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CUVÂNT    ÎNAINTE
După Apologetică, iese de sub tipar, cu voia lui Dumnezeu şi cu binecuvântarea Prea Sfinţitului Eftimie, Episcopul Romanului şi Huşilor, a doua carte a marelui nostru profesor de Teologie, pedagog şi autor al celor mai bune manuale de religie, Mitropolitul Moldovei, Irineu Mihălcescu (+1948), lucrare intitulată Dogmele Bisericii Creştine Ortodoxe.
Apărută în mai multe ediţii, ca manual de dogmatică pentru toate liceele şi şcolile secundare din ţară, cartea s-a bucurat de apreciere generală, fiind folosită în toate şcolile, cât şi în Seminarele Teologice.
Reevaluând integral opera teologică a marelui ierarh, la fel de actuală şi utilă tineretului şi generaţiilor de astăzi, tipărim această lucrare într-o ediţie nouă, respectând întru totul textul autorului, ca să fie la îndemâna tuturor, şi, în deosebi, a elevilor şi studenţilor dornici din ce în ce mai mult să citească literatură duhovnicească şi să cunoască învăţătura de credinţă a Bisericii Ortodoxe.
Prezentată într-o formă concisă, clară şi bine argumen​tată, pe înţelesul tuturor, lucrarea de faţă umple un mare gol în învăţământul nostru religios şi dă posibilitate credin​cioşilor de toate vârstele să cunoască mai profund dogmele dreptei credinţe. Apoi ne ajută să trăim mai aproape de Dumnezeu, să preţuim mai mult cultul nostru ortodox şi să apărăm cu tărie tezaurul dogmatic şi moral al Ortodoxiei din toate timpurile.
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Acum, când trăim un moment de adevărată reînviere duhovnicească în ţara noastră şi când, pe de altă parte, grupările eterodoxe de toate nuanţele atacă cu atâta furie Biserica Or​todoxă, această lucrare este o adevărată binecuvântare pentru toţi, căci ne descoperă învăţătura de credinţă ortodoxă şi ne fereşte de sincretismul neoprotestant şi sectar.
Cu speranţa că această carte îşi va atinge pe deplin scopul propus, o recomandăm cu încredere tuturor fiilor Bisericii noastre Ortodoxe.
Arhimandrit Ioanichie Bălan Sfânta Mănăstire Sihăstria
Adormirea Maicii Domnului 15 august, 1994

1. NOŢIUNI DESPRE RELIGIE, ÎN GENERAL
DESPRE RELIGIA CREŞTINĂ, ÎN SPECIAL
ORIGINEA, CUPRINSUL ŞI ROADELE EI
1.
Religia, în general, este legătura conştientă şi liberă a
omului cu Dumnezeu. Această legătură se manifestă prin cunoaşterea şi adorarea lui Dumnezeu, care sunt cele două momente esenţiale ale religiei. De aceea religia a fost definită şi ca modus cognoscendi et colendi Deum.
Cunoaşterea lui Dumnezeu este partea teoretică a religiei şi este cuprinsă în doctrina sau învăţătura religioasă. Adorarea este partea practică şi constă din viaţa morală şi acte de cult. Doctrină, morală şi cult sunt doar cele trei părţi constitutive ale religiei şi stau între ele în legătură indisolubilă.
2.
Din definirea religiei, ca legătură conştientă şi liberă a
omului cu Dumnezeu, decurge că nu orice idee despre
Dumnezeu şi om este compatibilă cu noţiunea de religie.
Pentru ca omul să poată sta în legătură cu Dumnezeu, se cere
ca Dumnezeu să fie înţeles ca o fiinţă mai presus de lume,
spirituală şi personală. Religia sau sistemul de cugetare, în
care Dumnezeu nu are nici una din aceste însuşiri, e falsă şi
nu merită numele de religie.
Astfel, dacă Dumnezeu nu este mai presus de fire, avem în faţă fetişismul sau idolatria; dacă nu este fiinţă spirituală, avem materialismul, iar dacă nu este fiinţă personală, cădem în panteism. Dumnezeul presupus de religie, trebuie apoi să
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intre El în legătură cu noi, să ne lumineze mintea şi să ne sporească puterile, ca să-L cunoaştem; să ne vină în ajutor la nevoie şi să ne descopere voia sfântă a Sa, ca să ştim ce trebuie să facem, pentru a-i fi plăcuţi şi a întreţine vie legătura dintre EL şi noi.
Dacă Dumnezeu nu ni s-ar face cunoscut, noi nu L-am putea cunoaşte niciodată numai prin propriile puteri ale sufletului nostru, iar dacă n-ar asculta rugăciunile noastre şi n-ar avea nici un amestec în mersul lumii, ci ar sta deoparte nepăsător, atunci n-ar avea dragoste faţă de făptura Sa şi nu ar fi Dumnezeu adevărat.
3. Religia se prezintă sub două forme sau aspecte diferite: internă şi externă. Sub aspectul intern, religia este o stare sufletească a omului, stare care, ca orice act psihic, nu se poate defini, dar pe care o exprimăm prin cuvintele: religiozitate, pietate, credinţă, adorare, etc. Sub aspectul ex-tern, religia este o sumă de acte şi atitudini, morale, rituri, ceremonii, practici, etc. Sub primul aspect, religia se mai numeşte şi subiectivă; sub cel de al doilea, obiectivă. Ambele stau între ele în cea mai strânsă legătură, ca efectul şi cauza, ca sufletul şi trupul, ca miezul şi învelişul unui fruct etc. Numai amândouă la un loc formează religia deplină.
Când religia internă sau subiectivă se dezvoltă în detrimentul celei externe sau obiective, atunci ia naştere misticismul bolnav ; iar când se dezvoltă sau se cultivă cea obiectivă în paguba celei subiective, atunci se ajunge la ritualism sau formalism sec. Religia sănătoasă constă dar, din cultivarea şi dezvoltarea ei armonioasă sub ambele aspecte. La închegarea ei în suflet şi exprimarea în afară ia parte întreaga fiinţă a omului: mintea aduce lumină, prin cunoaşterea adevărurilor religioase; voinţa adaugă tărie şi dă putere, prin îndeplinirea prescriptelor morale; sentimentul aduce căldură, prin dezvoltarea plăcerii ce naşte în suflet

conştiinţa luminată a cunoaşterii şi atârnării omului de Dumnezeu, a adorării Sale, a împlinirii voii Sale etc, iar trupul împlineşte actele de cult şi toate practicile externe.
4. Fiind sădită în însăşi fiinţa omului, religia este nedez​
lipită de firea Iui. Oricând şi oriunde s-au aflat şi se vor afla
oameni, se află şi religia. Din cele mai îndepărtate vremuri
preistorice şi până la sfârşitul veacurilor, de la Polul Nord
până la Polul Sud, pretutindeni întâlnim religia. Ea este deci
generală atât din punct de vedere istoric, cât şi geografic.
5. La diferite popoare şi în diferite timpuri, religia a luat
forme diferite în manifestarea sa în afară sau ca religie obiec​
tivă, ceea ce arată că şi religia subiectivă, sau ceea ce simte
omul religios în inima sa, diferă foarte adesea de la popor la
popor şi chiar de la om la om. Oricât de multe şi variate sunt
aceste forme, ele se pot reduce la trei grupe sau categorii de
religii: monoteism, dualism şi politeism.
Monoteiste se numesc acele religii în care se adoră un singur Dumnezeu. Aşa a fost religia dată de Dumnezeu celor dintâi oameni şi sunt azi religiile creştină, mozaică şi mahomedană.
Dualiste se numesc acele religii în care se adoră numai două divinităţi Aşa a fost religia dată vechilor iranieni de către Zoroastru, în care se adorau două principii: Ahuramaz-da sau Ormuz, principiul binelui, şi Angromainius sau Ah-riman, principiul răului.
Politeiste se numesc religiile în care se adoră mai multe zeităţi. Cele mai multe religii din vremurile vechi au fost politeiste, ca si ale triburilor sălbatice de azi. Religiile cuprinse în această grupă se deosebesc mult unele de altele. Astfel, la unele din ele, divinităţile sunt înfăţişate prin tot felul de obiecte naturale sau artificiale, precum: lemne, pietre, coji de scoici, pene, un baston, un cuţit, o păpuşă ele. Astfel sunt religiile popoarelor inculte din centrul şi sudul Africii, din insulele Australiei, din nordul Asiei şi din pădurile
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Americii Centrale şi de Sud. Ele se numesc religii fetişiste, după numele ce-l poartă înfăţişările divinităţilor, fetis. Alte religii socotesc ca divinităţi soarele, luna, stelele, cerul, apa, munţii, pământul, marea, izvoarele, animalele, etc. pe care le înfăţişează în chip de om sau animal. Aşa au fost religiile ceîor mai multe popoare din vechime, ca: indienii, asiro-babilonienii, arabii, fenicienii, egiptenii, grecii, romanii, galii, germanii, slavii, etc. Aceste religii se numesc naturaliste. După cum în aceste religii predomină mai mult divinităţile soarelui sau ale stelelor, ori ale pământului etc, ele se împart în solare, siderale sau ctonice. Iar dacă zeii erau înfăţişaţi sub formă de om sau de animal, aceste religii se împart în antropomorfe sau zoomorfe, etc.
6. Religia creştină este împlinirea făgăduinţei lui Dumnezeu de a trimite lumii pe Răscumpărătorul aşteptat de patriarhi şi de Evrei. Iisus Hristos este acel Răscum​părător. El a arătat oamenilor, cu cuvântul şi cu fapta, calea ce duce la mântuire şi fericire şi a pecetluit învăţătura Sa prin moartea pe Cruce, prin care a nimicit păcatul strămoşesc şi a împăcat pe om cu Dumnezeu.
Singură religia creştină este perfectă şi cu adevărat divină. Aceasta demonstrează originea, cuprinsul şi roadele sale.
Originea religiei creştine este dumnezeiască, pentru că este dată lumii de însuşi Dumnezeu-Fiul, de Domnul şi Mântuitorul nostru Iisus Hristos, pe când celelalte religii au fost dale de oameni. Aceasta se dovedeşte prin minuni, dintre care cea mai de seamă a fost învierea din morţi a Mântuitorului, şi prin profeţii, dintre care, cele care le-a venit timpul să se îndeplinescă până acum, sunt distrugerea Ierusalimului de romani şi răspândirea creştinismulu, ca religie şi civilizaţie, în toată lumea.

învăţătura religiei creştine este cu mult mai presus decât a tuturor celorlalte religii, pentru că ea are cea mai înaltă, mai curată şi mai spirituală învăţătură religioasă şi morală, adică despre Dumnezeu şi despre datoriile omului către Dum​nezeu, către sine însuşi şi către aproapele său. Astfel, ea învaţă că Dumnezeu este spirit pur şi că omul trebuie să-L adore în chip spiritual; că toţi oamenii sunt fii ai lui Dum​nezeu şi, prin urmare, fraţi şi deopotrivă unii cu alţii; că omul este dator să iubească pe Dumnezeu mai mult decât orice, iar pe semenii săi ca pe sine însuşi etc.
în sfârşit, roadele aduse de religia creştină sunt cu totul diferite de cele aduse de celelalte religii. Prin ea s-a luminat mintea oamenilor şi s-au îndreptat moravurile rele ale popoarelor păgâne. Mulţumită ei, sclavia s-a desfiinţat, demnitatea femeii s-a ridicat, o mulţime de vicii, care erau socotite ca virtuţi, au încetat, egalitatea şi frăţia tuturor oamenilor s-a întronat etc, aşa că faţa lumii s-a schimbat pretutindeni unde a pătruns creştinismul. Popoarele care au îmbrăţişat religia creştină au ajuns la o civilizaţie înfloritoare şi au temelie sigură pentru că sunt călăuzite de farul ceresc al Evangheliei lui Hristos.
2. REVELAŢIA DUMNEZEIASCĂ DEOSEBIREA DINTRE DOGME ŞI CANOANE
EREZIE ŞI SCHISMĂ
1. Revelaţia sau descoperirea în general lat. (revelatio) este dezvelirea sau cunoaşterea a ceva ascuns. Revelaţia dumnezeiască, este actul prin care Dumnezeu se face cunoscut pe Sine, fiinţa Sa, voia Sa, planurile Sale, creaturii raţionale. Fiindcă Dumnezeu este fiinţa absolut spirituală şi
10
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care, deci, nu cade sub simţuri, omul n-ar fi putut ajunge niciodată să-L cunoască, dacă Dumnezeu n-ar fi binevoit să se descopere, să se facă cunoscut omului.
în două feluri S-a descoperit Dumnezeu omului: pe cale naturală şi pe cale supranaturală. De aceea şi revelaţia este naturală şi supranaturală.
Revelaţia naturală este cea făcută în natură şi care poate fi cunoscută cu ajutorul minţii. Din observarea naturii înconjurătoare, a sufletului omenesc şi a desfăşurării eveni​mentelor istorice în lume, putem deduce o serie de adevăruri privitoare la Dumnezeu şi la raportul Său cu lumea şi cu omul. Astfel, din ordinea şi regularitatea ce domnesc în lume dedu​cem, că trebuie să fie o Fiiniă preaînţeleaptă, atotputernică şi bună, Care a făcut lumea şi îngrijeşte de ea. Cerurile spun slava lui Dumnezeu şi facerea mâinilor Lui o vesteşte tăria, zice Psalmistul (Ps.18,1), iar Sfântul Apostol Pavel scrie Romanilor: Cele nevăzute ale lui Dumnezeu de la facerea lumii, din creaturi înţelegându-se se văd, adică veşnica Lui putere şi dumnezeire (Rom.1,20).
Revelaţia supranaturală, numită şi pozitivă, este aceea în care Dumnezeu se face cunoscut prin mijloace ce sunt mai presus de fire şi care nu poate fi primită şi înţeleasă decât prin credinţă. Ea cuprinde deci adevăruri la a căror cunoaştere n-am putea ajunge numai prin puterile minţii şi multe din ele rămân neînţelese pe deplin şi după ce se descoperă.
Dacă o asemenea revelaţie se face prin semne minunate, perceptibile simţurilor, se numeşte externă. Iar dacă se adresează de-a dreptul sufletului, împărtăşindu-i idei, simţăminte sau îndemnuri la care n-ar fi ajuns de sine, ori luminându-1, ca să pătrundă înţelesul unor lucruri neînţelese de el mai înainte, atunci se numeşte internă, sau inspiraţie ori insuflare dumnezeiască.

2. Contra posibilităţii revelaţiei dumnezeieşti, sub orice formă, nu stă nimic, pentru că noţiunea de revelaţie nu contrazice în nici un fel nici pe Dumnezeu, autorul ei, nici pe om, primitorul ei, şi nici adevărurile descoperite.
Dumnezeu, ca fiinţă personală, absolută, atotştiutoare şi atotputernică, care a creat lumea şi a pus omului un scop înalt, poate împărtăşi acestuia adevăruri care să-l ajute la atingerea mai repede şi mai sigur a scopului său. După cum orice om poate comunica altuia cugetările, sentimentele, hotărârile sale, după cum cel învăţat poate instrui pe cel neştiutor, tot astfel, şi cu mult mai mult, poate face Dumnezeu aceasta cu creatura Sa raţională. Ar fi mai mult decât absurd a tăgădui lui Dumnezeu această posibilitate pe care n-o putem tăgădui celui din urmă om.
Omul de asemenea, putând să împărtăşească altora şi să primească, când i se împărtăşesc de alţii, ideile sentimentale, efectele sale, poate primi asemenea împărtăşire şi de la Fiinţa supremă. Nu se poate zice că prin revelaţie s-ar mărgini ori jigni libertatea de cugetare sau de acţiune a omului, ori că s-ar atinge demnitatea lui, pentru că din cunoştinţele împărtăşite lui, prin revelaţie, omul învaţă ce trebuie să creadă şi ce să facă, prin urmare cum să-şi întrebuinţeze mai bine libertatea pentru a atinge mai sigur ţinta existenţei sale.
In sfârşit, adevărurile revelate nu pot fi o piedică împotriva revelaţiei, pentru că Dumnezeu împărtăşeşte omului adevăruri absolut necesare pentru mântuirea lui, iar împărtăşirea o face în aşa fel încât omul să poată primi prin credinţă şi înţelege din ele atât cât îi este de trebuinţă pentru mântuire. Apoi, Dumnezeu nu se descoperă omului cum este în fiinţa Sa, nici nu-i împărtăşeşte adevăruri care n-ar putea fi spre folosul lui sufletesc, ci numai atât cât şi ceea ce este absolut folositor pentru mântuire, potrivit gradului priceperii sale în materie de religie. Aceasta o spune Sfântul Apostol

