseală. Or, Nirvana este un loc de linişte fără activitate, adică nici bucurie, nici întristare, un fel de apatie, pe când viaţa veşnică, viaţa energiilor divine ce încep din această lume e plină de dinamismul fericitor al acestor energii.

O altă concepţie a teosofilor este reîncarnarea sufletelor, adică sufletul pentru a se putea purifica, nu poate rămâne într-un singur trup, ci mereu trebuie să-şi schimbe locuinţa, coborându-se pe pământ şi schimbându-şi locuinţa, coborându-se pe pământ şi reîncarnându-se în alte şi alte trupuri până ce ajunge în curăţie egal cu Dumnezeu cu care de fapt se şi confundă (panteism moştenit de la Platon). Suprema fericire ar consta tocmai în această contopire a sufletelor într-un tot unitar cu Dumnezeu. 

Moartea nu este altceva decât o trecere a sufletului dintr-un corp într-altul, Pe patul de moarte îşi poate deja alege părinţii în care vrea să se încarneze. În cele din urmă sufletul se îmbracă într-un corp astral devenind o fiinţă eterică, fără sex. Credem că frica de moarte i-a dus la această concepţie de reîncarnare.

Tot ce există, există în mod necesar şi evoluează spre bine. Nu există nici iad, nici veşnicie. Au credinţă în Nirvana, un loc unde sufletele vor fi una, contopindu-se şi stau într-o stare de apatie pasivă, aşa cum am spus mai sus. Mai nou învaţă că şi în Nirvana ar fi oarecare trepte în urcuşul spre desăvârşire. Dumnezeu nu este transcedent ci imanent, nu e veşnic şi vremelnic, confundându-se cu natura. Nu există îngeri şi diavoli.

Iisus nu a fost Fiul lui Dumnezeu şi nici Răscumpărătorul. Oamenii se răscumpără singuri. Fiecare epocă îşi are Mântuitorul său. Aşa a fost epoca lui Budha, apoi a lui Iisus şi acum lui Crişna Murti. Nu recunosc dogmele instituţiilor bisericeşti. Orice religie cuprinde ceva din adevăr, dar teosofia are tot adevărul.

Lumea aceasta trece şi va transforma într-un continent regenerat. Afară de lumea noastră pământească mai există o lume astrală cu oameni şi animale, unde merg şi sufletele noastre. 

Şi animalele au suflet nemuritor, deci ele nu trebuie ucise şi carnea lor nu trebuie consumată.

Scopul ultim al lumii este frăţia universală, fără deosebire de limbă, rasă, religie, de aceea oricine poate intra în societatea teosofică de orice credinţă ar fi. 

Ideile teosofilor provin din tradiţia veche a budismului, nu din creştinism, dar au fost influenţate de Creştinism. Ar dori o contopire a ştiinţei cu filosofia.

Antropozofia contemporană

Este considerată culmea teosofiei. O ceartă între teosofii Arnie Bescut şi Rudolf Steiner duce la despărţirea lor. Steine, spre deosebire de teosofi, rămâne totuşi în sânul creştinismului şi socoteşte că aduce o cale mai nouă spre a ajunge la unirea cu Dumnezeu, accentuând colaborarea frăţească între oameni. Primea în societatea sa pe orice om de orice religie, socotind toate religiile la fel. El e socotit reformatorul spiritismului, neotomismului, teosofiei şi cel ce se ocupă cu deificarea naturii.

Doctrina: Despre Dumnezeu: influenţaţi de teosofi, un spirit universal din care iese totul şi în care se absoarbe totul, după concepţia lui Darwin. Deci există un spirit universal cosmic care a creat totul. Dumnezeu descoperă această înţelepciune a Sa, omului. 

Despre om: Steiner are o concepţie trihotonistă despre om: corp, suflet, spirit. Propovăduiesc reîncarnarea spiritului.

Despre Hristos: După cele două genealogii biblice (Matei I şi Luca 3), Steiner deduce că au fost doi Hristoşi, două persoane cu acelaşi nume. La răstignire, acest trup astral a suferit. Ce a suferit a fost apoi îmbălsămat şi s-a trezit în mormânt în altă înfăţişare decât cea de dinainte 

Eshatologia: Există mai multe lumi. A corpului, a trupului spiritual şi cea a sufletelor de unde vin sentimentele şi pasiunile. Sufletul este organul de legătură între trup şi spirit.

După moarte sufletul rămâne un timp sub influenţa trupului şi a poftelor şi apoi intră în cele 7 regiuni ale lumii spirituale, reîncarnându-se mereu pentru perfecţionare, apoi rămâne în lumea spiritelor.

Curente mistice din zilele noastre 

În America, la sfârşitul secolului XIX erau vreo 250 de secte şi organizaţii. Apoi numărul lor a crescut la peste 6.000, iar astăzi numărul lor a ieşit din orice evidenţă, chiar şi din acea a organizaţiilor internaţionale.

Fiecare cu concepţia sa despre Dumnezeul său.

Grupări oculte de provenienţă indiană aparţinătoare mişcării New Âge

1. Asociaţia Internaţională pentru conştiinţa lui Crishna 

Întemeietor Swannni Probhupada în 1896. A scris o carte “Antimaterie şi eternitate”. Secta îl consideră pe Crishna, Dumnezeu unic şi creator al întregii lumi. Cartea lui de bază Shagevat – Gita. Antimateria ar fi lumea sufletelor. Sufletul contrar materiei. Prin exerciţiile Yoga se ajută sufletul să se mute în planeta cea aleasă. S-a răspândit în vreo 30 de ţări, dar mai ales în Franţa unde  e condusă de Lucien Dupuy, care locuieşte într-un palat luxos din Paris.

2. Meditaţia transcedentală 

Întemeiată de de indianul Maharishi Mahes Yogi cu scopul de a răspândi metodele meditaţieie. Apărută şi în S.U.A. în 1959. Nu e o sectă religioasă, ci se bazează mai mult pe efecte psihologice. Adoptată, Ea se foloseşte în unele şcoli militare şi mănăstiri catolice. Întemeietorul ei susţine că tehnica a învăţat-o de la un practicant, Bramananda Saraswati. Au în toată lumea vreo 10.000 de instructori înzestraţi cu toată aparatura.

Centrul asociaţiei e în America şi are peste 1.000.000 de membri.

3. Mişcarea “Lumina divină”

Înfiinţată de indianul Mararay în 1958, cel mai tânăr Mesia, pentru a aduce lumii o nouă cunoaştere. Principala lui scriere poartă numele de “Celebrarea vrerii dragostei şi a lumii”, apărută la Copenhaga în 1974. Pretinde că descoperă o lumină interioară. Are 7 milioane de adepţi.

4.  Atlantizii. Un fel de dezmoşteniţi ai soartei.

5. Mărturia credinţei. Fondată de iranianul Baha’ul Ulah (1817-1892). Centru în muntele Carmel. Are milioane de adepţi în peste 17 ţări. 

6. Asociaţia pentru unificarea creştinismului mondial. E fondată în Coreea în 1954, condusă de Moon (1970), care a fost exclus de la penticostali. Lucrarea sa “Principiile divine”. Se consideră alesul lui Dumnezeu. În 1974 au avut un congres la Londra unde se întrunesc 140 de persoane, dintre care 22 de laureaţi ai premiului Nobel. La fiecare delegat la congres i-a asigurat 3.000 de dolari. Pe semne că şi laureaţii sunt supuşi tentaţiei de bani. Are 2 milioane de adepţi în întreaga lume. Trăieşte luxos. Este milionar. Ameninţă lumea cu groaza. Propagă poligamia şi plăceri exagerate. Foloseşte satanic falsul , corupţia şi teroarea. 

7. Societatea creatoare de valori, condusă de Ykoda Dazsaku din Japonia. O sectă şintoistă. După 1965, devine un al treilea mare partid politic din Japonia.

8. Biserica Scientologică, întemeiată de americanul Lafayete Roh în 1911 cu scopul creării unei lumi mai bune. Foloseşte psihanaliza, metode budiste. Propovăduieşte incinerarea. Cel ce părăseşte adunarea poate fi distrus pe diferite căi. Au averi imense. Are 20 de milioane de adepţi.

9. Biserica lui Hristos ca om de ştiinţă. Întemeiată de Mary Baker (1821-1910). Centrul spiritismului. Există un Dumnezeu universal. Bolile sunt cauzate de materie.

10. Fiii fericiţi ai păcii cereşti. Înfiinţată la sfârşitul secolului al XIX-lea de un adept al adventismului. 

11. Ufolatrii (aleşii cerului). Că descoperă adevăruri mesianice pe alte planete. Nedreptăţile sunt cauzate de duhurile rele. 

12. Mormonii. Sectă apocaliptică. Propovăduieşte căsătoria în grup, mai ales printre studenţi. Se mai numesc sfinţii pământului.

Doctrina: politeistă şi sincretistă. Ponderaţi în mâncare şi băutură, dar schimbă mereu femeile.

13. Copiii Domnului. Apărută în Italia. Organizată în 1968 şi în America. Propagă plăcerile trupeşti. Centrul sectei e într-o vilă secretă de lângă Florenţa. Întemeietorul se consideră Mesia cel cu multe nume.

14. Calea fericirii. Întemeiată în India în 1955. În 1973 ia fiinţă şi în S.U.A. Adepţii trebuie să-şi schimbe numele. Se dedau la atacuri teroriste.  

15. Templul popoarelor, condusă de Jim Jones din Guiana, 1968, sinuciderea în masă. Crima sa a zguduit toată lumea. 

Întâi a fost baptist apoi intră în Klu-Klux-Klan. Trece din sectă în sectă. Devine student, se căsătoreşte cu Marcelline, mai mare decât el cu patru ani. Apoi înfiinţează Templul popoarelor. Ajunge bogat. Trăieşte în desfrâu, îşi vopseşte părul. Se refugiază în Guiana. E împotriva lui Dumnezeu. Congresmanul american Lee Ryan cercetează cazul şi e ucis. Jim îi forţează pe toţi membrii sectei să bea din cazanul cu otravă, apoi se împuşcă şi el. Rămân de la el milioane de dolari. 

16. Antoismul, după numele fondatorului, un belgian Louis Antoine, vindecător de boli. În 1957 avea 50 de temple. 

17. Biserica creştină universală, întemeiată de francezul George Roux în 1954. Şi el se dă vindecător de boli.

18. Prietenii omului, întemeiată de elveţianul Alexandre Freitag (1970-1974). Propovăduieşte o lume bazată pe prietenii. 

 19. Biserica celor trei inimi, întemeiată de Roger Melchior şi fraţii lui, cu scopul de a se îmbogăţi. Se dedau la desfrâu. 

20. Biserica liberă în Anglia. Ţin în 1981 un congres la Paris pentru apărarea individului şi a familiei. 

Relativizarea adevărului unic mântuitor 

Pentru Biserica Ortodoxă singura cale de  intrare în veşnicie este învăţătura despre un Dumnezeu unic în fiinţa sau esenţa Sa, transcendent lumii dar şi prezent în lumea aceasta prin energiile Sale necreate, neconfundate cu creatura şi omul, şi care îi insuflă acesteia puterea de a se ridica din coruptibilitate la o nouă ontologie, bipolară şi teandrică: îndumnezeirea.

Posibilitatea cunoaşterii adevărului despre Sfânta Treime este rezervată conţinutului revelaţional, la care se adaugă şi starea de curăţire morală împreună cu trăirea duhovnicească care ne descoperă misterul atât cât îi este omului cu putinţă. “ Cunoştinţa Sfintei şi Celei de o fiinţă Treimi este sfinţire şi îndumnezeire pentru îngeri şi pentru oameni”.

 În Dumnezeu nu există evoluţie de la un Tată spre un Fiu şi spre un Duh Sfânt, "nu e supus progresului şi nici vreunei necesităţi de împlinire. Un Dumnezeu adevărat, cu o viaţă plenară suficientă Sieşi, e numai un Dumnezeu, care e Treime de Persoane din veci".
 Tatăl este originea Fiului, Fiul este agentul, Duhul Sfânt este mediul în care se produce cunoaşterea.

Evoluţia în planul trinitar introduce inevitabil elementul creat. Atât arienii cât şi pnevmatomahii
 au susţinut  acest lucru. "Aceştia spun că Treimea rezultă din prefacere şi progres şi există o doime Care aşteaptă să se facă creatură (Sf.Duh), ca să se cunoască cu Tatăl şi cu Fiul şi să apară Treimea ".

Completându-Se Dumnezeu cu Cuvântul şi cu Duhul Sfânt, făcuţi după un interval de timp, Treimea nu se mai poate numi aşa, pentru că nu este pur nefăcută, sau necreată, ci e un amestec din creat şi necreat. Un Dumnezeu ce devine Treime (prin crearea din nimic a Fiului şi a Duhului) poate creşte ca pătrime ş.a.m.d. şi acest lucru duce la panteism (câte ipostasuri atâţia dumnezei), Dumnezeu relativizându-Se devenind imperfect, iar pe planul etern nu există noţiunea de relativ. Plenitudinea e Treimea din veci, pentru că e iubirea desăvârşită, căreia nu I se poate adăuga nimic la fericirea comuniunii şi libertăţii ei, care e prin sine şi nu făcută de altcineva. Dacă n-a fost de la început Treimea, sau fericirea şi binele desăvârşit, nu poate deveni Treime nici prin evoluţie.