—
1—
Pavel: In multe părţi şi în multe chipuri de demult grăind Dumnezeu păriniilor prin prooroci, în zilele acestea mai de pe urmă a grăit nouă prin Fiul (Evr. ,1,1).
3. Din posibilitatea sau realitatea revelaţiei rezultă necesitatea ei, pentru că Dumnezeu nu face nimic de prisos, sau care să nu corespundă unei trebuinţe strict necesare.
Revelaţia supranaturală, adică revelaţia în înţelesul strâns al cuvântului, a fost necesară pentru om atât ca o continuare a celei naturale, ca să deschidă sfere mai înalte şi mai largi ochilor sufletului său, cât şi ca premergătoare a revelaţiei naturale, fiindcă fără ajutorul ei, omul n-ar fi putut ajunge la nici un fel de religie.
Viaţa omului are ca scop supranatural, preamărirea lui Dumnezeu, prin cunoaşterea şi iubirea Sa, scop care este cu mult mai presus de puterile omului. Pentru cunoaşterea şi, mai ales, pentru atingerea acestui scop, omul are absolută nevoie de ajutorul descoperirii dumnezeieşti. In starea sa originală, înainte de a pierde harul dumnezeiesc, el ar fi putut atinge acest scop, dar în starea de cădere şi de slăbiciune, în care 1-a aruncat păcatul, îi este absolut imposibil. Pentru aceasta are nevoie de ajutorul dumnezeiesc, care i se comunică în parte prin revelaţie.
Tot din cauza slăbirii pricinuite de păcat, omul nu-şi poate atinge pe deplin, numai prin propriile sale puteri, nici măcar scopul natural al existenţei sale şi să ducă o viaţă religios-morală demnă de el, ca o creatură aleasă a lui Dumnezeu. Şi pentru aceasta este nevoie de ajutorul revelaţiei.
Istoria ilustrează pe deplin acest adevăr. Ea ne arată că nici una din religiile păgâne sau naturale n-a putut să se ridice la adevărata idee de Dumnezeu, de religie şi de moralitate. Istoria acestor religii este istoria rătăcirilor sufletului omenesc în general. Numai în lumina revelaţiei depline a Creştinismului se poate vedea în totul cât de mari şi grozave
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au ljost acele rătăciri, cu toate sforţările sincere şi încordate ale celor mai buni dintre păgâni de a afla adevărul. Cu drept cuvânt s-a zis că omenirea păgână s-a ridicat, în materie de religiip, numai până la formarea întrebării puse de Pilat Mântuitorului: Ce este adevărul? Dar răspunsul, adevăratul răspuns, nu 1-a dat decât Cel Care a zis despre sine: Eu sunt calea, adevărul şi viaţa.
Această tristă stare de lucruri, pe care o vedem în păgânism, au recunoscut-o şi unii dintre înţelepţii sau filosofii păgâni. Nemulţumiţi cu ideile josnice şi potrivnice pe care diferitele religii le aveau despre dumnezeire şi cu morala lor materialistă, aceştia şi-au muncit mintea, au făcut cercetări întinse, au gândit profund, dar rezultatul a fost recunoaşterea zădărniciei eforturilor lor, mărturisită cu amărăciune de Socrale: Ştiu că nu ştiu nimic, sau deznădejdea fără margini a pesimiştilor, sau, în fine, mulţumirea cu frânturile ori licăririle de adevăr care se găseau în vreo şcoală sau sistem filosofic.
Chiar după strălucirea în lume a adevărului deplin, adus de Mântuitorul, raţiunea care n-a voit să se adape din acest adevăr, ci a închis ochii în faţa lumii şi a mers pe căile ei aparte, n-a putut scăpa de rătăcire. Istoria filosofici ne dovedeşte aceasta cu prisosinţă: deismul, panteismul, agnos​ticismul, solipsismul, pesimismul, pragmatismul etc, sunt produsele raţiunii lipsite de lumina revelaţiei pozitive.
4. Adevărurile revelate şi privitoare la credinţă se numesc dogme. Adevărurile stabilite de părinţii bisericeşti şi care privesc viaţa creştină se numesc canoane. Dogmele nu se pot schimba de nimeni şi niciodată, pe când canoanele pot fi schimbate, dar numai de un sinod ecumenic.
Abaterea de la dogme se cheamă erezie, iar abaterea de la canoane se numeşte schismă.
14
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3. SFÂNTA  SCRIPTURĂ
Revelaţia dumnezeiască supranaturală sau pozitivă este cuprinsă in Sfânta Scriptură şi în Sfânta Tradiţie, care, din această cauză, se numesc izvoare ale revelaţiei.
Sfânta Scriptură este cartea care cuprinde toate scrierile alcătuite de prooroci şi de apostoli sub in​spiraţia Sfântului Duh.
Ea istoriseşte cum S-a descoperit, adică cum S-a făcut cunoscut Dumnezeu omului, cum şi-a ales El un popor, căruia i-a descoperit voia Sa, prin prooroci, şi cum, în cele din urmă, a arătat lumii întregi, prin Iisus Hristos, Fiul Său, calea ce duce la El.
Cuprinsul Sfintei Scripturi este dar istoric. Ea desfăşoară înaintea ochilor noştri ceea ce a făcut Dumnezeu pentru mântuirea lumii. Ea nu este o carte de ştiinţă omenească, nici de istorie, sau de astronomie, ori de ştiinţe naturale sau de altceva. Ideile ştiinţifice pe care le găsim în ea, sunt ale timpului şi locului în care au trăit autorii care au compus scrierile din care constă ea. Cuprinsul ei special este mai presus de loc şi de timp, căci ea începe cu descrierea facerii lumii şi ne învaţă că tot ce există, a fost făcut de Dumnezeu, şi sfârşeşte cu o măreaţă expunere a sfârşitului lumii acesteia trecătoare şi începutul celei veşnice.
Sfânta Scriptură se mai cheamă şi Biblie (nume grecesc, care înseamnă carte), şi se împarte în două părţi: în Vechiul Testament şi în Noul Testament.
Vechiul Testament cuprinde scrierile compuse înainte, iar Noul Testament pe cele scrise după venirea Mântuitorului Hristos. Autorii celor dintâi sunt în cea mai mare parte profeţii, iar ai celor din urmă, apostolii.

punctul central al Vechiului Testament îl formează legătura încheiată de Dumnezeu cu poporul israelit sau Legeli dată pe Muntele Sinai, din care cauză Vechiul Testa​ment \c numeşte şi Legea Veche. Punctul central al Noului Testan\ent stă în legătură cu Legea Nouă încheiată de Dum​nezeu du întreaga omenire pe vârful Golgota, prin răstignirea Fiului său. De aceea, Noul Testament se mai numeşte şi Legea Nouă sau Legea Harului. Legătura între Vechiul şi Noul Testament o fac proorocii, care au prezis venirea Mântuitorului.
Numărul scrierilor care compun Vechiul Testament variază, după felul cum se numără, între 22 şi 25, iar al celor din Noul Testament este de 27. Şi unele şi altele se împart în scrieri istorice, didactice şi profetice.
Scrierile istorice ale Vechiului Testament expun istoria poporului evreu de la facerea lumii până după captivitatea babilonică şi sunt: Cele cinci cărţi ale lui Moise sau Pen​tateuhul, Isus Navi, Judecătorii, Rut, Samuel, Regii, Croni​cile, Esdra, Neemia, Ester şi Macabei.
Scrierile didactice cuprind poezii religioase, istorioare morale, sfaturi înţelepte, etc. şi sunt: Psalmii, Iov, Prover​bele, Eclesiastul, Cântarea Cântărilor, înţelepciunea lui Solomon şi a lui Isus Sirah. Scrierile profetice cuprind cuvintele proorocilor mari: Isaia, leremia, lezechiel şi Daniii şi ale celor mici: Osea, Ioil, Amos, Avdie, lona, Naum, Avacum, Sofonie, Agheu, Zaharia, Maleahi.
Scrierile istorice ale Noului Testament sunt Evangheliile după Matei, Marcu, Luca şi Ioan, care istorisesc despre viaţa şi învăţătura Mântuitorului şi Faptele Apostolilor, care expun mersul propovăduirii Evangheliei de către Sfinţii Apostoli.
Scrierile didactice sunt cele 14 epistole ale Sfântului Apostol Pavel către Romani, Corinteni 2, Galateni, Efeseni,
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Filipeni, Coloseni, Tesalonicieni 2, Evrei, Timotei 2, STit şi
Filimon, 3 ale sfântului loan, 2 ale lui Petru, 1 a lui lacov
şi 1 a lui Iuda. Profetică este una singură, Apocalipsul,
care tratează despre viitorul Bisericii.
/
Atât Vechiul cât şi Noul Testament au aceeaşi valoare pentru credinţă, fiindcă şi unul şi altul sunt cuvântul lui Dumnezeu. Vechiul Testament este un conducător către Noul Testament, cum îl numeşte Sfântul Apostol P/avel, iar Noul Testament este împlinirea celui Vechi, cum zic părinţii
bisericeşti:M?i>Mm Testamentumin Veterelateţ VetiisinNovo
patet.
\
Sfânta Scriptură se numeşte cuvântul lui Dumnezeu,
pentru că autorii ei au fost inspiraţi de Dumnezeu în ceea ce
au scris.
Cât priveşte inspiraţia Sfintei Scripturi, în Vechiul Testament nu găsim că el este inspirat, dar sfinţii scriitori mărturisesc, că n-au vorbit şi scris decât ceea ce le-a des​coperit Dumnezeu. De aceea, profeţii încep de obicei cuvântările lor cu cuvintele: A§a zice Domnul. Faptul că Mântuitorul citează adesea din Vechiul Testament şi vorbeşte despre Legea Veche ca de ceva dumnezeiesc, constituie dovada absolut sigură că Vechiul Testa​ment este inspirat.
Despre inspiraţia Noului Testament avem mărturii mai numeroase. Evangheliile erau viaţa, învăţătura şi minunile Mântuitorului, Care era El însuşi Dumnezeu şi n-avea nevoie să fie inspirat, iar Sfinţilor Apostoli care le-au scris, Hristos le-a făgăduit, că le va trimite şi le-a trimis pe Sfântul Duh, care îi va învăţa toate. De aceea, Sfântul Apostol Pavel scrie Galatenilor, că Evanghelia, propovăduită de mine nu este omenească, pentru că n-am primit-o sau am învăţat-o de la vreun om, ci, prin descoperire de la Iisus Hristos, iar altădată zice categoric, că toată Scriptura este inspirată.
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Inspiraţia trebuie înţeleasă ca o înrâurire lăuntrică asupra sfinţilor scriitori, ca o luminare supranaturală a minţii lor, de a scria fără greşeală ceea ce le descoperă Dumnezeu. După cum, în vorbirea de toate zilele, când zicem, de exemplu, că un articol de jurnal este inspirat de cineva, nu înţelegem că el ar fi fost dictat cuvânt cu cuvânt, ci numai că ideile au fost împărtăşite scriitorului de altcineva, tot astfel trebuie să înţelegem şi inspiraţia Sfintei Scripturi. Sfântul Duh a pus în sufletul sfinţilor scriitori anumite idei, a trezit anumite senti​mente, pe care aceştia le-au exprimat cum au putut şi cum au crezut mai bine.
Se numesc, însă, inspirate numai scrierile canonice ale Sfintei Scripturi, adică numai acelea care sunt privite şi primite de întreaga Biserică creştină, cuprinzând cuvîntul lui Dumnezeu curat şi neschimbat, nu şi scrierile necanonice.
Cele dintîi sunt normative pentru credinţa şi viaţa creştinului, cele de al doilea sunt instructive şi folositoare de suflet.
DE CITIT. Veşnicia Sfintei Scripturi. Am fost cândva într-un oraş plin de case şi palate de cărămidă, de piatră, de marmoră, construite toate pentru anumite scopuri şi după anumite reguli, bine lucrate, şi întrecându-se una pe alta prin frumuseţe. în mijloc se afla însă o veche colibă sărăcăcioasă, necorespunzătoare nici unui scop omenesc, plină de spărturi, de găuri şi de unghere întunecoase. în ea nici o parte nu se potrivea cu alta. Lipseau scoabe, grinzi, stâlpi; o adevărată minune că se mai putea ţine. Am râs de colibă, rămăşiţa unor vremuri pe jumătate barbare, într-un oraş aşa frumos şi bogat şi am zis: Mâine va fi ţărână. Şi când am venit din nou, peste o sută de ani, ţărână erau toate casele şi palatele din jur, ţărână sau neclădite şi altele erau împrejur pe alt loc, după o regulă nouă şi pentru noi scopuri. Vechea colibă era în mijloc, pe vechiul loc, neschimbată, cu spărturile, cu găurile Şi ungherele ei întunecoase, aceeaşi ca şi acum o sută de ani ca şi cum dintele vremii, care roade toate, s-ar fi rupt în ea. Şi încă odată, peste o sută de ani, şi iarăşi pestealtă sută de ani, era acelaşi lucru; vechea colibă tot aceeaşi, împrejur totul nou. Atunci am zis: puterea lui Dumnezeu o ţine. Şi din case
2  Comanda nr. 573
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şi palate ieşeau bolnavi şi osteniţi şi zăceau pe străzi şi nu se puteau însănătoşi
şi nici un doctor nu le putea ajuta, iar cine intra ta colibă, care însăşi părea
că are nevoie de doctor, se însănătoşea şi se veselea. Atunci am zis: Aici
sălăşluieşte puterea mântuitoare a lui Dumnezeu. Şi când am intratin colibă,
- am văzut pe cineva, care-şi punea mâinile pe bolnavi şi osteniţi,/şi aşa se
vindecau. L-am recunoscut pe Hristos.
'
Vechea colibă nefolositoare pentru scopuri omeneşti, rău construită după regulile omeneşti, cu spărturile, găurile şi ungherele ei întunecoase, cu scoabe, grinzi, stâlpi lipsă, este Sfânta Scriptură, văzută cu mintea omenească. Ce mai este în ea de respectat? Ce n-a fost luat în râs? Cum mai poate ea păstra un Ioc în bogata piaţă a scrierilor frumoase, modern dispuse, pline de limpede înţelepciune omenească, cu fraze bine alcătuite şi documentate? Se poate ea măsura măcar cu vreuna din ele? Şi totuşi, toate scrierile cele mai frumoase şi cele mai înţelepte, care se bazează pe veşnicia învăţăturii lor, trec, fac loc altora, cu altă învăţătură nouă, iar Sfânta Scriptură rămâne şi va trăi bătrînă, şi Duhul lui Hristos, ca Domnul şi păzitorul ei, va însănătoşi întotdeauna pe toţi care vor veni la El bolnavi şi osteniţi, din cauza rătăcirii lor îndelungate în afară de El.
(Gustav Theodor Fechner).
4. SFÂNTA TRADIŢIE
1. Prin Tradiţie, în general, se înţelege, în Biserică, trans​miterea orală de învăţături, obiceiuri, practici, etc, de la o persoană la alta, de Ia un tinîp la altul. După origine, ea poate fi dumnezeiască sau omenească, apostolică sau bisericească, religioasă sau profană, iar după cuprins: dog​matică, morală, istorică, etc.
Prin Sfânta Tradiţie se înţelege totalitatea acelor adevăruri descoperite, care nu se cuprind în Sfânta Scriptură, ci au fost predate Bisericii de Sfinţii Apos​toli prin viu grai şi păstrate de ea neschimbate până astăzi. Pentru că este descoperită de Dumnezeu şi

propqvăduitădeSfinţiiApostoli, ea se mai numeşte şi Tradiţie dumnezeiască sau apostolică.
2. Acceptarea Sfintei Tradiţii ca izvor al revelaţiei rezultă din următoarele:
a) Mântuitorul Hristos nu a propovăduit învăţătura Sa prin scris, ci prin viu grai. El n-a lăsat nimic scris şi n-a poruncit ucenicilor Săi să scrie, ci să înveţe prin viu grai (Matei 28,19). Sfinţii Apostoli au urmat exemplul şi porunca învăţătorului lor şi au cerut urmaşilor lor să facă la fel. Aşa de exemplu, Sfântul Pavel scrie către Timotei: Cele ce ai auzit de la mine piin multe mărturii, încredinţează-le la oameni credincioşi, care vor fi în stare să înveţe şi pe alţii (II Tim.2,2). Dacă unii dintre ei au şi scris, acele scrieri sunt ocazionale şi a avut fiecare un scop anume, dar nu pe acela de a expune întreaga învăţătură a Mântuitorului, fără a omite ceva din ea.
Aceasta o spune despre Evanghelie, Sfântul evanghelist Ioan: Sunt şi alte multe pe care le-a făcut Iisus, care, dacă s-ar fi scris fiecare, mi se pare că nici în lumea aceasta n-ar fi încăput cărţile ce s-ar fi scris (Ioan 21,25).
Tot el scrie în două din epistolele sale, aproape neschim​bat următoarele cuvinte: Multe având a vă scrie, n-am voit a le scrie pe hârtie şi cu cerneală, căci nădăjduiesc a veni la voi şi a grăi gură către gură... (II Ioan 12; III Ioan 13-14).
Din toate acestea rezultă că scrierile sfinte ale Noului Testament nu cuprind în întregime învăţătura Mântuitorului şi că predica orală a Sfinţilor Apostoli a completat scrisul lor. De aceea şi recomandă ei în chip deosebit urmaşilor lor păstrarea cu sfinţenie a celor ce li s-au împărtăşit prin viu grai. Astfel, Sfântul Pavel scrie Corintenilor: Vă laud, fraţilor, că de toate ale mele vă aduceţi aminte şi ţineţi cele ce v-am predat, aşa cum vi le-am încredinţat (I Cor. 11,2). Iar tesalonicenilor le dă sfatul: Drept aceea, fraţilor, staţi şi ţineţi predaniile pe
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care le-aţi învăţat prin cuvântul sau prin epistola noastră (II Tes. 2,15).
b)
Sfinţii Părinţi au învăţat, de asemenea, că Sfânta
Scriptură este izvor al revelaţiei. Din dogmele §i practicile
ţinute de Biserică zice sfântul Vasile cel Mare, pe unele le
avem -din învăţătura scrisă, iar pe altele le-am primii din
tradiţia Apostolilor. Şi unele si altele au aceeaşi putere.
c)
Practica Bisericii de a scufunda de trei ori în apă pe
cei ce se botează, dea unge anumite părţi ale trupului la taina
Mirungerii, de a pune cununii pe capul celor ce se cunună,
de a face semnul Crucii la frunte, umeri şi piept, de a ne
întoarce cu faţa spre Răsărit când ne închinăm, etc, dovedeş​
te, iarăşi, existenţa Sfintei Tradiţii, pentru că în Sfânta Scrip​
tură nu se pomeneşte de ele şi totuşi Biserica le are de la
. începutul ei.
3.
Sfânta Tradiţie s-a fixat de timpuriu şi s-a păstrat
neschimbată până în zilele noastre : în Sfânta Liturghie şi în
cult, în general; în actele martirilor, în simbolurile de
credinţă, în canoanele şi hotărârile Sinoadelor ecumenice şi
locale admise de Biserică, în scrierile Sfinţilor Părinţi şi în
Istoria bisericească.
4.
Pentru a putea deosebi adevărata Tradiţie de tradiţiile
false - cum erau la unii eretici care îşi întemeiaţi ereziile lor
pe pretinse tradiţii apostolice - trebuie să ţinem cont de
următoarele reguli:
a) Tradiţia Sfântă sau apostolică este aceea care nu este
în contradicţie cu tradiţia apostolică sigură şi cu Sfânta
Scriptură;
b) Despre existenţa acestei tradiţii se află mărturii în
Bisericile întemeiate direct de Sfinţii Apostoli şi din timpurile
apostolilor;
c) Tradiţia apostolică s-a păstrat întotdeauna de întreaga
Biserică;

d) Asupra tradiţiei apostolice sunt de acord toţi, sau, cel puţin, cea mai mare parte din părinţii şi scriitorii bisericeşti
vechi.
5. Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie se găsesc în cea
mai strânsă legătură pentru că Sfânta Tradiţie completează şi lămureşte Sfânta Scriptură.
Din acest punct de vedere putem împărţi Sfânta Tradiţie în: completivă şi explicativă. Scriptura şi Tradiţia formează împreună un tot, sunt cele două izvoare ale Revelaţiei Dum​nezeieşti, deopotrivă de necesare şi de preţioase pentru credinţa creştină şi deci, vrednice de aceeaşi cinste.
Protestanţii zic că Sfânta Scriptură este unicul izvor, unica normă şi regulă de credinţă, sau, cu termenul lor favorit unicul principiu formal de credinţă. Sfânta Tradiţie n-are pentru ei nici o valoare dogmatică, doar cel mult istorică. Dacă unii dintre ei admit oarecum Tradiţia explicativă, sunt cu toţii de acord în a respinge Tradiţia completivă. Dar cu privire la Sfânta Scriptură, ei se deosebesc de noi şi de romano-catolici. Noi ortodocşii şi romano-catolicii zicem că Biserica învăţătoare sau autoritatea bisericească este singura în drept să explice Sfânta Scriptură şi numai în spiritul Sfintei Tradiţii, ceea ce înseamnă că Sfânta Scriptură este numai izvor al credinţei, pe când norma sau regula de credinţă este învăţătura Bisericii. Iar protestanţii pretind că orice creştin are dreptul de a explica Sfânta Scriptură şi că ea e şi izvorul, ba încă unic, şi regula de credinţă.
Lipsindu-se astfel de ajutorul şi luminile Sfintei Tradiţii în explicarea Sfintei Scripturi, protestanţii au păreri diferite cu privire la felul în care creştinul poate explica sau înţelege bine Sfânta Scriptură. Astfel, teologii lor mai vechi învăţau că Sfântul Duh luminează mintea şi inima fiecărui creştin, ca sa înţeleagă bine Sfânta Scriptură. Dar faptul că acelaşi pasaj
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scripturistic este înţeles foarte diferit de protestanţi, arată falsitatea acestei păreri. Teologii mai noi învaţă că Sfânta Scriptură este absolut înţeleasă şi că se explică prin ea însăşi, adică un pasaj lămureşte pe altul. Dar neînţelegerea la fel a aceluiaşi text de către toţi, dovedeşte că şi această părere este greşită.
O bună parte dintre teologii protestanţi mai noi recunosc numai raţiunii dreptul de a explica Sfânta Scriptură. Cu luminile ei naturale, înarmată cu critica istorică şi cu critica textelor, raţiunea poate nu numai să explice, ci să şi modifice, să taie, să adauge, cu un cuvânt să răstoarne după plac, textul Sfintei Scripturi. Dar mai întâi, câţi dispun de aceste cunoştinţe şi care este norma de conducere pentru cei care le au? Apoi cum ne putem încrede atât de mult raţiunii, când ea - după doctrina protestantă - este cu totul întunecată din cauza păcatului originar?
Romano-catolicii învaţă la fel ca noi despre Sfânta Tradiţie, dar ei au falsificat-o, introducând în ea şi dogme noi, ca purcederea Sfântului Duh şi de la Fiul, zămislirea neprihănită a Sfintei Fecioare şi infailibili​tatea papei, ş.a.
5. ÎNSUŞIRILE   LUI   DUMNEZEU SPIRITUALITATEA  ŞI   INFINITATEA
1. Dumnezeu - aşa cum şi-L închipuie mintea sănătoasă, cum ni-L înfăţişează conştiinţa religioasă şi cum îl înţelegem din revelaţie - este o fiinţă personală, investită cu toate atributele care revin personalităţii.
Plecând de la om, creat după chipul şi asemănarea lui Dum​nezeu, Teologia creştină a conchis la existenţa lui Dumnezeu