Dumnezeu există de la Sine şi prin Sine ca Tată, Fiu şi Duh Sfânt şi "Aceştia nu sunt separaţi nici de timp, nici prin discontinuitatea curgerii, chiar dacă se disting unul de altul ca Persoane, prin proprietăţi (ipostatice). Ochiul, izvorul şi râul sunt una ca număr, deşi au formă deosebită"
şi, "nu  ajung să înţeleg cu mintea, cum sunt luminat de Unul prin Trei"
. Aşadar "credem într-un singur Dumnezeu, într-un singur principiu, într-o singură fiinţă, într-o singură Dumnezeire cunoscută nouă în trei ipostasuri desăvârşite. Ipostasurile sunt unite fără  să se amestece şi despărţite fără să se despartă. Credem în Tatăl  principiul şi cauza tuturora. Fiul nu a fost adus din neexistenţă la existenţă, ci a fost totdeauna împreună cu Tatăl şi în Tatăl, născut din El din veşnicie (înafară de timp şi fără de început). N-a fost cândva Tatăl, când n-a fost Fiul, ci odată cu Tatăl şi cu Fiul, Care S-a născut din El şi în Dumnezeu există o singură voinţă, o singură lucrare şi o singură stăpânire şi una şi aceeaşi mişcare a celor trei ipostasuri." 

Dumnezeu este Monadă şi Triadă în acelaşi timp. Este Treime de Persoane aflate în comuniune de iubire. Ca existenţă fără de început, Dumnezeu este existenţa iubitoare. Doar aşa  poate fi desăvârşită din eternitate ca existenţă tripersonală. Persoana presupune iubirea. Ea iubeşte şi poate fi iubită. Doar existenţa tripersonală într-o unitate  desăvârşită poate fi iubirea desăvârşită. Dacă  acceptăm în Dumnezeu evoluţia, progresul, iubirea Lui se relativizează. El este din eternitate o existenţă egală cu comuniunea iubitoare. O Persoană este din eternitate Tatăl şi alta Fiu, în iubirea cea mai deplină în Duhul Sfânt care să mărească iubirea  fiecărei Persoane de cealaltă. ”Ceea ce a fost odată unit…rămâne sub toate formele…puterea dătătoare de viaţă…puterea Duhului o înţelegem alături de Tatăl şi de Fiul, rămâne nedespărţită de Ei”.
 

Există din veci iubirea. De aceea simţim şi noi, persoanele create, atâta bucurie şi nevoie una de alta.
 

Dumnezeirea e necircumscrisă, nu se poate circumscrie cugetării. Deplina înţelegere a dumnezeirii a face mărginită şi limitată pentru că tot ce este înţeles este şi limitat, dar "dumnezeirea nu poate fi cuprinsă de înţelegerea omenească, nici nu poate fi închipuită întreagă" 
 de aceea dogma Sfintei Treimi este incomprehensibilă, Treimea rămânând Taina prin excelenţă. "Noi propovăduim o unică obârşie (a Treimii), care nu e supusă  zgârceniei ca să rămână circumscrisă la o  persoană, dar nici  dezordinii ca să se reverse la infinit…Treimea e prin fire  de aceeaşi cinste: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, a Căror bogăţie e deofiinţimea, şi o unică iradiere a strălucirii. Dumnezeirea nu se revarsă nici peste acestea, ca să nu se nască o gloată de zei, dar nici nu se  mărgineşte  în lăuntrul lor, ca să nu osândim dumnezeirea la sărăcie".
 

Dumnezeirea e una şi fără de început. E unime şi nu doime, Treime şi nu mulţime, căci unimea  în Treime  e cu adevărat unime, fiindcă nu e izvor al celor de după ea, ca o stare contractată a unei deşirări ce se revarsă în mod natural devenind mulţime, ci entitate  enipostaziată a  Treimii Celei de o fiinţă. E Treime şi nu număr desfăcut ca o adunare de entităţi care se pot despărţi. Treimea e unime sau Monadă care subzistă aşa. "Este o singură dumnezeire ce fiinţiază ((ũ(() unitar şi subzistă (((((((((((() treimic "
.

"Unimea mişcându-se din pricina bogăţiei şi depăşindu-se doimea (căci e mai presus de materie şi formă, din care se alcătuiesc lucrurile) se hotărniceşte în Treime din pricina desăvârşirii".
 Orice depăşire a Treimii duce la deşirarea Ei şi inevitabil la panteism. Mişcarea "ad intra" în Treime trebuie văzută drept cauza (Tatăl) ce dă origine şi fiinţă Fiului şi Sfântului Duh prin naştere şi purcedere din veci. Mişcarea "ad extra"  a Ei, creaţia,  pronia, mântuirea şi desăvârşirea lumii cu scopul atingerii ţelului său final, îndumnezeirea. Propriu-zis, în Dumnezeu sunt două mişcări. Prima ţine de misterul intrinsec al Treimii, a doua nefiind din necesitate, nici din veşnicie, ci doar revărsarea iubirii trinitare pe plan iconomic.

Dumnezeu este Unul în Fiinţa Sa şi necompus, şi Fiinţa este posedată întreagă de cele Trei Persoane. "Dumnezeu se numeşte Unul  nu numai pentru că este simplu, aflat mai presus de toată compoziţia, ci şi pentru că El singur există propriu-zis  întru toate cele ce zic că există, dar îşi au existenţa de la El. Este Unul pentru că singur El e neasemenea cu toate şi în afară de toate, pentru că e veşnic, fără început  şi încetare, pentru că se face cunoscut tuturor fără să fie supus relaţiei. “Numai Dumnezeu Tatăl şi Fiul Său Unul-Născut şi Duhul Sfânt posedă cunoaşterea nu numai a tot ce a fost creat de El, ci cunoaşterea de Sine însuşi”.

 
Dumnezeu este Monadă (Unitate) prealăudată şi Treime preaînchinată".
 Unul este Dumnezeu pentru că Una este Fiinţa Sa, Dumnezeirea, iar " iar firea Treimii e una, fără să se  confunde în ceea ce se vede propriu şi deosebit la fiecare dintre Ei  şi fără să se schimbe între ele  însuşirile care se deosebesc. Treimea trebuie cugetată  şi închinată într-o singură fiinţă, într-o singură slavă, în aceeaşi voinţă, în trei ipostasuri"
 Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh.

Modul de subzistenţă a Fiinţei dumnezeieşti unice şi întreagă în Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh, ca trei ipostasuri distincte doar prin însuşirile personale a Lor (nenăscut, născut şi purces), a fost contestat spre sfârşitul secolului II  de către modaliştii sabelieni
 care vedeau pe Dumnezeu ca Unul revelat în trei moduri de manifestare, trei feţe: ca Tată, apoi ca Fiu şi în sfârşit ca Duh Sfânt.

După această învăţătură, Sfânta Treime nu are o existenţă reală, ci una modală. Unicul Dumnezeu are trei moduri de apariţie şi trei moduri de lucrări în istorie: ca Tată Creator, ca Fiu Mântuitor şi ca Duh Sfânt, Sfinţitor. "Sabelie, desfiinţează  identitatea ipostasului şi introduce noţiunea de persoană complexă"
 şi astfel Fiul şi Duhul sunt nume fără realitate. De  cealaltă extremă, se află triteismul care împarte fiinţa unică în trei persoane, şi fiecare parte este posedată separat de Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh. "Cel care nu admite comuniunea fiinţei cade uşor în politeism,… cel care nu admite deosebirea ipostasurilor cade în iudaism".
 După Sabelie o natură unică se transformă în toate. Această idee este preluată din panteismul păgân, care nu-L vedea pe Dumnezeu transcendent şi Îl  confunda cu natura ignorând apofaticul divin. "Sabelie a fost condamnat ca duşman al Bisericii, fiindcă a îndrăznit să spună Tatălui Fiuli Fiului să-I dea nume de Tată".
 Dumnezeirea devine prin modalism multiformă, iar prin triteism mult împărţită.

Concluzii

Sincretismul religios de tipul New Âge nu constituie soluţia sănătoasă a fiinţei religiei care, după cum o defineşte etimologia – religo, are = a uni doi factori, unul obiectiv şi celălalt subiectiv, adică pe Dumnezeu cu omul creat şi invers. Creştinismul, şi în special Biserica Ortodoxă, prin învăţătura despre crearea lumii şi a omului după chipul Creatorului, de către un Dumnezeu întreit ipostatic, cât şi prin dogma soteriologică – în care Fiul lui Dumnezeu Se face om cu scopul de a-l ridica pe acesta din urmă din păcat, stricăciune, moarte şi de a-I face posibilă perspectiva unei veşnicii plină de ontologie personalistă, credem că este singurul răspuns veridic la toate preocupările religioase, spirituale şi mistice ale omului contemporan aflat la început de mileniu trei.
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STUNDIŞTII (P. I. David)

Odată cu apariţia Reformei, s-a introdus în bisericile protestante şi citirea particulară şi publică a Bibliei în vederea perfecţionării viitorilor “tâlcuitori”. Cultul deşi redus era format din imne, psalmi şi citiri periodice. 


Pe lângă aceste citiri cu timpul s-au format adevărate lectorate biblice, după ce Luther dăduse o noua traducere a Bibliei în limba germană. Aşa se face că Iacob Spener a înfiinţat o Asociaţie religioasă numita Stunde (ora). Rostul acestei asociaţii consta în a citi şi explica Biblia timp de o oră.


La început Spener nu a avut intenţia de a crea o noua sectă. Datorită deselor adunări pe care le conducea a început să se abată de la Biserică. Din Germania stundiştii răspândesc noua învăţătura în Rusia şi în România.


Aici înfiinţează un centru puternic la Soroca, de unde făceau propaganda cu noua lor învăţătură. Primii pionieri care au învăţat să propovăduiască stundismul printre români au fost Rabinovici şi Leon Anerbuch, pastori baptişti care se ocupau cu încreştinarea evreilor din acest teritoriu.


Leon Anerbuch a încercat să-i apropie pe stundişti de baptişti, ceea ce a şi reuşit într-o mare măsură. Învăţătura stundistă nu se deosebeşte prea mult de învăţătura baptistă.


Stundiştii explicau Sfânta Scriptură alegoric, iar în ceea ce priveşte Botezul, Sfintele Taine şi Sfânta Tradiţie sunt una cu baptiştii.


Nu admit războiul, nu depun jurământ şi sunt împotriva celor ca nu aderă la ei sau la baptişti.


În România Mare au fost răspândiţi în Basarabia în special în Soroca şi Cetatea Albă.


Mijloacele lor de prozelitism au fost simple.


Toţi stundiştii fiind bogaţi, ţăranii şi lucratorii de sub patronajul lor au început să  accepte ”orarul” pentru a face pe placul stăpânilor.


Astăzi în România stundiştii sunt pe cale de dispariţie, mai  existând câteva grupări izolate în Dobrogea.

LIPOVENII ŞI SCAPEŢII (P. I. David)

Aceste doua secte sunt foarte vechi, ce au la baza învăţătura şi cultul sascohricilor. Lipovenii ca secta au luat naştere pe la începutul anului 1740, iar numele de lipoveni l-au luat de la călugărul Filip care este întemeietorul acestei secte. Filip a candidat la stăreţia Mănăstirii Vigantika şi nereuşind să ajungă stareţ a plecat din mănăstire cu un grup de 50 de călugări partizani ai săi şi au întemeiat un schit nu departe de acesta mănăstire.


Conducerea  Bisericii Ruse a trimis  la mănăstirea Vigantika o comisie pentru a stabili cauzele plecării lui Filip şi a adepţilor săi. Încercând să pătrundă în schit cei din comisie nu au reuşit, au încercat să spargă poarta schitului, iar când au reuşit acest lucru schitul era în flăcări  cu cei care-l urmaseră pe Filip. Pe temeiul acestei jertfe s-a întemeiat lipovenismul.


Fiind persecutaţi de autorităţile statului Rus se refugiază în Finlanda, Polonia şi România. La noi în ţară s-au stabilit mai ales în judeţele Constanta şi Tulcea. Publicaţii aparte nu au avut pentru ca se foloseau de cărţile bisericeşti, iar unii dintre ei merg la Biserica Ortodoxă.


Astăzi cam majoritatea lipovenilor sunt ortodocşi, dar ţin foarte mult la acest nume de ”lipovean”. Iată pe scurt învăţătura lor de credinţă:

- nu se roagă pentru stăpânire.

- propovăduiesc celibatul.

- propovăduiesc martiriul prin ardere de viu şi moartea prin înfometare.

- nu admit clerici în scoli.


Lipovenii au şi câteva ramuri:

popoviţii – cultul lor este ca şi cel ortodox cu câteva mici deosebiri la proscomidie şi la  pronunţarea unor părţi din Sfânta Liturghie. Pentru a fi siguri de noii convertiţi îi botezau în veşminte pentru a le păstra darul preoţiei şi îi ungeau cu ”mirul cel adevărat” şi vechi. Astăzi la noi în ţară ei se găsesc în judeţul Tulcea.

Lipovenii omopisti – sunt cei care s-au apropiat de Biserica Ortodoxă şi se afla sub conducerea ei administrativă păstrâdu-şi doar cărţile şi cultul. Astăzi ei trăiesc în judeţul Constanta şi în judeţul Tulcea.

Bezpopoviţii – cei fără preoţi. Ei au un  şef religios pe care îl numesc “nastavnic” care săvârşeşte toate actele de cult. Dintre taine ei săvârşesc numai pe cea a Botezului. 


Referitor la cult în manifestările exterioare ei considera închinarea cu trei degete şi crucea cu patru colturi drept ”peceţi” ale lui antihrist şi de aceea menţin crucea cu opt colturi şi închinarea cu doua degete.