ca fiinţă personală prin excelenţă. I-a atribuit cele mai alese însuşiri pe care le are omul şi I-a tăgăduit tot ce stă în contrazicere cu ideea de Fiinţă absolută. Cea dintâi categorie de însuşiri se exprimă prin predicatele formate cu atoate sau atot: atoateştiutor, atoatevăzător, atotţiitor, atotputernic, atotbun, atotdrept etc, cea de a doua se exprimă prin predicatele formate cu particulele negative ne: nemărginit, neschimbat, necuprins, negrăit etc.
însuşirile sau atributele acestea ale lui Dumnezeu privesc însăşi fiinţa Sa, aşa că din cunoaşterea lor ne putem face o idee de ceea ce este Dumnezeu în fiinţa Sa. Noi nu cunoaştem însă toate însuşirile lui Dumnezeu, ci numai pe cele care El a binevoit să ni le descopere, iar pe unele din ele nici nu le putem înţelege deplin. De aceea am greşi, dacă am crede că, ştiind câteva din însuşirile lui Dumnezeu, ştim ce este Dum​nezeu în fiinţa şi în esenţa Sa. Aceasta rămâne de neînţeles muritorilor în viaţa pământească. Numai în viaţa de veci, drepţii, care vor petrece în apropierea lui Dumnezeu, vor pătrunde ceva mai mult în această nemărginită taină, dar nici ei şi nici atunci nu vor putea şti tot.
Cu privire la raportul ce există între însuşirile şi fiinţa lui Dumnezeu trebuie să ştim, că ele nu sunt, ca în lucrurile şi fiinţele mărginite - deosebite de fiinţa dumnezeiască, ci sunt una cu ea, sunt însăşi fiinţa dumnezeiască. De asemenea, nu se deosebesc nici între ele, ci sunt absolut identice, formează un întreg indivizibil. Numai noi, în mintea noastră imperfectă, ni le înfăţişăm deosebite unele de altele, pentru ca să le pricepem mai uşor. în virtutea celei dintâi identităţi, numim pe Dumnezeu nu numai bun ci şi înţelept, iubitor de adevăr, drept, etc. în virtutea celei de a doua identităţi, zicem că în Dumnezeu dreptatea este identică cu bunătatea, blândeţea cu severitatea etc.
24
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O împărţire a însuşirilor sau atributelor dumnezeieşti este greu de făcut, din cauză că nu le cunoaştem pe toate şi pe deplin. Cea mai potrivită este aceea care ia ca punct de plecare spiritualitatea şi infinitatea, adică însuşirile prin​cipale ale lui Dumnezeu ca Spiritul absolut sau infinit.
2.
Prin spiritualitatea fiinţei dumnezeieşti înţelegem că
Dumnezeu nu este material sau corporal, ci pur spirit,
imaterial, simplu, nevăzut, perfect, raţional şi liber. Sfânta
Scriptură vorbeşte despre aceasta atât indirect, întrucât
învaţă că Dumnezeu nu are nici una din însuşirile materiale
sau corporale, cât şi direct, atribuindu-i conştiinţă de sine,
raţiune, libertate, activitate etc. şi numindu-1 categoric
spirit sau duh. Clasice sunt în acesta privinţă cuvintele
Mântuitorului către femeia samarineancă: Duh este Dum​
nezeu şi cel ce se închină Lui, se cade să I se închine în duh
şi în adevăr (Ioan 4,24).
Sfinţii Părinţi şi scriitorii bisericeşti au dezvoltat şi expus în toată splendoarea ei această însuşire a lui Dumnezeu, sprijinind-o, în afară de revelaţie, şi pe argumente raţionale.
3.
însuşirile speciale care decurg din spiritualitatea lui
Dumnezeu se împart în însuşiri ale raţiunii sau ale minţii
lui Dumnezeu ori însuşiri intelectuale, şi însuşiri ale voiei
şi simţământului sau însuşiri morale.
A. însuşirile intelectuale. Raţiunea sau puterea de cunoaştere a lui Dumnezeu poate fi privită în sine însăşi şi în acţiunea Sa. Privită în sine însăşi, raţiunea lui Dumnezeu este atotştiutoare, privită în acţiunea sa este atotînţe-leaptă. Atotştiinţa sau înţelepciunea desăvârşită sunt doar cele două însuşiri ale raţiunii lui Dumnezeu, cunoscute de noi oamenii. în virtutea atotştiinţei sale, Dumnezeu singur se cunoaşte pe Sine în chip desăvârşit, cum cunoaşte şi tot ce este în afară de Sine, pentru că tot ce există este creaţia Sa. Desăvârşita înţelepciune a lui Dumnezeu se vede din

minunata ordine ce domneşte în lume, din neîntrerupta pur​tare de grijă a lui Dumnezeu pentru lume şi din întreg planul pentrumântuireaomului.
B. însuşirile morale. Pe lângă raţiune, Dumnezeu are şi voinţă şi simţămînt, care sunt de asemenea perfecte. Privite în ele însăşi şi în manifestarea lor către creaturi, aceste două însuşiri ale lui Dumnezeu se înfăţişează ca însuşiri morale şi anume: libertate absolută, sfinţenie desăvârşită, bunătate nesfârşită, dreptate supremă şi neţărmurită vrednicie de
credinţă.
4. Infinitatea sau nemărginirea lui Dumnezeu este o noţiune negativă prin care înţelegem, că Dumnezeu nu este mărginit de nimeni şi de nimic în nici o privinţă. Exprimată în formă pozitivă, această însuşire ia numele de perfecţiune absolută, prin care înţelegem, că Dumnezeu cuprinde în fiinţa Sa toate perfecţiunile sau desăvârşirile.
Din această însuşire sau atribut general al lui Dumnezeu decurg multe altele şi anume:
Aseitatea sau independenţa absolută, prin care înţele​gem, că Dumnezeu nu depinde de nimeni şi de nimic din afară de El, sau că îşi are în Sine însuşi cauza existenţei Sale.
Imutabilitatea sau neschimbabilttatea. Nedepinzând de nimeni şi de nimic, Dumnezeu este neschimbat atât în fiinţa, cât şi în actele Sale. Ceea ce El cugetă şi voieşte într-un moment dat, cugetă şi voieşte în eternitate.
Eternitatea este însuşirea lui Dumnezeu de a fi mai presus de timp, adică de a nu avea nici început nici sfârşit.
Omniprezenţa sau ubiquitatea. Precum Dumnezeu nu este cuprins de timp, tot astfel nu este cuprins sau mărginit de spaţiu, ci se află pretutindeni. Este imposibil să înţelegem pe deplin această minunată însuşire a lui Dumnezeu, dar ne putem face o idee despre ea, dacă ne gândim, că şi mintea omenească poate străbate spaţiul şi, poate fi de faţă în tot
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locul. Deosebirea este că, mintea omului poate fi de faţă, într-un moment dat numai într-un singur loc, pe când Dum​nezeu este pretutindeni.
Dacă se zice că Dumnezeu locuieşte în cer sau în biserică, nu înseamnă că nu este pretutindeni. Precum zicem că sufle​tul omulut este în creier sau în inimă, nu tăgăduim că este în tot trupul, tot astfel şi despre Dumnezeu, dacă zicem că este în cer sau în biserică, nu înţelegem că nu este pretutindeni.
Atotputernicia este însuşirea în virtutea căreia Dum​nezeu poate face tot ce voieşte. Şi pentru că voia Sa este sfântă, El voieşte şi face întotdeauna numai binele şi niciodată răul.
Unitatea. Având însuşirea de nemărginit sau atotperfect, Dumnezeu nu poate fi decât unul singur. Dacă ar fi mai mulţi dumnezei, fiecare ar mărgini pe ceilalţi şi ar fi mărginit de ei, aşa că nici unul n-ar fi nemărginit.
DE CITIT. Cunoaşterea lui Dumnezeu din studiul naturii. Con​templarea naturii pământeşti oferă, fără contrazicere, farmece particulare spiritului instruit, care descoperă, în organizarea fiinţelor, mişcarea neîncetată a atomilor din care sunt formate şi schimbarea permanentă ce se operează în toate lucrurile. Căldura solară, care ţine în stare lichidă apa fluviilor şi a mărilor, ridică seva către vârfurile arborilor, face să bată inima vulturilor şi a porum​beilor. Lumina, care răspândeşte verdeaţă în livezi, hrăneşte plantele cu o suflare necorporală, populează atmosfera cu minunatele sale frumuseţi aeriene. Sunetul, care tremură în frunziş, cântă la marginea pădurii, murmură pe ţărmul mărilor; într-un cuvânt corelaţia forţelor fizice,care reunesc sistemul întregii vieţi sub fraternitatea aceloraşi legi. Deci, cu cât este mai vie admiraţia, deşteptată de razele vieţii la suprafaţa pământului, cu atât este mai aplicabilă pentru toate aceste lumi, care trimit raze de deasupra capetelor noastre, în timpul nopţii tăcute. Aceste lumi depărtate, care, ca şi a noastră, se leagănă în eter, sub legământul aceloraşi energii şi legi, sunt ca şi a noastră, scaunul activităţii şi al vieţii. Am putea să prezentăm această mare şi falnică privelişte a vieţii universale ca o elocventă mărturie a inteligenţei, a înţelepciunii şi a puterii nespuse, care a găsit cu cale, de la aurora creaţiei, să vadă reflectându-se splendoarea sa în oglinda naturii create. Dar, sub acest aspect nu vrem să

desfăşurăm aici programa măreţiilor cereşti. Vrem numai să chemăm pe cei
tăgăduiesc inteligenţa creatoare înaintea teatrului de legi ce conduc
lumea. Dacă, după ce vor consimţi să deschidă ochii înaintea acestui teatru,
r mai stărui în tăgăduirea acestei inteligenţe, mărturisim că cea mai mare
dreptate ce am putea să le facem, ca răspunsul la acesta tăgăduire neînţelesă,
ste ca la rândul nostru, să ne îndoim de facultatea lor mintală; căci, sincer
vorbind, inteligenţa Creatorului ne pare infinit mai sigură şi mai de
necontestat decât a ateilor francezi şi străini".
(Camille Flammarion, Dumnezeu în natură).
6. DESPRE   SFÂNTA   TREIME
1. Biserica creştină învaţă că Dumnezeu este unul în trei persoane.
Zicem că Dumnezeu este unul cu privire la fiinţă sau substanţă, ceea ce înseamnă că există o unică fiinţă sau substanţă dumnezeiască, care este spirit absolut. Zicem că Dumnezeu este întreit cu privire la persoane, ceea ce înseamnă că în fiinţa sau substanţa dumnezeiască sunt trei persoane şi anume: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt.
Că Dumnezeu este unul, învaţă şi alte religii, de exemplu Mozaismul şi Mahomedanismul, dar că el este unul singur după fiinţă şi trei după persoane, n-a învăţat şi nu învaţă nici o altă religie decât Creştinismul.
Această dogmă este cu totul mai presus de puterea de înţelegere a minţii omeneşti. Toate analogiile sau asemănările care s-au găsit în natură sau au fost închipuite, pentru a pricepe taina Sfintei Treimi, n-au ajutat decât foarte puţin. Astfel, Sfântul Spiridon s-a servit, la Sinodul I din Niceea, de o cărămidă, spre a dovedi în chip raţional şi a face inţeleasă dogma Sfintei Treimi. Precum cărămida constă din pământ, apă şi foc (căldură), deşi la vedere e una, tot aşa şi în Dumnezeu, cele trei persoane fac o singură fiinţă.
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Alţii au asemănat persoanele Sfintei Treimi cu discul, raza şi căldura soarelui; cu rădăcina, trunchiul şi coroana arborelui; cu trecutul, prezentul şi viitorul, cele trei feţe ale timpului; cu lungimea, lăţimea şi înălţimea, cele trei dimen​siuni ale spaţiului; sau cu înţelegerea, simţirea şi voia, cele trei funcţii ale sufletului omenesc, etc.
Nici una din aceste asemănări nu ne lămureşte însă pe deplin asupra Sfintei Treimi şi mintea omenească nu s-ar fi înălţat niciodată la ideea că în Dumnezeu sunt trei persoane, dacă aceasta n-ar fi fost descoperită lumii de Mântuitorul Hristos în timpul petrecerii Sale în lume.
2. Deşi este descoperită de Domnul şi Mântuitorul nostru Iisus Hristos, cu toate acestea dogma despre Sfânta Treime se găseşte tainic sau simbolic şi în Vechiul Testament. Dar, pentru că Vechiul Testament este preînchipuire a celui Nou, de aceea această dogmă - ca şi altele - nu este expusă acolo destul de limpede. Sfinţii Părinţi explică aceasta prin împrejurarea că iudeii erau înclinaţi să cadă cu uşurinţă în politeism. Aşa că, dacă li s-ar fi descoperit că în Dumnezeu sunt trei persoane, ei le-ar fi luat drept trei Dumnezei.
în Noul Testament dogma Sfintei Treimi o întâlnim întâi la botezul Domnului. Atunci Tatăl se aude zicând: Acesta este Fiul meu cel iubit, în care am binevoit, Fiul primeşte botezul şi Sfântul Duh se coboară asupra lui în chip de porumbel. Aici, Sfânta Treime este înfăţişată într-o formă foarte perceptibilă simţurilor.
Numele persoanelor Sfintei Treimi le găsim de asemenea în cuvintele cu care Mântuitorul trimite pe Sfinţii apostoli la predică: Mergând, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh (Matei 28,19). Iar Sfântul Ioan Evanghelistul zice: Trei sunt care mărturisesc în cer: Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh şi aceşti trei sunt una (I Ioan 1,16).
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Afară de aceste locuri şi de altele, în care se vorbeşte despre persoanele Sfintei Treimi deodată, sunt apoi multe altele în care se vorbeşte despre fiecare persoană în parte.
Sfânta Tradiţie completează şi lămureşte şi mai mult cele cuprinse în Sfânta Scriptură cu privire la această dogmă. Toţi Sfinţii Părinţi, fără excepţie, vorbesc despre Sfânta Treime. Toate simbolurile de credinţă cuprind această dogmă. Prac​tica Botezului, care s-a săvârşit întotdeauna prin întreita scufundare în apă, în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh, este o altă dovadă despre existenţa dogmei Sfintei Treimi în Biserică din vremea Sfinţilor Apostoli. Unele imne sau cântări bisericeşti, precum Doxologia cea mică (Mărire Tatălui şi Fiului şi Sfântului Duh) şi Lumină lină, care sunt foarte vechi, şi ereticii care au combătut această dogmă, dovedesc că ea era practicată de Biserică chiar de la începutul existenţei ei.
3. Din învăţătura, că Dumnezeu este unul ca fiinţă şi trei ca persoane, decurge în chip logic, că persoanele dum​nezeieşti sunt de aceeaşi fiinţă sau substanţă, adică con​substanţiale şi că nici una nu este mai mare decât alta, cu alte cuvinte, că sunt egale.
Raportul dintre persoanele Sfintei Treimi este rezumat în următoarele cuvinte ale simbolului zis atanasian: "Tatăl nu este de nimeni creat, născut ori făcut. Fiul este numai din Tatăl născut, iar nu făcut sau creat. Sfântul Duh este din Tatăl purces, iar nu făcut, creat sau născut".
Aşa a crezut şi a învăţat la început întreaga Biserică, cum arată toate Sinoadele Ecumenice, toate simbolurile de credinţă §! toţi Sfinţii Părinţi. Totuşi, Biserica papală S-a abătut, în curgerea vremii, de la această învăţătură şi susţine despre Sfântul Duh, că ar purcede şi de la Fiul, iar nu numai de la Tatăl.
Această rătăcire încearcă teologii apuseni s-o întemeieze Pe următoarele locuri din Sfânta Scriptură:
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a)Iar când va veni Mângâietorul, pe Care îl voi trimite de la Tatăl, Duhul adevărului, Care din Tatăl purcede, Acela va mărturisi pentru Mine (Ioan 15,26). Prin cuvintele/?e Care îl voi trimite de la Tatăl, pretind ei, că s-ar exprima purcederea Sfântului Duh şi de la Fiul. Dar, dacă în aceste cuvinte ar fi vorba de purcederea Sfântului Duh, ar însemna că, în clipa când vorbea Mântuitorul, ea nu se efectuase, căci El vorbeşte aici de ceva ce avea să se întâmple în viitor şi anume, despre trimiterea Sfântului Duh asupra Sfinţilor Apostoli, care s-a făcut în ziua Cincizecimii.
b) Pe numirea de Duhul Fiului sau Duhul lui Hristos, care
se întâlneşte de câteva ori în Noul Testament, dar acest nume
se dă Sfântului Duh, pentru că se trimite în lume de Fiul.
c) în fine, cuvintele: Şi acestea zicând Iisus, a suflat asupra
lor şi le-a zis: Luaţi Duh Sfânt. Cărora le veţi ierta păcatele,
vor fi iertate §i cărora le veţi ţine, vor fi ţinute (Ioan 20,22).
Aceste cuvinte ar înfăţişa în chip văzut, zic catolicii, pur​
cederea Sfântului Duh de la Fiul. Aceasta este culmea
rătăcirii, căci dacă Sfântul Duh ar purcede de la Fiul, pentru
că El 1-a împărtăşit Sfinţilor Apostoli prin suflare, ar urma ca
Duhul Sfânt să purceadă şi de la Sfinţii Apostoli şi chiar de la
episcopi şi preoţi pentru că şi ei împărtăşesc pe Sfântul Duh
prin punerea mâinilor.
In Sfânta Scriptură nu se găseşte nici un text din care să se poată deduce că, Sfântul Duh ar purcede şi de la Dum​nezeu Fiul.
De asemenea, nici un părinte bisericesc n-a învăţat aceas​ta, iar raţiunea n-a putut formula nici un argument temeinic, cu care să poată susţine aceasta.
DE CITIT. Imposibilitatea de a cuprinde pe Dumnezeu cu mintea. La
curtea lui Hieron, tiranul Siracuzei (veacul al V-lea î. Hr.), trăia un mare înţelept cu numele de Simonide. într-o zi Hieron zise către înţelept: "Simonide,
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mare este înţelepciunea ta. Am auzit de la tine multe lucruri frumoase şi sfaturi chibzuite. încordează-ţi mintea şi-mi răspunde şi la întrebarea: "Ce este Dumnezeu"? Simonide ceru timp de gândire două zile. După ce trecură cele două zile, mai ceru patru, apoi opt şi ar fi mers la infinit, dacă Hieron nu l-ar fi întrebat supărat: "Dar ce? Nu cumva ai de gând să mă amâi la infinit cu răspunsul tău?". "Da", îi întâmpină Simonide, "tocmai acesta e răspunsul meu". "Cum aşa?" replică Hieron. "întrebarea ta, stăpâne - grăi Simonide - este mai presus de puterile înţelepţilor. Cu cât cugeti mai mult la ea, cu atât o înţelegi mai puţin. Este asemenea unui munte, care, de departe privit, este imens şi cu cât te apropii mai mult de el, cu atât este mai mare, mai impunător. Şi dacă nu poţi cuprinde şi acoperi muntele cu mâna, cum ai putea cuprinde cu mintea pe Cel care a făcut şi munţii şi pe oameni? "Hieron înţelese cuvintele lui Simonide, îşi îndreptă privirile cu cucernicie spre cer şi exclamă; "Da, Dumnezeu, nu poate fi înţeles de mintea omenească"!
Marele scriitor bisericesc apusean, Fericitul Augustin, (+ 420 d.Hr.) povesteşte despre sine ceva asemănător. După ce compuse multe şi preţioase lucrări teologice şi filosofice, îşi propuse să scrie o carte despre Dumnezeu, începu şi scrise titlul, dar nu putu merge mai departe, pentru că, vrând să lămurescă întrebarea "Ce este Dumnezeu?", se gândi până obosi. Plecă dar pe ţărmul mării casă se recreeze. Cum se plimba pe ţărm, gândind la întrebarea ce-i frământa mintea, văzu un copilaş care făcuse o gropiţă în nisip şi căra de zor, cu un ciob, apă din mare şi o turna în gropiţă. "Ce faci tu, copile"? întrebă Augustin. "Vreau să deşert marea în gropiţa mea", răspunse copilul, con-tinuându-şi lucrul cu grabă. Augustin surâse şi merse mai departe, zicând în gândul său: "Cât de naivi sunt copiii! Ce puţin înţeleg ei! Cum îşi închipuie, de pildă, acest copilaş, să poată deşerta marea în gropiţa sa şi încă cu un ciob!" Gândul său se întoarse din nou la chestiunea care-1 muncea, dar acum luă o altă întorsătură. "Nu sunt eu întocmai ca acest copilaş, îşi zise Augustin, căci vreau să cuprind cu slaba mea minte şi să fac înţeleasă şi altora întreagă fiinţa nemărginitului Dumnezeu? Mărginitul nu poate cuprinde pe Cel nemărginit. Este de ajuns, dacă el i se poate pleca înainte, dacă se poate lăsa în voia Lui, dacă-şi dă osteneala să cunoască acesta voie şi să trăiască potrivit ei".
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7.   CREAREA LUMII
PROVIDENŢA  DIVINĂ
CONSERVAREA ŞI GUVERNAREA LUMII
1. Dumnezeu este creatorul lumii. Aceasta înseamnă, că El a făcut din nimic sau a chemat din nefiinţă la fiinţă tot ce există, afară de Sine, adică lumea şi universul.
învăţătura, că Dumnezeu a făcut lumea din nimic se întemeiază pe descoperirea dumnezeiască şi de aceea se găseşte numai în Sfânta Scriptură şi e profesată de iudei şi de creştini, - de la care au împrumutat-o şi mahomedanii -neîntâlnindu-se în nici o altă religie sau sistem filosofic.
Celelalte religii păgâne şi diferitele sisteme filosofice învaţă despre originea lumii:
a) Că lumea este o parte din Dumnezeu, fie curge fie
emană din El. Concepţia aceasta se numeşte panteistă. Aşa
învaţă brahmanii şi filosofii panteişti în genere, cum au fost:
Giordano Bruno, Spinoza, Hegel, Schelling, ş.a;
b) Că lumea este făcută de Dumnezeu, dar nu din nimic,
ci dintr-o materie veşnică, cum este şi El. Această concepţie
se numeşte dualistă şi a fost profesată de parsişti sau de
adepţii religiei lui Zoroastru şi dintre marii filosofi ca Platon
şi de şcoala lui, precum şi de manihei şi de gnostici;
c) Că lumea s-a făcut singură, ori a rezultat din tot felul
de combinaţii ale atomilor. Această concepţie se cheamă
atomistă şi e profesată şi propagată de materialişti şi de
necredincioşi, în genere.
2. Fiind creată, lumea nu este iară început şi fără sfârşit, adică veşnică, ci ea a fost făcută de Dumnezeu în timp sau deodată cu timpul - căci timpul nu este altceva decât unitatea