Astăzi ei sunt organizaţi în câteva comuniuni în jurul lacului Razelm şi în Delta Dunării.


Lipovenii bezpopoviţi au o ramură aparte, numită “scapeţii” sau “mutilaţii pentru Domnul”.


Secta lor se intitulează ”vrednicii sufletului” şi au apărut ca o reacţie împotriva chlostilor întrucât aceştia de pe urmă nu duc până la capăt lupta împotriva cărnii, prin carne înţelegând pofta trupeasca sau apetitul sexual.


Din această cauză neoreformatorii au recurs la mutilare, la castrare, călcând voit sfatul psalmistului: ”fericit bărbatul care rabdă ispita…”(Ps.1,1-2), nicidecum cel care îşi strangulează organele pentru a nimici simţurile şi a distruge efectele specifice perfecţiunii creaţiei.


Cel care a iniţiat secta fost un ţăran analfabet, Slivanov ( + 1832). În viziunea lui bolnavă se declarase “dumnezeul dumnezeilor şi regele regilor” trimis de cel de sus să strângă pe credincioşi şi toţi laolaltă să inaugureze ”împărăţia lui Mesia” în Rusia.


Mulţime de creduli şi de fanatici, de dereglaţi psihic l-au urmat (bărbaţi şi femei) mai ales în perioada de grele încercări pentru Rusia. Fanaticii scopeţi strigau: ”Pregătiţi calea Domnului orice pom care nu face roadă se taie şi se arunca în foc”.(Matei 3,3). Când se va ajunge la numărul de credincioşi  144.000 va veni şi Hristos, grăbiţi-vă.


În ceea ce priveşte doctrina lor ei afirma ca păcatul original se explica prin unirea fizică a primilor oameni. Pentru a şterge păcatul este necesar “botezul” cel adevărat prin suprimarea organelor genitale la barbari şi tăierea mamelelor la femei. Din cauza acestor mutilări mulţi dintre ei au decedat.


In ceea ce priveşte cultul se adunau în case de adunare. Datorită rigorilor unii s-au separat şi au renunţat la predicile primitive. Ei se intitulează ”scopeţi spirituali” şi în loc de castrare recomandă adormirea simţurilor prin tranchilizante, droguri sau alcool.

Astăzi nu mai exista adepţi ai acestei secte, dar totuşi s-ar putea ca printre bătrânii lipoveni să mai existe câţiva, oricum numărul lor este nesemnificativ.

CHLÂŞTII (P. I. David)

Una dintre cele mai numeroase secte de provenienţa rusă şi cu un pronunţat caracter mistic este secta chlâştilor. Ei se mai cheamă şi chemătorii adventului, ”dumnezeii vii “ sau “pelerinii hristoşi” şi apostolii pe acest pământ.


Aceasta secta a împrumutat ceva de la Simon  Magul, iar de la bogomili a luat problema învăţăturii de credinţă. Promotorul acestei secte este Daniel Filipovici. El îşi ia numele de “Dumnezeu Tatăl”, iar pentru a avea în noua secta o treime completă proclama pe Ivan Timofeevici “Hristos” iar pe Irina Nestoranna “Născătoare de Dumnezeu”.


La noi în România aceasta secta apare prin 1902 în Moldova. Aici a găsit destui adepţi şi s-a dezvoltat într-un cadru mai restrâns. Prin 1952 apar câteva organizaţii camuflate în stilişti, inochentişti sau adventişti de ziua a VII-a.


Concepţia lor:

 -între cer şi pământ este o comunitate permanentă şi o comunicare  neîntreruptă.

- “Puterile cerului” sunt Dumnezeu  Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, Sfânta Maria, îngerii, arhanghelii, heruvimii şi serafimii.

- Hristos este cel mai onorat dintre toţi pentru că se întrupează în cine vrea şi când vrea.

- prima însuşire a “puterilor cereşti” este bunătatea, atribut ce le face să se întrupeze şi să sălăşluiască între noi oamenii.

- trupul şi sufletul se afla într-o luptă veşnică.

- despre Sfânta Scriptură spun că este cartea cărţilor arătării lui Dumnezeu, nu prea ştiu multe despre ea, dar o consideră o carte a vieţii.


Din poruncile Bibliei le reţin cele  noi:

- Eu sunt Dumnezeul cel prezis de profeţi, nu este altul afară de mine.

- Nu poate fi altă învăţătură decât a noastră.

- în ceea ce sunteţi organizaţi în aceea să rămâneţi.

- păstraţi porunca lui Dumnezeu şi  fiţi vânătorii   Universului.

- nu săvârşiţi păcatul trupesc.

- nu va căsătoriţi, iar dacă aţi făcut-o, trăiţi ca frate şi soră.

- nu rostiţi cuvinte spurcate, nici numele diavolului.

- u mergeţi la nunţi şi petreceri, nu beţi.

- nu furaţi nimic.

- aceste porunci păstraţi-le în secret.

- duceţi-vă unii la alţii, ţineţi tratament cu pâine şi sare, faceţi dragoste iar poruncile Mele păziţi.

- credeţi în Duhul Sfânt.


Astăzi nu este posibil să mai existe, dar datorită căderii morale mai ar fi posibil.


Iată cum descrie Valerian al Oradei aceasta secta: ”După ce se dezbracă de haine şi se aleargă între ei într-o cămară din pământ numita “corabie” se aşează în jurul unei femei şi în timp ce se rostesc rugăciuni de unii prooroci, asistenţii sărută genunchii femeii.


În astfel de şedinţe au loc împărtăşirile cu pâine şi apa. În lipsa de apa  taie vârful mamelei unei tinere adepte din care se împărtăşesc toţi. De cele mai multe ori şedinţele acestor sectanţi se săvârşesc în orgii făcute din ”dragoste pentru Hristos” şi pentru “topirea păcatelor din trup.”


Valerian al Oradei – Îndrumătorul pastoral pagina 16, 17 / 1952.  

DUHOBORŢII ŞI MOLOCANII (P. I. David)
(Pnevmatomachii)


Duhobortii sau cei inspiraţi de Duhul Sfânt sunt o sectă de influenţă apuseană, filtrată de mistica rusă, venită prin “misionari” germani. Originea lor nu vine din altă parte decât de la pnevmatomahii lui Macedonie şi Eunomiu, condamnaţi de Sinodul II Ecumenic.


Întemeietorul acestei secte este Ilarian Pobirohin care se declara adevăratul fiu al lui Dumnezeu. Iisus Hristos pentru duhoborţi a fost doar “înţelepciunea” care poate să-şi aibă sediul în fiecare om. 


Ilarian, fiul, a înlăturat Biblia care produce “durere de cap” şi-a ales “12 apostoli” pe care i-a numit arhangheli. Ei luau măsuri “divine” împotriva celor ce acceptau secta şi apoi o părăseau, arhanghelii puneau la cale crime şi siluiri. Însuşi Uklein – căpetenia molocanilor – abia a scăpat de “dragostea” îngerească. 