de măsură a mişcării şi deci a schimbărilor - şi se va sfârşi cândva. Dumnezeu singur este veşnic şi altceva veşnic nu poate exista alături de El. Că lumea este făcută de Dumnezeu şi nu este veşnică, ne-o spune Sfânta Scriptură, prin cele dintâi cuvinte de pe cea dintâi pagină a ei: La început a făcut Dumnezeu cerul §i pământul (Fac. 1,1). "La început" înseamnă mai înainte de a fi existat ceva din ceea ce formează lumea, înainte de materie, deodată cu timpul. Exclamaţia Psalmistului: Mai înainte de a se fi făcut munţii şi a se fi zidit pământul şi lumea, din veac şi până în veac Tu eşti! (Ps. 80,2). Apoi, cuvintele Mântuitorului: Şi acum mă preamăreşte Tu, Părinte, la Tine însuţi, cu mărirea pe care am avut-o la Tine, mai înainte de a fi lumea (Ioan. 17,5) arată limpede că numai Dumnezeu este veşnic şi că lumea are un început.
Numai planul pentru crearea lumii e veşnic, pentru că nu se poate cugeta că în mintea lui Dumnezeu ar exista într-un moment dat o idee pe care să n-o fi avut din veci.
3. Scopul pentru care Dumnezeu a creat lumea este îndoit: a) Cu privire la Creatorul însuşi este manifestarea perfecţiunilor şi îndeosebi a iubirii şi a bunătăţii Sale, ceea ce e totuna cu preamărirea Sa, cum zice Psalmistul: Cerurile spun mărirea lui Dumnezeu şi facerea mâinilor lui o vesteşte tăria (Ps. 8,1); b) Cu privire la creaturi este binele şi fericirea lor, îndeosebi a celor înzestrate cu raţiune, a oamenilor: Creşteţi şi vă înmulţiţi şi umpleţi pământul şi-l stăpâniţi (Fac. 1,27). Căci Dumnezeu aşa a iubit lumea, încât pe Fiul Său Unul-Născut L-a dat (morţii), pentru ca cei ce vor crede într-însul să nu piară, ci să aibă viaţă veşnică (Ioan. 3,16). Ambele scopuri sunt astfel îmbinate, că atingerea unuia implică în sine în mod necesar şi atingerea celuilalt: preamărind pe Dumnezeu, omul se simte fericit. Adevărata fericire a omului este un imn de laudă şi mulţumire adus lui Dumnezeu, este preamărirea Sa.
3 Comanda nr. 573
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4.
Fiind opera lui Dumnezeu, fiinţa atotperfectă şi atot-
bună, creaţia este şi ea bună. Sfânta Scriptură exprimă
această idee prin cuvintele Facerii: Şi a văzut Dumnezeu că
toate câte a făcut erau foarte bune (Fac. 1,31). învăţând că tot
ce a făcut Dumnezeu este bun, Biserica nu face pe Dumnezeu
autorul răului, nici nu tăgăduieşte existenţa răului în lume,
cum au făcut unii filosofi, care au căutat să explice originea
răului (Leibnitz, optimiştii). Răul, atât cel fizic cât şi cel
moral, este - după învăţătura Bisericii - ceva real, dar nu e nici
opera lui Dumnezeu, nici nu există din veşnicie ca principiu
aparte, ci e opera omului care greşind - prin propria lui voinţă
- s-a îndepărtat de Dumnezeu, izvorul oricărui bine şi s-a
făcut astfel cauza răului, de care suferă el prima dată.
Când zicem că lumea este bună, nu înţelegem că este perfectă, adică n-ar avea nici o lipsă. îndeosebi lumea mate​rială, fiind numai o treaptă către cea spirituală, este cu siguranţă imperfectă. Imperfecţiunile din ea, se completează însă prin perfecţiunile din lumea spirituală, aşa că lumea este perfectă, dacă o privim în totul.
5.
Grija continuă a lui Dumnezeu pentru lume se numeşte
providenţă sau pronie dumnezeiască. în ideea de providenţă
deosebim trei acte sau trei momente:
a) Conservarea este acea lucrare dumnezeiască în vir​
tutea căreia lucrurile şi fiinţele create se păstreză în forma lor
originală. Ea nu este numai ceva negativ, căci Dumnezeu nu
voieşte să distrugă creatura Sa, ci este o neîntreruptă in​
fluenţă a lui Dumnezeu  asupra lumii,  în virtutea om​
niprezenţei şi atotputerniciei Sale. Providenţa este un fel de
continuare a creaţiei, din care cauză ea se mai numeşte şi
creaţie continuă.
b) Cooperarea, conlucrarea sau asistenţa este actul în
virtutea căruia, Dumnezeu împărtăşeşte creaturilor ajutorul
Său pentru atingerea scopului lor, potrivit puterilor lor şi în

limitele legilor naturale de care se conduc, în aşa fel că unul şi acelaşi efect este în acelaşi timp atât lucrarea omului cât şi a lui Dumnezeu.
Pentru a se lămuri mai bine acest act, s-a asemănat cu scrisul, care este efectul mâinii şi al condeiului în unul şi acelaşi timp şi în aşa fel că nu se poate spune până unde se întinde acţiunea mâinii şi de unde începe a condeiului, ci amândouă se contopesc într-un tot.
Cooperarea diferă după felul cauzelor secundare cu care Dumnezeu conlucrează, adică după cum sunt ele, fizice, sau raţionale şi libere. Cu puterile fizice Dumnezeu conlucrează întotdeauna uniform: cu focul ca să ardă, cu soarele ca să lumineze şi să încălzească etc. Iar cu fiinţele libere conlucrează în chip diferit, după scopul ce ele şi-1 propun, după mijloacele ce-şi aleg, după puterile de care dispun, etc.
c) Guvernarea sau cârmuirea este conducerea creatu​rilor către atingerea scopului existenţei lor. Ea se aduce la îndeplinire în diferite chipuri.
6. învăţătura Bisericii despre providenţă şi despre realitatea ei este cuprinsă în Sfânta Scriptură, căci aproape întreagă Sfânta Scriptură este plină de cea mai populară şi mai poetică expresie a acestei idei. în Vechiul Testament Cartea lui Iov şi Psalmii - mai ales Psalmul de seară, 103 -, iar în Noul Testament cuvântările Mântuitorului sunt clasice în această privinţă.
Sfinţii Părinţi, la rândul lor, au susţinut şi apărat
învăţătura Bisericii despre providenţă cu. argumente
atât din Sfânta Scriptură, cât şi din mintea sănătoasă. Ei
recunosc în Dumnezeu nu numai pe Făcătorul a toate,
ci şi pe Atoateţiitorul, cum mărturisim şi în Simbolul
credinţei.
.
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8. CREAREA LUMII NEVĂZUTE ŞI VĂZUTE CREAREA OMULUI
1. Sub numele de lume nevăzută se înţeleg îngerii. Cuvântul înger este de origine greacă şi înseamnă sol, crainic, vestitor. Aceasta înseamnă că îngerii fac cunoscut oamenilor voia lui Dumnezeu. în acest înţeles s-a dat numele de îngeri şi proorocilor, Mântuitorului şi Sfinţilor Apostoli.
Existenţa îngerilor este atestată de Sfânta Scriptură, care pomeneşte adesea de îngeri, precum şi de raţiunea sănătoasă. Dacă în lumea materială există o mulţime de fiinţe pe diferite trepte de perfecţiune, începând cu protozoarele şi sfârşind cu omul, care prin firea sa spiritual-corporală, face trăsătura de unire între lumea văzută şi nevăzută, tot astfel şi în lumea spiritului trebuie să existe o serie de fiinţe începând cu îngerii şi sfârşind cu Dumnezeu.
Despre originea îngerilor, Biserica ne învaţă, că ei au fost creaţi de Dumnezeu înaintea tuturor celorlalte făpturi, adică a lumii văzute. Fiind fiinţe spirituale, îngerii n-au trupuri, nici trebuinţe trupeşti, iar dacă în Sfânta Scriptură se vorbeşte de arătări de îngeri sub forme văzute, ori dacă li se atribuie ochi, mâini, picioare, aripi, grai, etc, aceasta înseamnă numai că pot îmbrăca forme trupeşti, spre a se arăta oamenilor.
In Sfânta Scriptură se vorbeşte de mii de mii de tabere, de cete şi de legiuni de îngeri, ceea ce înseamnă că numărul lor este foarte mare. Ei nu sunt toţi egali, ci se împart în nouă cete, grupate în trei clase sau trepte. îngerii din prima clasă stau mai aproape de Dumnezeu, iau cunoştinţă direct de voia
cu libertate,
ui §i o comunică celor din celelalte două clase inferioare. curb?* ,lng!rii au fost creaîi de Dumnezeu buni şi înzestraţi
'ln Vlftutea căreia puteau să înainteze în perfecţiune

şi să se bucure de fericire deplină şi veşnică. O parte din ei s-au şi folosit în bine de libertate şi au dobândit de la Dum​nezeu privilegiul de a nu mai putea greşi niciodată; pe când o alta parte a abuzat de libertate, a păcătuit şi a căzut din starea originară de perfecţiune şi de fericire.
Cei dintâi se numesc îngeri buni şi ei fac cunoscută omului voia lui Dumnezeu, îl feresc de rău, îl îndeamnă la bine şi se asociază la rugăciunile lui. Pentru aceste servicii, trebuie să cinstim sau să venerăm pe îngeri, cu aceeaşi cinste pe care o dăm sfinţilor.
Cei de al doilea se numesc îngeri răi, diavoli, demoni, draci, spirite sau duhuri necurate. Ei fac numai rău şi ispitesc pe om şi-1 îndeamnă la păcat. De ispitele lor putem scăpa prin credinţă, prin rugăciune şi prin post.
2. După ce Dumnezeu a creat lumea spirituală sau nevăzută a îngerilor, a creat şi lumea materială sau văzută. Pentru aceasta a creat mai întâi materia cosmică, din care apoi - prin cuvântul Său -, s-a făcut tot ce se vede în 6 zile şi într-o ordine treptată, începând cu lucrurile neînsufleţite şi sfârşind cu omul.
Omul trebuia să fie făcut la urmă, pentru două motive:
a) pentru că el întruneşte în fiinţa sa atât elementele
lumii materiale, cât şi pe ale celei spirituale, din care cauză
se numeşte microcosmos (=lumea cea mică) şi formează
trăsătura de unire între ambele lumi; şi
b) pentru că este fiinţa cea mai aleasă de pe pământ,
regele lumii văzute şi ca atare era firesc să fie create mai întâi
lucrurile şi fiinţele peste care avea să domnescă şi palatul în
care avea să locuiască el.
Crearea omului este descrisă de Moise astfel: Şi a zis Dumnezeu: Să facem om după chipul şi asemănarea noastră ca să stăpânească peştii mării, păsările cerului, animalele, lot pîmânlulşi tot ce se târăşte pe pământ (Fac. 1,26).
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P n chipul lui Dumnezeu în om se înţeleg funcţiunile sufleteşti: inteligenţa, sentimentul şi voinţa, prin care omul ' d către adevărul, binele şi fericirea supremă, care este D mnezeu; iar prin asemănarea lui Dumnezeu se înţelege ' tutea prin care,omul se poate face sfânt ca Dumnezeu.
Mai departe, Moise spune că Dumnezeu a făcut un bărbat şi o femie. Pe bărbat 1-a făcut din pământ, iar pe femeie din coasta bărbatului. Facerea trupului omenesc din pământ a fost cu totul altfel decât a celorlalte creaturi, căci, pe când despre celelalte Moise zice: Şi a zis Dumnezeu să se facă... despre om zice: Şi a făcut Dumnezeu pe om, luând ţărână din pământ. Cu alte cuvinte, omul a fost făcut şi după trup de către însuşi Dumnezeu .
Felul acesta deosebit de creare ne arată marea importan​ţă a trupului în alcătuirea fiinţei sale. Trupul este instru​mentul sufletului, organul său de manifestare şi un preţios colaborator al lui. El vine de la Dumnezeu şi va fi părtaş învierii şi nemuririi, după Judecata de apoi. De aceea el nu trebuie dispreţuit şi nesocotit - cum învăţau unii eretici şi filosofi din vechime, care susţineau că e făcut din materia rea, îl numeau "închisoarea sufletului" şi-1 supuneau la tot felul de privaţiuni şi torturi -, ci trebuie îngrijit şi preţuit după cuviinţă.
O altă rătăcire privitoare la originea trupului omenesc, este cea evoluţionistă sau darvinistă, după care trupul omenesc ar fi rezultatul unei infinite serii de transformări, cu alte cuvinte ar fi de origine animală. Până acum, însă, nu s-a dovedit pozitiv că o fiinţă de un gen superior provine dintr-alta de gen inferior şi evolu-ţionismul e o simplă ipoteză ştiinţifică, a cărei temelie e zdruncinată de alte ipoteze mai noi.
Sufletul, a doua parte constitutivă a fiinţei omeneşti, a fost dat omului prin suflare dumnezeiască. Modul
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împărtăşirii lui ne arată originea lui cu totul superioară trupului şi tuturor lucrurilor create, cum şi natura lui deosebită de a materiei.
Fiind de origine dumnezeiască, sufletul omului este o substanţă de sine stătătoare, imaterială, liberă şi nemuritoare.
Femeia a fost făcută din coasta bărbatului, spre a se arăta că alcătuirea fiinţei ei este aceeaşi cu a bărbatului, precum şi legătura nedespărţită ce trebuie să fie între amândoi. Numai ca bărbat şi ca femeie, putea omul să-şi ajungă scopul existen​ţei lui pe pământ: de a creşte, a se înmulţi şi a stăpâni pământul. Binecuvântarea lor de către Dumnezeu, pentru ajungerea acestui scop, este binecuvântarea vieţii conjugale sau a căsătoriei şi aşezarea ei ca taină firească a vieţii omeneşti.
9. STAREA ORIGINARĂ A PROTOPÂRINŢILOR. PĂCATUL ORIGINAR ŞI URMĂRILE LUI
1. Aşa cum a ieşit din mâinile Creatorului, cel dintâi om
era perfect. Era perfect din punct de vedere intelectual sentru că mintea îi era luminată, dreaptă şi ferită de rătăciri, ;um a dat dovadă punând nume potrivite tuturor animalelor. îra perfect din punct de vedere moral, pentru că inima nu
(înclina spre rău, iar voinţa era supusă raţiunii şi săvârşea îumai binele. Era, în sfârşit, perfect din punct de vedere fizic, îentru că trupul îi era sănătos şi asculta în totul de suflet.
Perfecţiunea aceasta era însă relativă sau, dacă am putea zice aşa, mai mult în principiu sau virtuală, adică nu era în aşa *rad sau măsură, ca să nu se poată pierde, ci la aceasta se
iputea  ajunge prin exerciţiu continuu, prin îndelungata
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în practică a aleselor însuşiri cu care era înzestrat I De aceea, omul avea neapărată nevoie de ajutorul lui D mnezeu, de harul dumnezeiesc, tară de care creaturile nu not face nimic bun. Dumnezeu a şi dat celui dintâi om harul Său în virtutea Căruia s-a născut în sufletul lui credinţa, nădejdea şi dragostea, prin care el s-a pus în legătură cu
Dumnezeu.
Omul a fost apoi aşezat într-o grădină frumoasă, cu pomi roditori şi cu flori, numită Eden sau Paradis. Pământul acestei grădini era foarte productiv, aşa că omul îşi agonisea cele necesare traiului fizic printr-o muncă uşoară şi plăcută.
Aflându-se în posesia atâtor bunuri sufleteşti şi materiale, primul om era pe deplin fericit. Dumnezeu a voit să pună la încercare puterile morale ale omului, pentru a-i da prilejul să şi le întărească prin practică şi să ajungă astfel la acel grad şi fel de perfecţiune de a nu mai putea păcătui niciodată. în acest scop, i-a dat voie să mănânce din toţi pomii Edenului, numai din pomul cunoştinţei binelui §i răului 1-a oprit să nu mănânce, adăugând că, îndată ce va mânca, va muri,
,f Pomul acesta se numea al cunoştinţei binelui şi al răului, pentru că, gustând din fructele lui, omul avea să cunoască, prin propia-i experienţă ce este bine şi ce este rău; să cunoască - cum zice Fericitul Augustin - binele din care căzuse şi răul în care căzu.
Porunca dată de Dumnezeu nu era greu de îndeplinit, pentru că omul avea, pe lângă firea sa raţională şi morală, şi harul dumnezeiesc care-i era într-ajutor. El putea apoi să mănânce din fructele tuturor celorlalţi pomi şi numai ale acestui singur pom îi erau interzise.
Porunca trebuia îndeplinită, pentru că în ea se rezuma tot ce cerea Dumnezeu de la om, iar omul primise de la Dum​nezeu atât de multe şi mari binefaceri că nu trebuia să şovaiască nici o clipă. De împlinirea sau neîmplinirea acestei