Pentru ca au săvârşit nenumărate nelegiuiri, atât alesul de duhul, apostolii şi mulţi adepţi duhoborţi au fost arestaţi şi trimişi în Siberia.


Prozelitismul nu a încetat, ci mai mult s-a înteţit mai ales în sud. După eliberarea din închisori s-au înmulţit şi au devenit o forţă socială renunţând la principiile religioase. 


Concepţia lor este în general neoprotestantă cu puternice amprente ale misticii ruseşti: 

- consideră  “lucrarea” duhului în toate acţiunile lor.

- au pretenţia “botezului” cu cuvântul.

- iertarea o cer prin rugăciuni la Dumnezeu.

- cultul este simplu.

- postul este abţinerea de a săvârşi păcate. 


La noi în ţară s-au înregistrat spre sfârşitul secolului trecut cazuri cu totul izolate. Unii adepţi ai sectei acţionează ca dizidenţi ai lipovenilor. 


Influenţa duhoborţilor a pregătit întru-n fel pătrunderea penticostalilor în părţile Bucovinei şi Basarabiei.


Molocanii sau consumatorii fructului prunciei (P. I. David)
Adepţii acestui grup anarhic, la început fiind influenţaţi de catolici în ceea ce priveşte postul au renunţat la postul rigid şi au început să consume lapte, unt, ouă.


Ca sectă apar în Rusia în secolul al XVIII – lea după perioada lui Petru cel Mare. Organizatorii acestei secte sunt Ilarian Pobirohin dar mai ales ginerele sau Simion Mateev Uklein. Pentru consumul de lapte secta s-a numit a molocanilor.


Iată pe scurt câteva puncte din doctrina acestor sectari:

- nu admit Sfânta Treime, cele trei ipostasuri fiind doar nume diferite ale lui Dumnezeu.

- nu admit Sfânta Tradiţie.

- singurul izvor de credinţa este Scriptura.

- nu admit preoţia, singurul preot şi arhiereu a fost Iisus.

- tainele sunt înlăturate.

- postul constă numai în abţinerea de la păcate.

- iertarea păcatelor se obţine numai prin rugăciune.

- botezul se efectuează numai prin cuvântul Scripturii.

- Euharistia constă în citirea Scripturii.

- nu admit jurământul şi nu fac armată.

- cultul sfinţilor şi icoanelor nu este admis. 


În ceea ce priveşte cultul molocanii sunt împotriva Bisericii şi a podoabelor ei, toate sunt socotite temple păgâne şi trebuie distruse pentru a străluci credinţa în Biblie. Interesant este însă faptul ca ei ţin praznicele Împărăteşti.


La noi în ţară aceste două secte sunt pe cale de dispariţie, în anul 1958 mai existau doar 8 comunităţi în Dobrogea şi doua în judeţul Huşi.

 SECTE FILOZOFICE (P. I. David)
TEOZOFII (P. I. David)

Spiritul de aventură al oamenilor bogaţi şi a celor intelectuali a dus la începutul secolului al XIX-lea la formarea unei noi secte: teozofia sau cunoaşterea deplină a înţelepciunii divine.


Promotoarea acestei secte a fost Elena Blavatskaia. Având oroare de păcatele săvârşite în tinereţe Elena pleacă din Rusia în America la New York. Aici aderă la “spiritişti” şi tot aici îl cunoaşte pe colonelul Olcott. Fiind impresionat de frumuseţea divina a Elenei, Olcott se logodeşte cu ea. După mai multe încercări care s-au soldat cu eşecul în cadrul acestei secte, Elena Blavatskaia se retrage de la spiritişti şi întemeiază secta teozofilor. 


În America nu reuşeşte mare lucru nici cu această sectă şi pleacă împreună cu Olcott în India. Aici reuşeşte să atragă la noua grupare pe baronul de Palma, el fiind cel care va furniza partea materială pentru dezvoltarea sectei. Tot aici Elena o cunoaşte şi pe Annie Bessant. 


După moartea soţilor Olcott, Annie Bessant este cea care rămâne conducătoarea sectei. Din fondurile rămase de la baronul de Palma, Annie Bessant construieşte în India un lung şir de clădiri unde va aduna mii de manuscrise orientale, scrieri filozofice şi religioase. 


Pentru a arata legătura teozofiei cu celelalte religii, Annie Bessant scrie tratatul “Frăţia Religiilor”. Acestei secte îi era necesar un profet. Acest profet va fii găsit în persoana poetului indian Jiddu Krishnamurti care fusese crescut de Annie Bessant care îl trimisese la studii în California. El va fii cel care va răspândi teozofia pe toate continentele. În acest scop Krishnamurti face călătorii în întreaga lume, el considerându-se tot odată şi al treilea Mesia. Teozofii susţineau ca există un Mesia pentru fiecare epocă. Astfel, prima a fost epoca lui Budha, apoi epoca lui Hristos şi la urma epoca lui Krishnamurti.


Propaganda acestei secte se făcea prin revista “Ordinul stelei”. Iată pe scurt câteva din învăţaturile teozofilor:

- ţinta urmărita de teozofi este progresul, prin apropiere între religie, ştiinţă şi filozofie. 

- Dumnezeu este spiritul cel mai înalt, care se cuprinde în orice obiect sau activitate omenească.

- omul este compus din trup şi spirit. Trupul omului se compune din: corp fizic; corp astral; corp pasional. Spiritul se compune din: inteligenţă; suflet spiritual; spirit divin.

- Orice fiinţă şi lucru îşi are legea “karma” (o înlănţuire de cauze şi efecte independente de voinţa) care domina întreaga existenţă.

- sufletul se reîncarnează după ce trupul moare.

- ufletele îşi găsesc liniştea absolută în Nirvana.

- rin încarnare succesivă sufletul se mântuieşte.

- Iisus Hristos nu a fost Fiul lui Dumnezeu în modul de perfecţiune ca şi Budha iar reîncarnarea cea mai perfectă este Krishnamurti.

- Biserica şi regulile ei sunt inferioare religiei teozofice pentru că ele cuprind numai o parte din adevăr, pe când filozofia teozofica este adevărul întreg.

- Dumnezeu este imanent, nu transcendent.

- este o lume astrală dincolo de noi, pe care o vom cunoaşte numai cu spiritul.

- iadul şi chinurile veşnice nu există.

- răutatea, invidia, clevetirea sunt diavoli care există.

- scopul ultim al teozofiei – frăţia universală. În societatea teozofică oricine poate intra indiferent de rasă, credinţa sau limbă. 


Pe lângă aceste învăţaturi mai sunt şi altele care sunt luate din diferite sisteme de gândire şi concepţii religioase de mult dispărute.


În România teozofia a fost adusa de însuşi “profetul” Krishnamurti care în 1930 ne-a vizitat ţara ţinând conferinţe la Iaşi şi Bucureşti.