porunci depindea apoi întreaga soartă a omului: împlinirea ei avea să-i aducă perfecţiunea îngerească de a nu mai putea păcătui şi să-i asigure pentru totdeuna posesiunea bunurilor cu care fusese hărăzit, iar neîmplinirea avea să-i aducă pier​derea acelor bunuri.
Şi totuşi, omul n-a ascultat de porunca lui Dumnezeu, ci a mâncat din fructele pomului oprit şi anume, întâi femeia şi după aceea bărbatul. îndemnul le-a venit însă din afară, de la diavolul, care - pizmuind fericirea lor - a luat formă de şarpe şi a izbutit să înduplece pe femeie să calce porunca, deşteptând în inima ei mai întâi neîncrederea în Dumnezeu şi după aceea dorinţa nesăbuită de a se face numaidecât asemenea cu Dumnezeu, adică nemuritori.
Deşi omul a căzut prin ispita diavolului, totuşi, pentru că avea putinţa să-i reziste, de aceea urmările căderii au fost pentru el foarte grele, dar nu fără remediu, cum au fost pentru îngerii răi, care au căzut prin ei înşişi şi care erau înzestraţi cu însuşiri şi perfecţiuni superioare celor ale omului.
2. Neascultarea lui Adam şi a Evei de porunca lui Dum​nezeu se numeşte păcat originar, pentru că este cel dintâi ipăcat pe lume se numeşte şi păcat strămoşesc, pentru că el la fost săvârşit de strămoşii noştri.  Urmările păcatului istrămoşesc sunt mai multe şi se raportează unele la suflet, (altele la trup, iar altele la starea de dinafară a omului. A. Urmările păcatului cu privire la suflet sunt:
a)
pierderea In bună parte a harului dumnezeiesc, care
la adus după sine moartea sufletului, adică înstrăinarea lui de
iDumnezeu, izvorul vieţii;
b)
distrugerea armoniei dintre trup şi suflet, care se
efectuase până atunci cu ajutorul harului dumnezeiesc.
Pierzându-se harul, s-a nimicit această armonie, trupul nu se
mai supune sufletului;
42

DOGMELE

BISERICII      ORTODOXE

43
c) alterarea chipului lui Dumnezeu în om, adică întunecarea minţii, pervertirea inimii şi slăbirea voinţei.
B.
Urmările cu privire la trup:
a) muncă istovitoare, dureri, boli, suferinţe de tot felul;
b) moartea fizică.
C.
Urmările păcatului cu privire la starea din afară a
omului sunt: a) alungarea din grădina Edenului;
b) blestemarea pământului, ca să nu mai producă nemuncit şi,
c)mărginirea dominaţiei omului asupra animalelor şi a naturii înconjurătoare.
3. Aceleaşi urmări pe care le-a avut păcatul originar pentru Adam şi Eva, care l-au comis, le are şi pentru fiecare om în parte sau pentru omenire în general, pentru că toţi oamenii se trag din ei. Şi după cum omenirea s-ar fi bucurat de toate bunurile pe care le-au avut strămoşii ei înainte de căderea în păcat, dacă aceştia n-ar fi greşit, tot astfel este firesc şi drept să îndure urmările căderii lor.
Deosebirea între noi, urmaşii Iui Adam şi ai Evei, şi ei, cu privire la păcatul originar este numai că ci au săvârşit per​sonal acel păcat, pe când noi moştenim vina păcatului şi toate urmările lui, pentru că ne tragem din ei. Precum fiii unui părinte, care lasă pe urma sa datorii, sunt obligaţi să achite acele datorii, deşi nu le-au făcut ei personal, tot astfel şi cu păcatul strămoşesc, toţi oamenii se află sub greutatea lui.
De vina şi de urmările păcatului nu este scutit nimeni din cei care-şi trag originea pe cale naturală din Adam. Singur Mântuitorul Hristos a făcut excepţie, pentru că EI n-a fost numai om, ci Dumnezeu şi Om şi S-a născut în chip supranatural.
Păcatul trece de la părinţi la copii odată cu sufletul, căci Dumnezeu creează pentru fiecare nou născut un suflet din sufletul părinţilor.

10. NEPUTINŢA OMULUI DE A SE MÂNTUI FĂGĂDUINŢA UNUI MÂNTUITOR
1.
Ca urmare a căderii în păcat a primului om - în afară de
pierderea harului dumnezeiesc -, voinţa lui şi a urmaşilor lui
se slăbi, inima se perverti, mintea se întunecă. Deşi harul şi
putinţa săvârşirii a ceea ce era bun şi plăcut lui Dumnezeu nu
se nimicise cu totul în om din această cauză, totuşi el înclina
mai mult spre rău decât spre bine. Practicarea îndelungată a
păcatului a adus după sine împietrirea în el, a devenit -
potrivit zicătorii latine: Inveterata consuetudo altera natura -,
adică, a doua natură a omului. Continuarea acestei stări de
lucruri însemna înstrăinarea cu totul de Dumnezeu şi moarte
spirituală a creaturii raţionale, ceea ce nu se potrivea cu
scopul pentru care Dumnezeu făcuse pe om şi cu dragostea
Sa nemărginită faţă de omenire.
Pentru înlăturarea acestei stări anormale trebuia - cum zice Fericitul Augustin - una din două: sau ca omul să se ridice la Dumnezeu, sau ca Dumnezeu să se pogoare la om. Prima alternativă era cu neputinţă, dată fiind starea de decă​dere a omului şi imensitatea urmărilor păcatului originar. Nu rămânea decât a doua alternativă şi de aceasta S-a şi servit Dumnezeu, ca să readucă în staulul ceresc pe oaia duhovnicească rătăcită prin amăgirea Satanei. Coborârea şi sălăşluirea lui Dumnezeu pe pământ, pentru ridicarea omului, avea să se facă în realitate şi fusese hotărâtă din eternitate, pentru că El ştia că omul pe care-1 va crea va cădea în păcat şi în atotştiinţa şi bunătatea Sa, rânduise mijlocul prin care să se repare greşeala omului.
2.
Odată cu dictarea pedepsei pentru călcarea poruncii,
Dumnezeu a dat primului om şi nădejdea mângâietoare a
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venirii în lume a unui Răscumpărător sau Mântuitor, Care să scape pe oameni de greutatea păcatului. Această nădejde se cuprinde în cuvintele adresate şarpelui: Vrăjmăşie voi pune între tine şi femeie, între sămânţa ta şi sămânţa ei. Acela va zdrobi capul tău, iar tu îi vei înţepa călcâiul (Fac. 3,15).
3. Nădejdea venirii Mântuitorului făgăduit în aceste cuvinte a fost steaua, care a condus omenirea spre limanul mântuirii; timp de mii de ani, cât ea a rătăcit prin întunericul păcatului. Adăm şi Eva credeau că Mântuitorul făgăduit va veni curând. Eva crezu chiar că a dobândit în persoana primului născut de parte masculină, în Cain, pe Răscumpărătorul făgăduit, căci Cain înseamnă dobândire, câştig. Lui Set, pe care-1 născu după omorârea lui Abel de către Cain, ea i-a dat acest nume care înseamnă "o altă sămânţă", închipuindu-şi că el va fi Răscumpărătorul din "sămânţa ei". Tot astfel urmaşii apropiaţi ai protopărinţilor au avut nădejdea, că Răscumpărătorul se va arăta îndată. Aşa de exemplu, dreptul Lameh credea, că primul născut Noah (=Noe, care înseamnă linişte, mângâiere), va face ca oamenii să se odihnească de lucrările lor şi de osteneala mâinilor şi de pământul blestemat de Dumnezeu (Fac. 3,29). Noah sau Noe e încălzit de aceeaşi nădejde cu privire la fiul său Sem.
Cu amestecarea limbilor şi împrăştierea urmaşilor lui Noe pe toată suprafaţa pământului, făgăduinţa unui Răscum​părător a fost păstrată de toate popoarele ca o pioasă aducere aminte despre originea lor comună, deşi de multe ori e aşa de desfigurată, căci cu greu poate fi recunoscută.
înstrăinarea din nou a omenirii de Dumnezeu după potop şi căderea ei în idolatrie, făcu pe Dumnezeu să aleagă pe Avram din mijlocul poporului caldeean, să-l conducă în Palestina şi să-i tăgăduiască că urmaşii săi vor formawpoporul ales". In sânul acestui popor Israel, făgăduinţa despre Răscumpărătorul lumii nu numai că s-a păstrat nealterată,

ci s-ja amplificat şi precizat mai mult prin noi descoperiri dumne-zeieşti. Astfel lui Avraam, Isac şi Iacob li se întăreşte această făgăduinţă prin cuvintele adresate fiecăruia: Intru sămânţa ta se vor binecuvânta, toate neamurile pământului (Fac. 22,18; 26,4; 28,14). Iacob pe patul de moarte, prezisese că Mântuitorul Se va naşte din tribul lui Iuda, atunci când nu vor mai domni peste Israel regi din neamul lui Iuda, ci de naţionalitate străină.
Moise, amintind poporului făgăduinţa dată de Dumnezeu strămoşilor şi reînnoită patriarhilor, despre trimiterea unui Răscumpărător, adaugă că el va fi prooroc (Deut. 18,15).
în Psalmi se cuprind o mulţime de preziceri cu privire la Mântuitorul şi sunt psalmi întregi, aşa zişi psalmi mesianici, care au de obiectat descrierea persoanei şi vieţii Mântu​itorului, precum şi a diferitelor împrejurări din viaţa Sa.
Mai precis s-a prezis despre Mântuitorul de către prooroci. Astfel, proorocii Daniil, Agheu şi Maleahi, au prezis timpul venirii Mântuitorului. Miheea a prezis că Bet-leemul va fi locul în care se va naşte Mântuitorul, iar Isaia a prezis că Mântuitorul se va naşte dintr-o fecioară.
S-a prezis apoi că Mântuitorul va fi prooroc, arhiereu şi împărat, precum şi o mulţime de amănunte din viaţa şi patimile Sale, ca de exemplu, că va fi vândut de unul din ucenicii săi pentru 30 de arginţi, că martori mincinoşi îl vor acuza înaintea sinedriului, că va intra în Ierusalim călare pe asin, cava fi ocărât, lovit cu palma peste obraz, scuipat în faţă, că mâinile şi picioarele îi vor fi străpunse de cuie şi coasta de suliţă, că hainele îi vor fi împărţite şi cămaşa trasă la sorţi, că va fi adăpat cu fiere şi oţet, că la moartea Lui pământul se va cutremura şi soarele se va întuneca şi că, după moarte, se va coborî în iad şi a treia zi va învia.
Afară de aceste preziceri limpezi şi precise, întreagă Legea lui Moise a pregătit pe poporul iudeu pentru venirea
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Mântuitorului. Partea morală din Lege a trezit conştiinţa păcatului şi dorinţa de un Răscumpărător. Partea ceremo-nială îl închipuia pe Hristos prin simbolurile ei, iar partea civilă a insuflat frică şi a făcut să se nască dorinţa de o lege spirituală, care să scape de Legea păcatului şi a morţii.
Aşadar, iudeii erau îndeajuns de pregătiţi pentru primirea Mântuitorului făgăduit. Dacă totuşi, ei nu L-au recunoscut şi primit în persoana lui Iisus Hristos, ci au aşteptat şi aşteaptă încă un Mesia naţional, războinic, un mare viteaz, care să întemeieze împărăţia naţională a lui Israel, vina e numai a lor, că au închis ochii faţă de înţelegerea adevărată a proorocilor despre Mântuitorul.
La popoarele păgâne ideea de răscumpărare şi aşteptarea unui Răscumpărător se adevereşte din aducerea de jertfe, care sunt un mijloc de împăcare a omului cu Dumnezeu şi de răscumpărare a sufletului din robia păcatului.
Legendele şi miturile multor popoare sunt apoi o mărtu​rie neîndoielnică despre aşteptarea lor a unui Mântuitor. La romani găsim chiar pe oratorul Cicero şi pe poetul Virgil vorbind de apropiata venire a unui Mântuitor, iar pe istoricii Tacit şi Suetoniu care nu credeau că a venit deja, ci că va veni în curând din Orient. în fine, cei trei magi de la Răsărit, care au venit la Naşterea Domnului, călăuziţi de stea, sunt o dovadă strălucită, că popoarele din Răsărit aşteptau cu înfrigurare venirea Mântuitorului.
11. ÎNTRUPAREA FIULUI LUI DUMNEZEU
1. Pentru ca să poată răscumpăra sau mântui pe om din robia păcatului şi să-l împace cu Dumnezeu, a doua persoană a Sfintei Treimi, a trebuit - potrivit rânduielii dumnezeieşti -să coboare pe pământ şi să ia trup omenesc. întruparea Fiului

lui Ddmnezeu, viaţa Sa umilită şi plină de ascultare şi supune​re faţă de părinţi până la vârsta de 30 de ani, apoi activitatea Sa în ipublic, cu învăţătura, minunile, purtarea Sa model în toate împrejurările, în cele din urmă patimile, moartea, şi învierea, sunt momentele singuratice ale lungului şir de fapte care constituie actul şi arată modul răscumpărării sau mântuirii.
Mântuitorul Hristos n-a fost numai Dumnezeu adevărat, ci şi om adevărat, adică a avut trup şi suflet la fel ca al nostru, cu singura deosebire că a fost fără de păcat. Prin întrupare înţelegem tocmai aceasta că El a luat trup omenesc din pântecele Sfintei Fecioare Măria, cu conlucrarea Sfântului Duh, cum se învaţă în simbolul credinţei:  Care pentru noi oamenii §i pentru a noastră mântuire S-a pogorât din ceruri §i S-a întrupat de la Duhul Sfânt si din Măria Fecioara si S-a făcut om. Dacă Mântuitorul nu S-ar fi întrupat cu adevărat, adică nu S-ar fi făcut om adevărat, atunci toată viaţa Sa pământească, patimile moartea şi învierea nu ar fi fost reale şi, ca urmare, mântuirea ar fi fost numai o iluzie sau amăgire. Luând asupră-Şi sarcina păcatului omenirii, spre a împăca pe om cu Dumnezeu, Mântuitorul a trebuit să îmbrace întru totul firea omenescă. Numai astfel, substitu-indu-Se omului, mântuirea dobândită de Hristos putea fi privită de Dumnezeu ca dobândită de om. Sfânta Scriptură spune lămurit că Mântuitorul a fost şi om adevărat, iar nu numai Dumnezeu, căci îl numeşte adesea Om şi Fiul Omului. îndeosebi despre trupul Domnului, Sfânta Scriptură spu​ne că a fost conceput în pântecele Sfintei Fecioare, că S-a născut din ea, a fost înfăşat în scutece, tăiat împrejur, prezen​tat în templu; câ a avut nevoie de mâncare, de băutură, de somn şi de odihnă; că a flămânzit şi însetai, a obosit, a suferit în timpul patimilor bătăi, lovituri, schingiuiri, încununare cu spini, răstignire, moarte şi înviere.
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Despre suflet, Sfânta Scriptură vorbeşte, de asemenea, ca despre sufletul omenesc: Pruncul Iisus creştea şi se întărea cu duhul şi asculta de părinţi. După începerea activităţii în public, Mântuitorul se bucură, se indignează, se tulbură, se întristează, se umileşte, suspină, îşi împlineşte voinţa sau o supune Tatălui, iar pe Cruce îşi dă sufletul în mâinile Tatălui. Toate acestea ne arată că El avea suflet la fel cu al nostru, prin urmare era un om deplin.
Mântuitorul Hristos S-a deosebit, ca om, de toţi muritorii prin aceea că a fost fără de păcat. Prin naşterea Sa supranaturală, El a fost străin de păcatul originar, iar prin voinţa Sa în totul sfântă a stat departe de orice păcat personal. Pentru aceasta Sfântul Apostol Pavel îl numeşte pe Hristos Adam cel nou sau Adam spiritual. Nimeni altul afară de Hristos n-a avut curajul să zică duşmanilor Săi înfuriaţi, cum a zis El: Cine dintre voi Mă învinueşte de păcat? (Ioan 8,46), pentru că nimeni nu s-a ştiut şi nu se poate şti fără de nici un păcat.
2. Cele două firi sau naturi - dumnezeiască şi omenească - ale Mântuitorului Hristos, au fost unite între ele, aşa cum este unit trupul cu sufletul în fiinţa omului şi au format o singură fiinţă sau persoană. In unul şi acelaşi trup, în una şi aceeaşi persoană, Iisus Hristos era şi Dumnezeu şi om. Ambele firi nu erau nici atât de deosebite în persoana Sa, ca să formeze două persoane, nici amestecate una cu alta, ca una să dispară sau să fie absorbită în cealaltă şi astfel să rămână o singură fire.
Contrar acesteia au învăţat ereticii nestorieni, adopţieni, monofiziţi şi monoteliţi.
Nestorie şi urmaşii lui despărţeau atât de mult cele două firi în persoana Mântuitorului, încât făceau din fiecare o persoană, aşa că - după ei - în Hristos ar fi două persoane. Apoi Hristos, Dumnezeu fiind, cu totul deosebit de Hristos-

Jmul, Sfânta Fecioară Măria n-a născut decât pe acesta din urmă şi de aceea ea nu trebuie să se numească Născătoare de Dumnezeu sau Maica lui Dumnezeu, ci Născătoarea sau Maica lui Hristos.
A

dopţienii - prin veacul VII în Spania - învăţau, că numai Hristos-Dumnezeu este adevăratul Fiu al lui Dumnezeu, iar Hristos-Omul este Fiul adoptiv lui Dumnezeu, aşa cum se face orice om prin botez.
Monofiziţii susţineau, că firea omenească s-a amestecat leu cea dumnezeiască sau s-a contopit cu ea în aşa fel, în persoana Mântuitorului, că nu poate fi vorba de două firi, ci |numai de una singură, de cea dumnezeiască.
Monoteliţii socoteau că, deşi în Hristos sunt două firi, totuşi ar fi numai o voinţă, cea dumnezeiască, în care s-a absorbit cea omenească. Erezia lor a ieşit din monofizitism şi duce la el, căci dacă firea omenească e lipsită de voinţă,ea este nimicită, distrusă sau cel puţin incompletă.
împotriva acestor erezii Sinoadele Ecumenice III şi IVdin Efes şi Calcedon, potrivit Sfintei Scripturi şi Sfintei Tradiţii, au hotărât:
a) Că cele două firi ale Mântuitorului sunt unite între
ele în chip neîmpărţit (nu atât de separate sau deosebite ca
să formeze două persoane) şi nedespărţit (nu se despart
niciodată una de alta) şi că în Hristos este doar o singură
persoană, iar Sfânta Fecioară Măria, născând pe Hristos,
Care era una şi aceeaşi persoană Dumnezeu şi Om, se nu​
meşte cu drept cuvânt Născătoare de Dumnezeu.
b) Cele două firi şi voinţe şi-au păstrat fiecare integri​
tatea sa şi sunt unite între ele în chip neamestecat (fără să
se confunde una cu alta) şi neschimbat (fiecare şi-a păstrat
însuşirile sale).
Această unire reală, fizică - iar nu numai morală cum au socotit unii eretici - a celor două firi în persoana
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Mântuitorului Hristos se numeşte unire personală sau ipostatică.
Din unirea ipostatică decurg, mai multe consecinţe dog​matice şi anume:
a)
Comunicarea însuşirilor celor două firi în persoana
Mântuitorului, în virtutea căreia Omului Iisus I Se atribuie
însuşiri dumnezeieşti şi Dumnezeului Iisus, însuşiri omeneşti.
Aşa  de  exemplu,  zicem:  "Dumnezeu  a  câştigat sau  a
răscumpărat Biserica cu sângele Său, sau a pătimit, a murit,
a înviat etc", ori numim pe Mântuitorul: "Om fără început,
necreat, fără patimă, prunc mai înainte de veci" etc.   .
Asemenea atribute, din care unele se contrazic cu firea omenească, iar altele cu cea dumnezeiască, dăm Mântuitorului numai când vorbim de persoana Sa, Care cuprinde ambele firi, iar nu când este vorba de fiecare fire în parte.
b)
îndumnezeirea firii omeneşti în Iisus Hristos, adică
ridicarea ei la cel mai înalt grad de perfecţiune posibilă pentru
ea, fără ca totuşi aceasta să înceteze de a mai exista şi aparte
şi fără să-şi piardă însuşirile ei proprii. Precum un fier ţinut
în foc capătă însuşirea de a dogori şi a arde, dar tot fier
rămâne,   tot   astfel   şi   firea   omenească   din   persoana
Mântuitorului capătă însuşiri dumnezeieşti de atotştiinţă,
omniprezenţă, sfinţenie şi dreptate absolută etc, dar tot
omenească rămâne.
c) Lui Iisus Hristos I se cuvine adorare dumnezeiască în
întregimea persoanei Sale, adică adorăm în El nu numai firea
dumnezeiască, ci şi pe cea omenească, pentru că amândouă
alcătuiesc persoana Sa şi firea omenească e strâns unită şi
nedespărţită de cea dumnezeiască.
d) Sfânta Fecioară Măria este într-adevăr Născătoare
de   Dumnezeu,   pentru   că   natura   omenescă   este
nedespărţită de cea dumnezeiască.

e)
In persoana lui Hristos s-a unit firea omenească cu
întreaga fire a Dumnezeirii, dar nu s-a întrupat întreaga
Sfânta Treime, ci numai Fiul lui Dumnezeu.
f)
Raportul dintre Fiul lui Dumnezeu şi celelalte două
persoane ale Sfintei Treimi a rămas după întrupare
acelaşi, ca şi mai înainte, fără nici o schimbare.
2. Cele trei slujiri ale Mântuitorului.
întruparea este condiţia sine qua non pentru realizarea mântuirii sau răscumpărării, în timp ce mântuirea sau răscumpărarea s-a îndeplinit prin cele trei slujiri, chemări sau misiuni ale lui Hristos: profetică, arhierească şi împărătească.
12. VIAŢA PARTICULARĂ ŞI PUBLICĂ A MÂNTUITORULUI IISUS HRISTOS
IISUS CA PROFET
Profeţii Vechiului Testament făceau cunoscută poporu​lui învăţătura descoperită lor de Dumnezeu sau sfânta Sa voie. Cuvântul lor era adesea adeverit şi întărit prin minunile pe care le făceau.
Mântuitorul Hristos, pentru ca să-şi îndeplinească rolul de Mântuitor sau Răscumpărător al omenirii din păcat, a fost profet sau prooroc. în acesta calitate, El a dat omenirii o învăţătură religioasă şi morală cu totul nouă şi superioa​ră, a săvârşit minuni strălucite şi a adăugat şi pilda vieţii Sale curate şi sfinte. Astfel, El este cel mai mare prooroc, proorocul prin excelenţă.
1. Invăţătura lui Iisus Hristos este cea mai mai frumoasă şi mai înaltă învăţătură religioasă şi morală, este adevărul absolut, pentru că El, care propovăduia, era Dumnezeu. De
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aceea a şi zis El despre Sine: Eu sunt adevărul. Nici o altă religie sau morală nu s-a ridicat la înălţimea învăţăturii lui Hristos şi n-a dat roadele binefăcătoare pe care le-a dat ea.
Din punct de vedere religios, Mântuitorul Hristos a învăţat, că Dumnezeu este duh şi iubire şi că este unul după fiinţă şi întreit ca persoane. Fiind duh, El nu are în Sine nimic comun cu materia, ci este perfecţiunea absolută, suma şi izvorul tuturor perfecţiunilor. Fiind iubire, a făcut totul din dragoste şi se conduce în toate actele sale numai de dragoste. In raportul său cu oamenii este ca un tată cu fii săi. De aceea se numeşte în chip deosebit Tatăl nostru şi Tatăl ceresc.
Această înfăţişare a lui Dumnezeu ca duh, dragoste şi tată este cea mai sublimă idee despre Dumnezeu, la înălţimea căreia nu s-a putut ridica mintea omenească. De aceea, ea nu numai că nu va fi întrecută, dar nu va fi nici egalată vreodată şi religia creştină este şi va rămâne în veci religia prin excelenţă a omenirii, fără teamă de a fi înlăturată sau înlocuită cândva de o alta.
Potrivit caracterului absolut spiritual al lui Dumnezeu, cultul instituit de Iisus Hristos este cu totul spiritual: Duh este Dumnezeu §i cel ce se închină Lui, în duh şi în adevăr se cade să I se închine (Ioan 4,24). Cinstirea lui Dumnezeu în cuget curat, prin fapte morale, ţine dar în creştinism locul ritualului formalist şi lipsit de duh, al faptelor adesea imorale, al jertfelor nemiloase de animale sau chiar de oameni din alte religii.
Din punct de vedere moral, oamenii sunt fraţi între ei, deoarece sunt toţi fiii Tatălui ceresc. Fiind fraţi, ei sunt deopotrivă unul cu altul şi legea care determină raporturile dintre ei este legea dragostei: Poruncă nouă vă dau, să vă iubiţi unii pe alţii, precum v-am iubit Eu... întru aceasta vor cunoaşte toţi că sunteţi ucenicii Mei, dacă veţi avea dragoste unii faţă de alţii (Ioan 13,34-35).

Traiul oamenilor sub imperiul legii morale creştine trebuie să fie ideal, pentru că orice duşmănie, invidie, ură, rivalitate trebuie alungată din suflete şi iubirea cea mai curată şi dezinteresată trebuie să-i ia locul.
Impărăţia lui Dumnezeu nu este numai în ceruri, în viaţa de dincolo de mormânt, ci şi aici pe pământ, în viaţa aceasta vremelnică. Pentru că oamenii trebuie să fie desăvârşiţi, precum este desăvârşit Tatăl lor din ceruri (Matei 5,48), iar lumina urmaşilor lui Hristos trebuie să lumineze în aşa fel înaintea tuturor oamenilor, încât aceştia, văzând faptele lor cele bune, să preamărescă pe Tatăl ceresc (Matei 5,16). Acolo unde oamenii duc o astfel de viaţă pilduitoare, acolo este împărăţia lui Dumnezeu.
2. Minunile săvârşite de Mântuitorul pentru întărirea şi adeverirea cuvântului Său, au fost nenumărate şi aşa de impunătoare, că nici duşmanii Săi cei mai înverşunaţi nu le-au putut tăgădui, ci unii din ei s-au mărginit numai a le socoti cu ajutorul magiei şi vrăjitoriei sau al duhurilor necurate. Scopul înălţător de suflete pentru care s-au făcut minunile şi săvârşirea lor întotdeauna la arătare şi fără nici o pregătire, dovedesc că săvârşitorul lor este Dumnezeu. Minunile sunt de mai multe feluri:
a) Minuni care se referă la lumea din afară, precum a
fost prefacerea apei în vin, la nunta din Cana Galileii,
saturarea a 5.000 de oameni cu cinci pâini §i doi peşti,
potolirea furtunii, umblarea pe apă ca pe uscat etc.
b) Minuni de vindecare a tot felul de boli, precum: vin​
decarea slăbănogului de 38 de ani, a celui din Capernaum, a
orbului din naştere, a celor zece leproşi, a numeroşi îndrăciţi,
a slugii sutaşului, a orbului din Ierihon, învierea fiicei lui Iair,
a fiului văduvei din Nain, a lui Lazăr etc.
c) Minuni făcute cu Sine însuşi, precum: schimbarea la
faţă, învierea, intrarea prin uşile încuiate şi înălţarea la cer.
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3. In sfârşit, Mântuitorul a dat exemplu de viaţă curată şi sfântă, a fost virtutea personificată. Spre deosebire de toţi proorocii, de toţi întemeietorii de religii, de toţi înţelepţii lumii care au propovăduit învăţături înalte şi au dat sfaturi frumoase, pe care ei însă nu le-au urmat, Mântuitorul Hristos a împlinit tot ce a învăţat. Deşi îmbrăcat în trup omenesc, El nu S-a făcut vinovat de nici un păcat înaintea lui Dumnezeu sau a oamenilor, de nici o abatere cu fapta de la ceea ce a învăţat cu cuvântul.
13. JERTFA MÂNTUITORULUI PRIN
MOARTE  DE CRUCE IISUS CA ARHIEREU. SFÂNTA CRUCE
1. Cu toată cereasca Sa învăţătură şi cu toate dum​nezeieştile Sale învăţături, iudeii n-au înţeles pe Mântuitorul, n-au urmat îndemnurile Lui. Ba, dimpotrivă, L-au nesocotit, L-au judecat pentru greşeli închipuite şi L-au chinuit fără milă şi răstignit ca pe un tâlhar. El a suferit toate acestea pentru că aşa era hotărât de Dumnezeu din veac să se obţină mântuirea.
Patimile, răstignirea şi moartea Mântuitorului sunt jerfta de Sine pe care El a adus-o pentru mântuirea lumii. Aducând jertfa de curăţire, Mântuitorul Hristos este Arhiereul adevă​rat şi veşnic, Care a fost preînchipuit de arhiereul Vechiului Testament, iar jertfa adusă de El este adevărata jertfă, care a spălat păcatele întregii omeniri şi a împăcat pe om cu Dumnezeu.
Că moartea Mântuitorului este jertfa adevărată şi reală şi că prin ea s-a curăţit omenirea de păcat şi s-a împăcat

cu Dumnezeu, ne-o spun atât profeţiile mesianice, cât şi Mântuitorul însuşi şi Apostolii Săi, iar Biserica o propovă-duieşte prin glasul autorizat al reprezentanţilor ei.
Dintre proorociile mesianice relative la aceasta, cea mai precisă este a lui Isaia, care prezice amănunţit patimile Dom​nului şi încheie, asemănând pe Mântuitorul cu un miel dus la înjunghiere şi cu o oaie, care nu-şi deschide gura împotriva celui ce o tunde (53,4-7). Mântuitorul însuşi spune despre Sine că n-a venit în lume ca să I se slujească, ci ca El să slujească şi să-Şi dea sufletul răscumpărare pentru mulţi (Matei 20,28). Iar la Cina cea de taină zice că, trupul Său se frânge şi sângele Său se varsă pentru mulţi spre iertarea păcatelor (Matei 26,27-28).
In sfârşit, Sfântul Apostol Pavel zice: Hristos, Pastele nostru, S-a jertfit pentru noi (II Cor. 5,21). La fel rostesc şi Sfinţii Părinţi.
Prin jertfirea vieţii Sale, Mântuitorul a satisfăcut, în locul omenirii, dreptatea dumnezeiască jignită prin păcat şi a împăcat pe om cu Dumnezeu. Jertfa adusă şi satisfacţia dată de Iisus Hristos a avut întocmai aceeaşi valoare ca şi când ar fi fost adusă de om, pentru că:
a) Iisus Hristos S-a substituit omenirii cu învoirea lui Dumnezeu, care fusese jignit prin căderea omului în păcat şi, ca atare, jertfa adusă de Mântuitorul în locul şi în numele omenirii, a fost bine primită de Dumnezeu;
b)Hristos este adevăratul reprezentant al omenirii înain​tea lui Dumnezeu, pentru că a avut în persoana Sa atât firea dumnezeiască, cât şi firea adevărat omenească şi a fost cu totul fără de păcat.
Jertfa Mântuitorului a fost adusă de bunăvoia Sa, căci El ar fi putut mântui pe om şi altfel, dar a ales răstignirea, ca să-Şi arate mai bine nemărginita Sa iubire faţă de om, fiinţa cu care a încununat operele sale pe pământ şi ca să arate că,
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încălcările legilor dumnezeieşti se plătesc cu ispăşiri dure​roase, după măsura greşelii.
Jertfa Sa a fost reală, adică Hristos, fiind şi om adevărat, a simţit durerea loviturilor, a încoronării cu spini, a pironirii pe cruce, a împungerii cu suliţa în coastă etc. Totuşi numai firea lui omenească a simţit durerea şi a gustat moartea, căci firea dumnezeiască nu poate pătimi, nici muri, dar a fost nedespărţită de cea omenească şi în timpul patimilor şi al morţii.
Jertfa Domnului este apoi universală, adică El S-a jertfit pentru întreaga omenire din toate timpurile şi prin patimile Sale se pot spăla păcatele tuturor oamenilor. Dacă totuşi nu toţi oamenii se mântuiesc, vina este a lor, căci nu vor să facă cele ce se cer pentru mântuire. Adică să creadă că Hristos este cu adevărat Fiul Lui Dumnezeu şi să împlinească ceea ce a învăţat El, adeverind această credinţă prin primirea tainei Sfântului Botez şi prin săvârşirea de fapte bune. Oamenii care au trăit înainte de Iisus Hristos, s-au mântuit numai prin credinţa în venirea Lui şi prin faptele bune ce au făcut, pe temeiul acestei credinţe.
în fine, jertfa lui Hristos este prisositoare, adică prin patimile şi moartea Sa, El nu numai că a şters vina şi a distrus urmările sau roadele păcatului strămoşesc, împăcând pe om cu Dumnezeu, ci şi-a câştigat merite cu mult mai mari. Aceas​ta a fost cu putinţă, fiindcă El n-a fost numai om, ci şi Dumnezeu. Pentru aceste merite ale Lui, se iartă păcatele celor ce cer ajutorul şi milostivirea Sa prin mijlocirea Bisericii.
2. La romani şi la alte popoare din vechime, crucea era unealtă de tortură pentru sclavi şi pentru criminali, care nu erau consideraţi cetăţeni. Fiindcă pe ea s-a răstignit Domnul nostru Iisus Hristos şi ne aducem aminte, de câte ori o vedem, de patimile şi moartea Lui, creştinii o socotesc ca un lucru de