Cel care a extins învăţăturile acestei secte printre români a fost scriitoarea Bucura Dumbravă, stabilită ulterior în Germania la Berlin. 


Având relaţii cu lumea “buna” a Bucureştiului, cunoscând multă lume care frecventa cercul sau, Bucura Dumbravă, câştigă câţiva adepţi în Bucureşti. După plecarea ei în Germania secta începe să se piardă.


În concluzie “teozofia” este o sectă constând într-o totalitate de erezii, o concepţie periculoasă pentru conştiinţa umană; nu are nimic comun cu creştinismul şi cu răscumpărarea făcută de Mântuitorul Hristos pe Golgota. Teozofia are la bază vechi idei maniheice, practici astrologice, un panteism deghizat şi o morală deformată cuprinsă de egoism, pasivitate şi indiferenţă.


Şi mai grav, deşi pentru unii ispititoare, iar pentru alţii motiv de a combate “teologia”, teozofia este o încercare nereuşită de a împăca ştiinţa, filozofia şi religia într-un sistem “sigur, adevărat şi etern”; ori aceasta împăcare trebuie făcută, spun teozofii, în “lumina” învăţăturii Nirvanei cu scopul înfrăţirii universale a oamenilor. 

              Aşa cum am spus la început teozofia a pătruns în cercuri aristocrate, lipsite de griji, străine de muncă, în cercuri de scriitori şi poeţi căutători de fantezie, inspiraţie şi senzaţional. Astăzi societăţile teozofice s-au “democratizat” şi au renunţat la unele concepţii. Şi cum pacea şi liniştea popoarelor este astăzi o necesitate vitală ca şi hrana, apa şi aerul, grupările teozofice caută împăcarea între membrii lor şi “înfrăţirea” universală.

Într-o vreme adepţii acestei secte dispăruseră din ţara noastră dar după Decembrie 1989 ei au reapărut în România bine structuraţi prin poeţi şi scriitori materialişti, înainte ”victime” dar după 1989 mari specialişti în probleme teologice şi de artă creştină.

“Principiile teozofice” în Statutele şi Actul constructiv al Societăţii teozofice din România pag. 13 .Buc. 1926; Em. Vasilescu: ”Religie, superstiţie, ocultism, spiritism şi teozofie în “ST” I (1949).

SPIRITIŞTII (P. I. David)

Mişcarea sau practica spiritistă este una dintre cele mai frământate probleme de ordin religios în societatea contemporană. Deşi veche, îndeletnicirea spiritistă este desigur cea mai răspândita şi mai primejdioasa dintre doctrinele şi practicile oculte din zilele noastre.


Adepţii acestei secte susţin că, prin anumite experienţe pot comunica cu spiritele celor morţi. Ca şi teozofii sunt o sectă filozofică religioasa misică. Referitor la apariţie putem spune, ca spiritismul are doua etape de apariţie:


Etapa I – practicile popoarelor vechi păgâne;


Etapa II –spiritismul modern.


Spiritismul a fost cunoscut încă din primele veacuri creştine începând de la Simon Magul şi de la vrăjitorul Elima. Acesta practica specula durerea firească a celor ce şi-au pierdut rude apropiate: copii, frate, soră şi le promite o legătura mult mai strânsă pretinzând că îi poate face să aibă convorbiri cu cei morţi şi chiar atingeri directe în aşa numitele ”şedinţe spiritiste”.


Spiritismul modern îşi are originea în America de Nord unde în anul 1846 în casa cetăţeanului Weckmann din oraşul Hydesville unde a început să audă lovituri suspecte în perete. Pentru că era superstiţios Weckmann se mută, iar casa lui o cumpără familia Fox care avea trei fete. În martie 1848 auzind aceleaşi zgomote ciudate, cele 2 fete mai mari ale familiei Fox, Caterina şi Margareta răspund acestor semne suspecte din perete şi ca prin minune primesc răspuns. Stabilesc acum un cod şi astfel încep să discute cu aşa zisul spirit al lui Carol Reyn, fost locatar al aceleiaşi locuinţe care a fost asasinat în urma cu 5 ani, iar trupul lui a fost îngropat în pivniţă.


Spiritul prin lovituri repetate în perete le spunea vârsta şi răspundea la unele întrebări puse de cele două fete.


Anul 1848 este anul de propagandă a tuturor sectelor în America şi deci spiritismul putea şi el să se desfăşoare. Propaganda spiritistă a început prin doi foşti adventişti: A. I. Danis şi Hippolyte de Nisard Rivail. Acum încep să apară primele alfabete spiritiste şi primii ”mediumi”. În America şi în primele oraşe ale Europei, la marile facultăţi încep să apară primele catedre de spiritism.


Mari personalităţi ale lumii intelectuale ca: William Crookes, Camille Flammarian, Victor Hugo, Cesar Lambroaz, cad victime acestei vechi practici oculte apărute şi în lumea modernă.


În România spiritismul pătrunde la începutul secolului XX, făcându-şi primii adepţi printre oameni de cultura B. P. Haşdeu, dr. Istrati, etc. Haşdeu scrie în acest scop cartea ”Sic Cogito”, care va deveni catehismul spiritiştilor explicând şi expunând toate şedinţele de spiritism pe care Haşdeu le tine la Sinaia şi Bucureşti cu unii dintre cei mai buni ”membrii” ai săi.


La noi în ţară spiritismul se constituie ca organizaţie abia în 1931 având ca mijloace de propagandă revistele: ”Astralis” şi “ Revista spiritistă”. Spiritiştii posedă o doctrina foarte îndepărtata de cea creştină cu toate ca ei susţin că sunt creştini.


Iată câteva din punctele esenţiale ale doctrinei spiritiste:

- Dumnezeu este spirit complet dar mărginit.

- există un Dumnezeu Suprem-Tatăl, un Dumnezeu Solar-Fiul şi un Dumnezeu Planetar- Duhul Sfânt.

- Dumnezeu este numai arhitectul lumii nu şi creatorul ei. El a creat o materie vie ”eternul” din care au fost făcute mai apoi toate câte există în lume.

- Dumnezeu se arată indirect în materie, fiind supus durerilor creaţiei.

- Iisus Hristos este Dumnezeu solar sau un om superior, neobişnuit. El nu a adus mântuirea şi fiecare om trebuie să-şi ispăşească singur păcatele.

- mul este supus legii talionului.

 - adevărul se revelează prin spirite “medium”.

- mântuirea se primeşte prin evoluţie şi reîncarnare, nu prin Sfintele Taine.

- fiinţa omului este compusă din: trup, spirit, peri-spirit 

- spiritele care păstrează corpul pot comunica cu cei de pe pământ şi pot influenţa viaţa lor.

- cultul constă în chemarea strămoşilor şi este precedat de rugăciune.


În România spiritismul nu a avut prea mulţi adepţi, dar totuşi a luat o oarecare amploare. De o actualitate  a spiritismului în România nu se poate vorbi pe scară largă.