mare cinste, cum zice Sfântul Apostol Pavel: Iar mie să nu-mi fie a mă lăuda, decât în Crucea Domnului (Galat. 4,14). De aceea, se şi obişnuieşte să se împodobească toate locaşurile şi lucrurile sfinte cu semnul Crucii şi o vedem strălucind în localurile autorităţilor publice şi prin casele creştinilor, pe coroana împărătească şi pe pieptul slujitorilor altarului şi ca mijloc de control a mărturisirilor făcute în justiţie în cazurile de jurământ.
Crucea alungă puterea diavolului, deosebeşte pe creştini de necreştini şi de eretici este forma văzută a închinării sau salutului nostru către Dumnezeu. Creştinul trebuie să se însemne cu semnul Sfintei Cruci: dimineaţa şi seara, când începe şi când se sfârşeşte lucrul, când se aşează şi se scoală de la masă, când e în primejdie, ca şi când a scăpat de ea; acasă, pe drum, la câmp etc. Cu un cuvânt, în tot locul şi în tot timpul. Semnul Crucii se face împreunând primele trei degete ale mâinii drepte, ducându-le la frunte, la piept, la umărul drept şi la cel stâng şi pronunţând cuvintele: In numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh, Amin. Catolicii, îşi fac crucea numai cu două degete, iar protestanţii şi cele mai multe secte nu-şi fac cruce. Când crucea se face de lemn sau de metal, nu se sfinţeşte ca celelalte obiecte sfinte, pentru că a fost sfinţită odată pentru totdeauna de preţiosul sânge al Mântuitorului, curs pe ea.
DE CITIT. Feciorul împăratului.- Un împărat se chibzuia cu sfetnicii săi. O provincie îndepărtată din împărăţia sa se răzvrătise împotriva împăratului, îi necinstise numele şi se lepădase de el. Sfetnicii împărăţiei erau adunaţi în divan şi mai marele oştirilor se înfăţişă înaintea împăratului şi zice: "Dă-mi oastea şi eu voi aduce pe răzvrătiţi la ascultare". împăratul însă clătină din cap. Se sculă atunci marele vornic şi zise: "Voi da poruncă aspră, ca de acum înainte cine va nesocoti numele tău, să plătească cu capul şi să i se ia averea". Împăratul clătină din nou din cap şi zice: "La ce mi-ar sluji să am o ceată de sclavi ce tremură, dar pândesc prilejul în tot momentul, să scape de mine?" Sfetnicii amuţiră. Dar iată că unicul fecior al împăratului, prinţul
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moştenitor, se plecă înaintea împăratului şi zise: "Lasă-mă pe mine, să mă duc la ei şi-i voiu întoarce la ascultare". împăratul mirat, întrebă; "Cum socoteşti să faci aceasta?" Prinţul grăi: "Le voi povesti de dragostea şi îndurarea ta şi de slava împărăţiei tale. Nu voi conteni cu iubirea mea pentru ei, pînă ce nu-i voi scoate din rătăcire, până ce flacăra dragostei nu se va aprinde din nou în sufletele lor reci". Atunci împăratul privi îndelung şi cu duioşie în ochii iubitului său fiu şi zise: "Mergi şi poartă grijă de cei căzuţi. Numai dragostea ta îi va putea izbăvi şi lega din nou şi strâns inimile lor de mine". Şi s-a dus departe feciorul, în ţara răsvrătită, şi nu ştia odihnă, numai să caute pe cei pierduţi şi să întoarcă la Tatăl pe cei rătăciţi. Preţul plătit a fost scump - căci a trebuit să-şi dea viata pentru ei - dar pentru aceasta, biruinţa a fost strălucită.
aiv
"E uşor de înţeles, cine este împăratul şi cine e feciorul".
Spurgeon
14. ÎNVIEREA, ÎNĂLŢAREA ŞI PREAMĂRIREA MÂNTUITORULUI
IISUS HRISTOS  CA ÎMPĂRAT
1. Ca prooroc şi Arhiereu, Mântuitorul desfăşură mărirea Sa într-un chip care se putea vedea aproape numai cu ochii minţii. Ba, ca arhiereu, El S-a umilit chiar, S-a înjosit mai mult decât orice om, primind de bunăvoie să sufere batjocuri, chinuri şi moarte de ocară. Ca Mântuitor şi ca Fiu al lui Dumnezeu, lui Iisus Hristos îi trebuia şi o măreţie, o putere şi o splendoare corespunzătoare cu aceste două însuşiri ale Sale de Dumnezeu şi de Mântuitor al lumii. Nici una din dregătoriile omeneşti nu este mai strălucită, mai impunătoare şi mai măreaţă ca cea de împărat.
împărat trebuia dar să fie şi Mântuitorul, ca să-şi arate măreţia dumnezeirii Sale. Şi împărat a şi fost, dar nu

pământesc, în înţelesul obişnuit al cuvântului. N-a fost adică împărat, care să stea în fruntea unui popor, să-şi aibă curtea sa, oştenii săi şi să fie plin de deşartă mărire lumească. Ci a fost Impărat spiritual, Impărat al adevărului, Impărat ceresc, Impăratul împăraţilor.
Aceasta ne-o dovedeşte numele de împărat, Care I S-a dat de profeţi, de unii din contemporanii şi urmaşii Săi şi pe care şi 1-a dat El Insuşi. Ne-o dovedesc mai departe, în chip strălucit, minunile Sale şi îndeosebi cele săvârşite cu Sine şi anume: schimbarea la faţă, coborârea în iad, învierea din morţi, înălţarea la cer şi şederea de-a dreapta Tatălui. în profeţii se vorbeşte de Mântuitorul ca împărat, Care va per​petua în veci casa şi împărăţia lui David cum spune proorocul in psalmi. Ca împărat, Care va face judecată şi dreptate pe pământ, cum spune profetul Ieremia; ca împărat şi Mântuitor, cum spune profetul Zaharia. Acelaşi lucru 1-a spus şi Sfântul Arhanghel Gavriil, către Sfânta Fecioară Măria, când a anunţat-o că va naşte pe Hristos, Mântuitorul lumii, zicând: Acesta va fi mare şi Fiu al Celui Preaînalt se va chema. Şi Domnul Dumnezeu îi va da tronul lui David, părin-tele său, şi va împăraţi peste casa lui Iacov în veac şi împărăţia lui nu va avea sfârşit (Luca 1,32-33). Magii de la Răsărit, după naşterea Sa, se întrebau de locul unde S-a născut împăratul iudeilor, a Cărui stea o văzuseră la Răsărit şi, aflându-L, îi aduc daruri ca unui Dumnezeu, împărat şi muritor.
La intrarea triumfală în Ierusalim, iudeii, care L-au primit cu multă cinste, îl numesc Impărat al lui Israel. Când Pilat îl întreabă: Impărat eşti Tu? El răspunse: Tu însuţi zici, că sunt Impărat şi adaugă că împărăţia Sa nu este din lumea aceasta. Iar deasupra capului Său pe cruce era scris: Iisus Nazarineanul, Impăratul Iudeilor.
Minunile Mântuitorului au descoperit, de asemenea, înaintea martorilor oculari şi descoperă încă în inima celor ce
[image: image5.jpg]
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cred, mărirea Sa dumnezeiască. Minunea saturării celor 5.000 de oameni cu cinci pâini şi doi peşti a umplut de atâta ad​miraţie pentru persoana Sa pe cei săturaţi în chip minunat, încât voiau să-L proclame împărat. Tot astfel şi prin celelalte minuni s-a arătat puterea mai presus de fire şi cu aceasta şi măreţia Sa dumnezeiască.
In sfârşit, prin minunile săvârşite cu Sine însuşi, Mântuitorul S-a dovedit, indiscutabil, că este stăpân asupra întregii firi şi împărat al lumii văzute, ca şi al celei nevăzute şi Dumnezeu adevărat, a Cărui putere şi slavă nu cunosc margini. La schimbarea Sa la faţă, El S-a arătat înconjurat de slavă suprapământească şi cu puterea dumnezeiască de a sta de vorbă cu morţii.
Prin coborârea cu sufletul în iad, în timp ce trupul îi zăcea în mormânt,a dovedit că puterea Sa e mai presus decât a morţii. Aceasta a dovedit-o şi mai bine prin învierea Sa din morţi, prin care ne-a dat totodată garanţia, că şi noi vom învia, In sfârşit, prin înălţarea la cer şi prin şederea de-a dreapta Tatălui, a dovedit că este Dumnezeu adevărat, Care S-a pogorât numai pentru un timp pe pământ şi a luat trup omenesc ca să ne mântuiască. Prin înălţarea la cer El Şi-a reluat slava pe care o avea de când încă nu exista lumea.
Biserica întemeiată de Iisus pe pământ este o împărăţie spirituală, care va dura până la sfârşitul veacurilor şi al cărei cap nevăzut este El însuşi. Hristos este deci neîntrerupt împărat atât în cer, cât şi pe pământ.
2. Prin împlinirea celor trei slujiri sau chemări de prooroc, de arhiereu şi de împărat, adică prin învăţătura, prin minunile, prin patimile şi prin moartea Sa, Mântuitorul a săvârşit actul mântuirii, adică a dat putinţa de mântuire oricui va voi să-şi însuşească mântuirea pusă de El la dispoziţia tuturor.
Privită în sine sau ca un act împlinit de Mântuitorul, mântuirea se numeşte obiectivă. Privită în sufletul credin-

cioşilor, sau ca efect al primirii ori însuşirii de către om a acestei mântuiri, ea se numeşte subiectivă.
15. HARUL  DUMNEZEIESC CREDINŢA  ŞI  FAPTELE  BUNE
1. Sub numele de har dumnezeiesc se înţelege orice dar pe care Dumnezeu îl dă oamenilor, mai ales în vederea mântuirii.
După cum aceste daruri se dau pe cale naturală sau supranaturală, harul poartă numele de natural şi supranatural. Asftel, sănătatea, înţelepciunea, blândeţea etc, sunt daruri naturale şi constitue harul natural, iar darul profeţiei, darul facerii de minuni etc, sunt daruri supra​naturale şi constitue harul supranatural.
Pentru că harul se dă mai ales în vederea mântuirii şi pentru că Iisus Hristos este Mântuitorul neamului ome​nesc, de aceea se mai numeşte şi har mântuitor sau al Mântuitorului.
După felul sau chipul cum lucrează în om, se disting mai multe feluri de har. Aşa de exemplu, harul se numeşte intern, când lucrează înăuntrul sufletului, luminând raţiunea, deşteptând dorinţa, dând puteri voinţei pentru dobândirea mântuirii. Se numeşte har extern, când vine din afară asupra omului, ca de exemplu prin minuni, prin predica cuvântului lui Dumnezeu etc. Se mai numeşte har actual sau trecător şi habitual sau permanent, după cum influenţează numai un timp sau în permanenţă asupra sufletului. în acest caz, pentru că duce cu siguranţă la sfinţire, se mai numeşte şi har sfinţitor. I se mai zice apoi premergător,   concomitent  şi   postmergător,  după  cum
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premerge sau însoţeşte o faptă ori îi urmează. în fine, se mai numeşte har suficient, când efectuează mântuirea.
2. Necesitatea harului. Din însuşi numirile date harului se vede că el este absolut necesar pentru mântuire. Fără ajutorul harului, omul nu poate face începutul mântuirii sale, căci dacă ar putea face începutul, ar putea să continuie şi sg se mântuiască singur. Dacă aceasta ar fi fost posibil, Mântuitorul Hristos n-ar mai fi venit în lume. El zice însă: Fără Mine nu puteţi face nimic (Ioan 15,5), iar Biserica, ce este întemeiată pe cuvintele Sale, a condamnat ca erezie învăţătura că omul face începutul mântuirii sale.
Fără ajutorul harului, omul nu poate avea credinţă şi nu poate face fapte bune, ca să se mântuiască, nici nu poate păstra mântuirea dobândită. Cu un cuvânt harul este necesar în toate clipele vieţii, pentru ca omul să se poată mântui cu adevărat. Aceasta o spune lămurit Mântuitorul Hristos prin cuvintele de mai sus.
Sfinţii Părinţi au exprimat iarăşi în termeni foarte eloc​venţi doctrina despre harul mântuitor: Precum un măslin sălbatic - zice Sfântul Irineu - dacă nu se altoieşte, nu aduce nici un folos stăpânului său, ci se taie si se aruncă în foc ca un pom neroditor, aşa rămâne si omul care nu primeşte altoirea prin credinţă. Iar Sfântul Macarie cel Mare zice: Precum peştele nu poate vieţui fără apă, sau precum nimeni nu poate umbla fără picioare, a vedea fără ochi, a vorbi fără limbă sau a   auzi fără urechi, tot astfel fără de Domnul nostm Iisus Hristos şi fără conlucrarea puterii dumnezeieşti nu este cu putinţă a înţelege tainele atotînţelepciunii dumnezeieşti şi de a fi creştin desăvârşit.
3. Harul şi libertatea omului. Deşi fără ajutorul harului divin nu se poate face nimic bun, totuşi harul nu mărgineşte libertatea noastră de a voi şi a lucra, nici n-o constrânge să facă bine. în actul mântuirii, harul dumnezeiesc şi libertatea

omului merg mână în mână. Harul începe şi tot el sfârşeşte şi desăvârşeşte lucrarea mântuirii, iar libertatea conlucrează cu harul. Conlucrarea este cu totul liberă şi nesilită, ceea ce ne-o dovedeşte faptul că nu toţi oamenii se mântuiesc, deşi Dum​nezeu dă tuturor harul Său.
Cu privire la raportul harului cu libertatea greşesc refor​maţii, adică urmaşii lui Luther şi ai lui Zwigli, care admit predestinaţia absolută. Ei învaţă că Dumnezeu a hotărât din veşnicie ca unii oameni să se mântuiască, iar alţii să fie pierduţi. Celor hotărâţi pentru mântuire sau fericire veşnică, el le dă harul Său în aşa fel şi măsură, că ei trebuie să facă ceea ce este necesar pentru mântuire şi se mântuiesc, iar celor hotărâţi sau predestinaţi spre pieire sau osândă veşnică nu le dă harul Său. în cei predestinaţi spre bine, harul nimiceşte sau cel puţin nesocoteşte cu totul - după această învăţătură -libertatea omului, căci harul singur îi mântuieşte.
Biserica noastră a condamnat învăţătura despre predes​tinaţia absolută şi învaţă că Dumnezeu ştie din veci care oameni se vor mântui şi care nu. Mântuirea nu atârnă, însă, numai de Dumnezeu, ci şi de om. Dumnezeu dă tuturor oamenilor harul Său, dar numai cei ce conlucrează cu el se mântuiesc. Cu alte cuvinte predestinaţia, atât spre bine cât şi spre rău, nu este absolută, ci condiţională de faptele omului.
4. Credinţa şi faptele bune. Conlucrarea libertăţii omului cu harul dumnezeiesc pentru dobândirea mântuirii trebuie să se arate prin credinţă şi fapte bune.
Credinţa este actul liber prin care omul primeşte adevărurile descoperite de Domnul nostru Iisus Hristos pentru mântuirea lumii. Cele mai multe din adevărurile mântuitoare nu pot fi cuprinse de minte. De aceea la ele nu se ajunge prin cercetare, nici prin observaţie, ca la adevărurile filosofice şi ştiinţifice, ci trebuiesc crezute. Aceasta nu înseamnă că adevărurile de credinţă sunt mai
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puţin sigure sau de mai mică valoare decât adevărurile filosofice şi ştiinţifice. Ci sunt cu mult mai sigure, pentru că sunt descoperite de Dumnezeu, adevărul absolut şi sunt cu atât mai de preţ şi mai presus decât adevărurile omeneşti, cu cât mai de preţ este sufletul decât trupul. Dovadă că lucrul este aşa, e că pentru adevărurile filosofice şi ştiinţifice prea rar îşi pune cineva viaţa, pe când pentru adevărurile religioase |i-au dat viaţa cu plăcere mii şi milioane de martiri.
Credinţa este partea cu care omul trebuie să contribuie la actul mântuirii. Ea este absolut necesară pentru mântuire, cum ne spune lămurit Sfânta Scriptură. Astfel Mântuitorul porunceşte Apostolilor Săi: Mergeţi în toată lumea şi propovăduiţi Evanghelia la toată făptura. Cel ce va crede §i se va boteza, se va mântui, iar cel ce nu va crede, se va osândi (Marcu 16,16). Iar dumnezeiescul Pavel, zice că Fără de credinţă nu este cu putinţă a plăcea lui Dumnezeu.
Pe lângă credinţă mai sunt necesare pentru mântuire şi faptele bune. Acestea sunt roadele credinţei adevărate, ale credinţei vii sau ale credinţei care lucrează în mod nedespărţit de dragoste şi de nădejde. Credinţa care stă ascunsă în suflet, fără să se arate prin fapte, nu este de nici un folos, ca şi cum n-ar fi. Sfântul Apostol Iacob numeşte moartă o astfel de credinţă: Credinţa fără de fapte este moartă (2,17). Totelzice: Omul se îndreptează prin fapte, iar nu numai prin credinţă (24,24). Nu cel ce-Mi zice: Doamne, Doamne, va intra în împărăţia cerurilor - zice Mântuitorul -, ci cel ce face voia Tatălui Meu care este în ceruri (Matei 7,12).
Acelaşi lucru îl învaţă şi Sfinţii Părinţi.
Protestanţii, cu Luther în frunte, învaţă că omul se mântuieşte numai prin credinţă - solafide - şi că, deci, de fapte bune nu este nevoie pentru mântuire. Ba unii din ei au susţinut chiar că faptele bune ar fi păgubitoare pentru

mântuire. Rătăcirea lor se întemeiază pe înţelegerea greşită a câtorva texte din epistolele Sfântului Apostol Pavel, ca de exemplu următoarele: Prin credinţă se îndreptăţeşte omul, iar nu prin faptele Legii (Rom.3,28). Nici un trup nu se va îndrepta din faptele Legii (Rom.3,20; Galat.2,16; Efes.2,8; etc.) etc. în aceste locuri, ca şi în altele, Apostolul combate pe iudei şi pe păgâni, dintre care cei dintâi credeau că se pot mântui numai prin faptele Legii lui Moise şi îndeosebi prin împlinirea părţii ceremoniale a Legii. Iar cei de al doilea, prin faptele bune săvârşite potrivit legii naturale, fără de credinţa în Iisus Hristos.
Romano-catolicii învaţă ca şi noi ortodocşii, că credinţa vie, adică credinţa unită cu faptele bune, mântuieşte pe om, dar ei cred că sunt oameni care pot face mai multe fapte bune decât le-ar fi necesar pentru mântuire. Toate faptele sau meritele acestea în plus formează un tezaur, din care ierarhia superioară împarte celor ce n-au îndeajuns fapte bune, ca să se poată mântui. împărţirea se face prin aşa numitele indul​genţe.
în legătură cu învăţătura că omul se mântuieşte numai prin credinţa în Iisus Hristos, protestanţii mai ţin şi o altă rătăcire. Ei spun că prin mântuire, adică prin sfinţire sau prin justificare - cum o mai numesc -, ori prin îndreptăţirea omului înaintea lui Dumnezeu, nu se iartă omului păcatele, ci numai nu i se ţin în seamă, fiind sfinţit sau justificat pentru meritele lui Iisus Hristos. Cu alte cuvinte în omul mântuit sau justificat, nu se produce nici o schimbare lăuntrică spre bine, ci el rămâne tot aşa de rău, nedrept şi păcătos cum era şi înainte de justificare, dar pentru că s-a botezat, Dumnezeu nu-i mai ţine în seamă păcatele şi-1 socoteşte bun, drept şi sfânt.
Biserica noastră învaţă, împreună cu cea Romano-catolică, dimpotrivă: că cei mântuiţi, îndreptăţiţi sau sfinţiţi sunt oameni cu totul noi, renăscuţi, străini de păcat, cu adevărat drepţi şi sfinţi.
66