Se cunoaşte totuşi cazul lui  B. P. Haşdeu care a încercat spiritismul după moartea fiicei sale Iulia.


Atitudinea Bisericii Ortodoxe faţă de spiritism nu poate fi decât aceea a unei totale condamnări, a unei interziceri absolute de a se practica.


Deoarece spiritismul influenţează persoane care au suferit pierderea vreunei fiinţe iubite: şotia, copilul, mama, etc. trebuie ca slujitorii sfintelor noastre Biserici din localităţile în care este bănuiala că există practicanţi spiritişti să lămurească pe credincioşi şi să dea asistenţă creştină specială acelora dintre ei care au suferit pierderi grele în familie.


Combaterea spiritismului şi a ocultismului în general reprezintă o operă de însănătoşire morală mult folositoare deoarece unii oameni care şi-au pierdut busola sufletească îşi mai chinuiesc încă trupul şi-şi consumă energia în camerele obscure ale şedinţelor spiritiste, pot fi redaţi vieţii active, liniştiţi şi întrămaţi sufleteşte.


F. Buriceanu “Misterele sufletului omenesc” - Bucureşti 1934: G. Gologan” Spiritismul şi minunile Mântuitorului” - Bucureşti 1939: Anca Manolache “Cunoaşterea ocultă - fabricarea cunoaşterii adevărului”. “ST” 1953 p. 174-188.

SECTE AUTOHTONE

TUDORIŞTII (P. I. David)

Această sectă apare în ţara noastră la începutul secolului XX sub influenţa protestantă. Marea proprietăreasa de pământ, Raluca Calimachi fusese plecată în Anglia pentru a învăţa “Disciplinele frumoase” şi pentru a primi o educaţie aleasă. 


Reîntoarsă din Anglia unde primise o învăţătură şi o educaţie protestantă, Raluca Calimachi încearcă să propovăduiască aceasta învăţătură şi în România. Prima victimă este licenţiatul în teologie Dumitru Cornilescu.


In 1916  Cornilescu se călugăreşte şi este hirotonisit ierodiacon în eparhia Huşilor. La insistenţele Ralucăi trece la moşia acesteia din  Stănceşti judeţul Botoşani unde se dedica studiului protestant. La Stănceşti, Cornilescu traduce Sfânta Scriptura şi se perfecţionează în propaganda religioasa cu nuanţe protestante. De la Stănceşti vine la Bucureşti la preotul Tudor Popescu care activa la Biserica “Sfântul Ştefan “ sau “Cuibul de barză “.  Pe Tudor Popescu îl cunoscuse în perioada cât a fost cântăreţ la această Biserică.


Sub influenţa lui Cornilescu şi sub presiunile Ralucăi Calimachi preotul Tudor Popescu introduce în predicile sale idei protestante care mai târziu îl vor determina să se declare contra cultului sfinţilor. Tot în acest timp Tudor Popescu ţinea în fiecare seară de marţi, adunări cu caracter sectar la Cuibul de bază. El, împreună cu Dumitru Cornilescu scot o revistă de propagandă: ”Noua revistă Bisericească şi Adevărul creştin”, prin care încearcă să facă publice noile învăţături rătăcitoare.


La început  Biserica Ortodoxa a fost indulgenta cu cei doi, dar apoi Sfântul Sinod al B. O. R. îi excomunica şi îi cateriseşte prin şedinţa nr. 152 din 2.04.1954.       


După excomunicare Cornilescu pleacă din ţară iar Tudor Popescu  se afiliază pe lângă preotul anglican Adeney, şeful şcolii anglicane din Bucureşti, unde îşi continuă activitatea şi propaganda. Acum el nu mai este de acord cu Botezul, despre care spune că nu este o taină; referitor la mântuire  afirma ca omul trebuie să se hotărască singur a ieşi din starea de păcat şi despre cultul morţilor spunea că nu îşi mai are rostul.


Sprijinit material de Raluca Calimachi, Tudor Popescu cumpără o clădire în strada Carol Davilla unde întemeiază secta şi ţine şedinţe cu caracter sectar. Iată pe scurt învăţătura impusa de el:

- mântuirea se dobândeşte numai prin credinţă nu şi fapte bune.

- Hristos ne-a izbăvit de păcate prin învăţătura Sa.

- prin credinţă ne împărtăşim cu Duhul Sfânt

- mântuirea are efect asupra trecutului, prezentului şi viitorului.

- nu există taine ca mijloc de mântuire.

- botezul aplicat copiilor este o simpla ceremonie.

- cultul sfinţilor este interzis.

- cel mort este dus la moarte în cântece duhovniceşti.

- rugăciunile pentru morţi sunt interzise.

- otezul poate fi administrat la oricine.


În anul 1926 tudoriştii depun o mărturie de credinţă la Ministerul Cultelor prin care cer libertatea cultului lor.


Prin adresa nr. 1125/1927 Ministerul Cultelor le eliberează o autorizaţie, dar numai pentru  Conferinţe religioase.


De la Bucureşti mişcarea tudoristă s-a răspândit în Câmpulung Muscel, Ploieşti, Bârlad şi Iaşi.


La Iaşi, tudoriştii încearcă să se unească cu evangheliştii, dar nu reuşesc.


Acelaşi lucru îl încearcă şi cu celelalte secte fără prea mare rezultat.


După moartea lui Tudor Popescu secta începe să dispară, unii adepţi se reîntorc la Biserica Ortodoxă, iar alţii, foarte puţini trec la sectele neoprotestante.


Astăzi tudoriştii au dispărut.    
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� Sabelie. Cel mai de seamă reprezentant al antitrinitarismului modalist, numit şi sabelianism. Ştirile cu privire la persoana şi învăţătura lui nu sunt clare. Se crede că el era preot, originar din Cirenaica (Pentapolis, în Libia, Egipt), deşi nu este dovedit. Fiind cunoscut şi la Roma, nu se ştie dacă s-a dus din Libia la Roma, sau de la Roma în Libia. Ipolit l-a cunoscut la Roma, în timpul episcopiilor Zefiriu şi Calist, deci la începutul sec. III. I. B. U. vol. I, (Man. pt. Fac. de Teol. Ox., Buc. 1987, p. 206.). Excomunicat de episcopii Romei, sus menţionaţi, fuge în Egipt(?). Sabelianismul renaşte în protestantism, socianism şi în panteismul lui Schleiermacher şi Schelling (n. a.).


� Sfântul Vasile cel Mare, Epistole,  52, P. S. B. vol. 12, trad. pr. prof. dr. T. Bodogae, Buc. 1988, p. 218.


� Idem, Epistola 210, p. 434. 


� Sfântul Atanasie cel Mare, Epistola III către Serapion, P. S. B. vol. 16, trad. pr. prof. dr. D. Stăniloae, Buc. 1988, p. 91.
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