DOGMELE

BISERICII      ORTODOXE

67
Numele de baie a renaşterii şi reînnoirii dat Tainei Sfântului Botez, care împărtăşeşte omului harul sfinţilor; calificativele de "fiu al lui Dumnezeu", "Adam cel nou"," părtaş al firii dumnezeieşti" etc, date în Sfânta Scriptură celor renăscuţi, precum şi o mulţime de locuri în care se vorbeşte despre curăţirea creştinului de păcate prin Sângele lui Iisus Hristos, sunt temeliile pe care este clădită învăţătura Bisericii Ortodoxe şi care vădesc rătăcirea protestantă.
16. BISERICA ŞI ÎNSUŞIRILE EI
1. Prin cuvântul biserică se pot înţelege două lucruri:
a) locaşul în care se adună creştinii ca să se roage lui Dumnezeu şi b) totalitatea celor care au crezut, cred şi mărturisesc pe Iisus Hristos ca Fiu al lui Dumnezeu şi Mântuitor al lumii. în acest din urmă înţeles, Biserica cuprinde atât pe oamenii dinainte de Iisus Hristos, care au aşteptat venirea Lui, cât şi pe cei de după venirea Sa, care au trăit şi trăiesc cu adevărată credinţă în Dumnezeu.
Din acest punct de vedere, se poate vorbi de o Biserică a Vechiului Testament şi de o Biserică a Noului Testament. Mai putem deosebi Biserica şi în luptătoare şi triumfătoare.
Biserica luptătoare este comunitatea credincioşilor în viaţă. Se numeşte luptătoare, pentru că membrii ei trebuie să lupte necontenit cu duşmanii din afară şi cu poftele şi patimile lăuntrice, pentru ca să poată păstra harul mântuitor.
Biserica triumfătoare este totalitatea credincioşilor drepţi şi sfinţi, care au trecut din acesta viaţă înarmaţi cu credinţă şi nădejde în Dumnezeu, încălziţi de focul dragostei dumnezeieşti şi împodobiţi cu podoaba faptelor bune. Cu alte cuvinte este comunitatea credincioşilor, care au avut în lumea aceasta o viaţă bună şi au primit în ceruri cununa dreptăţii

pentru că locuinţa acestora este în ceruri. Biserica triumfă​toare se mai numeşte Biserică cerească sau împărăţia slavei.
2. Membrii, adică fii ai Bisericii sunt toţi oamenii care au primit Botezul şi nu s-au despărţit ori n-au fost daţi afară din sânul ei. încetează a mai fi membri sau fii ai Bisericii renegaţii sau apostaţii, adică cei ce se leapădă în toată forma de credinţa creştină; ereticii, adică cei care falsifică învăţătura de credinţă a Bisericii şi schismaticii, adică cei ce nu se supun disciplinei Bisericii. Creştinul care cade în păcate grele, dar nu intră într-una din categoriile de mai sus, el continuă să fie membru al Bisericii. Bineînţeles, că un asemenea om nu este membru adevărat, membru viu sau sănătos al Bisericii - cum sunt cei drepţi şi buni - ci un membru bolnav, care are nevoie de vindecare, de însănătoşire.
Protestanţii învaţă că numai cei drepţi şi sfinţi, nu şi cei păcătoşi, sunt membri ai Bisericii. Falsitatea învăţăturii lor se vede din însuşi scopul Bisericii, care este acela de a pregăti şi conduce la mântuire pe toţi oamenii. Pentru aceasta s-au dat Bisericii mijloace harice, ca să poată îndrepta pe păcătoşi. Silinţele ei sunt îndreptate mai ales ca să aducă pe cei păcătoşi la calea mântuirii, căci - după cuvântul Mântuitorului -, cei bolnavi, iar nu cei sănătoşi au nevoie de doctor. Apoi Mântuitorul însuşi aseamănă Biserica cu ţarina, în care creşte şi grâu şi neghină; cu mreaja de pescuit, care prinde şi peşti mari şi mici; cu zece fecioare, dintre care numai cinci au fost înţelepte, iar cinci fără minte; cu un ospăţ de nuntă, la care iau parte şi buni şi răi; cu o turmă, în care sunt şi oi şi capre etc.
Deşi toţi membrii Bisericii sunt egali înaintea lui Dum​nezeu, căci - după cuvântul Sfântului Apostol Pavel -, înain​tea lui Dumnezeu nu este iudeu nici elin, nici stăpân nici rob, nici parte bărbătească nici parte femeiască (Galat. 3,28) totuşi pentru bunul mers al Bisericii, ca aşezământ compus
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din oameni, Mântuitorul însuşi a rânduit ca unii din fiii Bisericii să aibă rol de învăţători şi conducători, iar ceilalţi să asculte de aceştia, să se supună lor şi să le urmeze.
Membrii conducători formează Biserica conducătoare sau învăţătoare ori ierarhia bisericească, care constă din trei trepte: episcopi, preoţi şi diaconi, iar membrii conduşi for​mează Biserica ascultătoare sau turma cuvântătoare.
Protestanţii şi sectele care s-au născut din ei, nu recu​nosc deosebirea dintre Biserica conducătoare şi cea ascultă​toare, dintre ierarhie şi turmă. Bazaţi pe cuvintele Sfântului Apostol Petru: Voi sunteţi seminţie aleasă, preoţie împărătească, neam sfânt, popor al Său dobândit... (I Petru 2,9), ei susţin că fiecare creştin este preot şi deci nu mai e necesară o preoţie specială. Dacă au şi ei oameni anume însărcinaţi cu săvârşirea Sfintelor Taine şi cu propovăduirea cuvântului lui Dumnezeu - numiţi pastori - aceştia sunt socotiţi că-şi primesc puterea prin delegaţie de la popor, iar nu de la Dumnezeu.
3. însuşirile adevăratei Biserici creştine. în simbolul credinţei (art. IX) mărturisim că Biserica este una sfântă, sobornicească şi apostolească.
Una se numeşte Biserica, pentru că unul este capul şi întemeietorul ei, Iisus Hristos şi unul este scopul sau ţinta ei: de a aduna pe toţi oamenii la un loc, de a-i face să formeze o singură unitate, un întreg şi de a-i sfinţi. Mântuitorul însuşi vorbeşte adesea de o unică turmă a Sa, al cărei păstor este El, de o unică împărăţie a cerurilor, spre care este calea. Sub ambele denumiri, de turmă şi de împărăţie a cerurilor, se înţelege Biserica. Bisericile Ortodoxe naţionale şi cele des​părţite de Biserica Ortodoxă trebuie privite ca membre ale unicului trup al Bisericii lui Hristos.
Sfântă se numeşte Biserica, pentru că sfânt este capul şi întemeietorul ei Hristos, pentru că Fiul lui Dumnezeu, S-a

jertfit pentru ea, ca s-o sfinţească; pentru că în ea lucrează Sfântul Duh, care revarsă asupra ei harul sfinţilor şi pentru că scopul Bisericii este de a sfinţi pe oameni. Sfinţenia Bisericii nu este micşorată, prin faptul că, în sânul ei trăiesc şi cei păcătoşi, pentru că aceştia sau se îndreaptă şi se fac membrii adevăraţi ai ei, sau rămân în păcatele lor şi sunt socotiţi ca membre moarte ale ei.
Fiind sfântă, Biserica nu poate greşi. Mai presus de greşeală nu sunt însă creştinii sau clericii, ca persoane, ci numai Sinoadele, adică episcopii adunaţi în numele lui Iisus Hristos. Aceştia sunt luminaţi atunci de Duhul Sfânt, ca să hotărască cele ce sunt spre folosul credinţei şi spre bunul mers al Bisericii.
Sobornicească sau universală se cheamă Biserica, pentru că menirea ei este să cuprindă în sânul său toate popoarele; pentru că, prin harul dumnezeiesc, Biserica poate ierta toate păcatele şi mântui pe toţi oamenii şi pentru că se întemeiază pe hotărârile sinoadelor sau soboarelor ecumenice adică a toată lumea.
Apostolească se numeşte, în sfârşit, Biserica, pentru că Sfinţii Apostoli au întemeiat şi organizat cele dintâi Biserici, după porunca şi spiritul dumnezeiescului lor învăţător şi au rânduit până în cele mai mici amănunte tot ce trebuia să se facă în ele; iar cum au rânduit ei, aşa s-a păstrat fără schim​bare până în ziua de azi de adevărata Biserică apostolică, de Biserica Ortodoxă. Ierarhia bisericească, aşezată tot de Sfinţii Apostoli, priveghează necontenit la urmarea întocmai în toate Bisericile din orice loc şi timp, a celor rânduite de Sfinţii Apostoli. Pentru aceasta se zice şi în Sfânta Scriptură, că Biserica este zidită pe temelia Apos​tolilor, deşi ştim, că unicul ei întemeietor, în înţelesul strâns al cuvântului, este Iisus Hristos, Mântuitorul lumii.
Singură Biserica Ortodoxă întruneşte aceste patru însuşiri. Deci, ea este adevărata Biserică a lui Hristos.
[image: image6.jpg]
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17. CAPUL BISERICII ŞI PORUNCILE EI
1. Biserica noastră Ortodoxă învaţă, potrivit Sfintei Scrip​turi şi Sfintei Tradiţii, că cea mai înaltă autoritate bisericească este adunarea sau sinodul episcopilor, care conduce Biserica în chip văzut, iar capul ei este Mântuitorul Hristos, care o conduce în chip nevăzut. Aceasta a spus-o Mântuitorul Hristos însuşi, când a făgăduit Apostolilor Săi şi prin aceasta şi urmaşilor Săi, că ...va fi cu ei în toate zilele până la sfârşitul veacurilor (Matei 28,20). "A fi cu ei", înseamnă a conlucra cu ei, a-i îndrepta pe calea adevărului şi prin aceasta a conduce Biserica.
Tot Mântuitorul zice Sfinţilor Apostoli, că cei care ascultă de cuvântul lor, de El ascultă şi cei care se leapădă de ei, de Hiistos se leapădă (Luca 10,16). Aceasta iarăşi înseamnă că Hristos este Cel care, în chip nevăzut, propovăduieşte cuvân​tul dumnezeiesc prin gura Apostolilor şi a urmaşilor lor. Pentru aceasta El le şi porunceşte, zicând; Iar voi să nu vă chemaţi învăţători, căci unul este învăţătorul vostru Hristos (Matei 23,10).
Precum Hristos este învăţătorul suprem în Biserică şi după înălţarea Sa în ceruri, tot aşa el este şi Arhiereul şi Cârmuilorul suprem al Bisericii, sau mai marele păstorilor, cum îl numeşte Sfântul Apostol Petru.
Sfântul Apostol Pavel spune categoric că Iisus Hristos este cap Bisericii, iar Biserica este trupul Său: Bărbatul este cap femeii, precum Hristos este cap Bisericii... (Efes.5,23). învăţătura aceasta e profesată şi de Sfinţii Părinţi.
Contrar acesteia învaţă Biserica Romano-catolică, care susţine că papa este capul văzut al Bisericii. Rătăcirea aceasta se întemeiază în prima linie pe interpretarea greşită a câtorva

I

pasaje din Sfânta Evanghelie, din care mai însemnate sunt următoarele:
a) La Matei 16,13-19, citim: Venind Iisus în părţile Cezareii lui Filip, întrebă pe ucenicii Săi, zicând: Cine zic oamenii că sunt Eu, Fiul Omului? Iar ei au răspuns: unii Ioan Botezătorul, alţiillie, alţiileremia sau unul din prooroci. Şile-a zis: Darvoi cine ziceţi că sunt? Răspunzând Simon Petru, a zis: Tu eşti Hristosul, Fiul lui Dumnezeu Celui viu. Iar Iisus răspunzând, i-a zis : Fericit eşti Simone, fiul lui lona, 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. Şi îţi voi da cheile împărăţiei cerurilor şi orice vei lega pe pământ, va fi legat şi în ceruri, şi orice vei dezlega pe pământ va fi dezlegat şi în ceruri.
Din acest loc Romano-catolicii deduc că Petru este temelia Bisericii, că lui singur i s-ar fi dat puterea cheilor sau a jurisdicţiei în toată Biserica şi că papa, fiind urmaşul Său direct pe scaunul episcopal din Roma, este capul văzut al Bisericii. Dar prin piatra pe care Mântuitorul zice că va zidi Biserica Sa, nu se înţelege Petru, căci atunci ar fi trebuit să zică: Tu eşti Petru şi pe tine voi zidi Biserica mea...
Prin piatră unii din Sfinţii Părinţi au înţeles pe Mântuitorul însuşi, Care se numeşte adeseori în Sfânta Scrip​tură "piatră", "piatra cea din capul unghiului", "piatră de mult preţ" etc. După această interpretare, temelia Bisericii este Mântuitorul însuşi. Pe Sine însuşi va zidi El Biserica Sa, ca pe o piatră sau temelie neclintită. De aceea nu vor putea s-o biruie nici porţile iadului. Alţi Sfinţi Părinţi au înţeles prin "piatră" credinţa mărturisită de Petru în dumnezeirea lui Hristos, iar alţii, pe toţi Apostolii. Nici un părinte bisericesc nu înţelege aceste cuvinte aşa cum le înţeleg romano-catolicii, ceea ce e dovadă sigură că interpretarea lor este arbitrară şi concluzia trasă din ea neîntemeiată.
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Prin cuvintele: Şi-ţi voi da ţie cheile împărăţiei cerurilor..., Mântuitorul nu dă numai lui Petru puterea jurisdicţională, ci tuturor Apostolilor deopotrivă, mai întâi pentru că, în această împrejurare, Petru a vorbit în numele tuturor Apostolilor fiind cel mai bătrân şi, în al doilea, pentru că aceeaşi putere o dă Mântuitorul în alte două rânduri (Matei 18,18; Ioan 20,21) şi întocmai cu aceleaşi cuvinte, tuturor Apostolilor.
b) Luca 22,31-32: Simone, Simone, iată, Satana a cerut să
vă cearnă cape grâu; iar Eu M-am rugat pentru line, ca să nu
se piardă credinţa ta. Şi tu oarecând, întorcându-te, întăreşte
pe fraţii tăi. Pentru că Mântuitorul zice că se va ruga numai
pentru Petru, iar el la rându-i să întărească pe fraţii săi,
romano-catolicii pretind că am avea aici un primat al lui
Petru. Adevărul este însă cu totul altul. Aceste cuvinte au fost
pronunţate cu puţin înaite de patimile Domnului. Că Dum​
nezeu, Mântuitorul ştia că Petru se va lepăda de El, de aceea
îl previne prin aceste cuvinte. Petru avea să întărescă pe fraţi,
adică pe ceilalţi Apostoli prin păţania sa, iar nu prin porunci
sau sfaturi venite de la el ca superior.
c) Ioan 1,42: Tu eşti Simon, fiul lui Jona: tu te vei numi
Chifa(ce se tâlcuieşte Petru).
Pentru că Mântuitorul a schimbat numele lui Petru la intrarea în apostolat - zic romano-catolicii - se vede că a avut în vedere să facă din el ceva deosebit, mai mult decât ceilalţi apostoli. Dar nici aceasta nu e adevărat, pentru că încă alţi cinci apostoli şi-au schimbat numele la intrarea în apostolat: Ioan şi lacob primesc numele de Voanerghes care înseamnă Fiii Tunelului, Natanael s-a numit Barlolomeu, Iuda a lui lacob primi supranumele de Tadeul sau Lebeul, Simon pe cel de Zelotul, iar Levi vameşul se numi Matei. Schimbarea numelor s-a făcut pentru că aşa se obişnuia în Orient şi se obişnuieşte şi azi, ca atunci când cineva îşi alege sau primeşte o misiune sau se dedică unei cariere, care reclamă un nou fel

de viaţă, să-şi schimbe numele. Aşa se face, de exemplu, şi la noi, la intrarea în monahism.
Din felul cum romano-catolicii interpretează aceste pasaje din Sfânta Evanghelie, fără a mai cita altele, se vede pe ce temelie şubredă se sprijină primatul papal.
d) Ioan 21,15: Simone, fiullui lona, Mă iubeşti Iu mai mult decât aceştia? El I-a răspuns: Da, Doamne, Tu ştii că Te iubesc. Zis-a lui: Paşte mieluşeii Mei. Iisus i-a zis iarăşi, a doua oară: Simone, fiul lui lona, Mă iubeşti? El I-a zis: Da, Doamne, Tu ştii că Te iubesc. Zis-a Iisus lui: Păstoreşte oile Mele. Iisus i-a zis a treia oară: Simone, fiul lui lona, Mă iubeşti? Petru s-a întristat că i-a zis a treia oară "Mă iubeşti?". Şi I-a zis: Doamne, Tu ştii toate, Tu ştii că Te iubesc. Iisus i-a zis: Paşte oile Mele.
Romano-catolicii susţin că Mântuitorul a dat aici lui Petru puterea deosebită de a conduce turma Sa cuvântătoare, adică Biserica. înţelesul adevărat este însă altul şi anume: prin aceste cuvinte Mântuitorul reintegrează în apostolat pe Sfântul Petru, care se lepădase de El de trei ori, în curtea arhiereului Caiafa, în timpul patimilor. Pentru aceasta îi zice Simon - nume pe care îl avusese înainte de a fi apostol - şi-1 întreabă de trei ori dacă îl iubeşte. Petru însuşi a înţeles rostul întreitei întrebări, de aceea s-a întristat, când a fost întrebat a treia oară.
Aşa au înţeles acest text toţi părinţii bisericeşti. E destul să cităm pe Fericitul Augustin, care este apusean şi pe care se întemeiază teologii catolici în susţinerea primatului papal. Iată ce zice el într-o cuvântare la ziua Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel: Nu fii trist, apostole. Răspunde întâia, a doua, a treia oară. De trei ori să învingă în dragoste mărturisirea, pentru că de trei ori a învins în frică semeţia. Trebuie dezlegat de trei ori ceea ce s-a legat de trei ori. Dezleagă prin dragoste ceea ce ai legat prin frică.
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2. Pentru a ne dovedi adevăraţi membri sau fii ai Bisericii lui Hristos, trebuie să păzim poruncile ei, care sunt acestea:
1. Să luăm parte la serviciul divin în duminici şi sărbători;
2. Să ţinem toate posturile;
3. Să respectăm clerul bisericesc;
4. Să ne mărturisim păcatele regulat şi să ne împărtăşim
cu Trupul şi Sângele Domnului;
5. Să nu citim cărţi eretice (sectare), nici să le primim în
casele noastre;
6. Să ne rugăm pentru toţi dregătorii bisericeşti şi cei
lumeşti, ortodocşi;
7. Să ţinem posturile speciale şi să facem rugăciunile
rânduite de episcopul locului;
8. Să nu răpim avutul Bisericii;
9. Să nu facem nuntă în posturi.
18. DESPRE  SFINTELE  TAINE
1. Sfintele Taine ca mijloc pentru împărtăşirea harului.
Mântuirea adusă lumii de Iisus Hristos şi mijlocită de Biserică, sau harul mântuitor, se împărtăşeşte credincioşilor prin Sfintele Taine. Sfintele Taine sunt lucruri sfinte, care, într-o formă văzută, împărtăşesc credincioşilor harul sfinţilor, cel nevăzut. Mântuitorul Hristos a rânduit ca Sfin​tele Taine să aibă o parte văzută şi una nevăzută, potrivit firii omeneşti, care constă, de asemenea, dintr-o parte văzută -trupul - şi alta nevăzută - sufletul. El a binevoit de asemenea, ca prin Sfintele Taine să se comunice în chip real harul sfinţilor. Acest din urmă punct îl susţine şi îl apără Biserica noastră împotriva diferitelor secte protestante.
Rătăcirile protestanţilor cu privire la Sfintele Taine izvorăsc din felul greşit cum înţeleg ei pocăinţa. Dacă omul

prin justificare sau pocăinţă nu se îndreaptă, ci rămâne tot rău şi păcătos, numai că - pentru meritele lui Iisus Hristos -, nu i se ţin în seamă păcatele, cu alte cuvinte, dacă harul sfinţilor nu are puterea de a curaţi păcatele, atunci se înţelege că nici Sfintele Taine nu împărtăşesc în realitate harul sfinţilor. Sfintele Taine sunt dar, după ei, numai nişte sim​boluri.
Fiind instituite de Mântuitorul Hristos, Sfintele Taine sunt de origine dumnezeiască.
2. Elementele necesare la săvârşirea Sfintelor Taine. La săvârşirea oricărei taine se cer neapărat trei lucruri: o materie, care variază după fiecare Sfântă Taină, preotul sau episcopul legitim hirotonit şi pronunţarea de către săvârşitor a unor cuvinte sau a unei anumite formule sacramentale, prin care se invocă şi revarsă asupra materiei harul sfinţilor. La acestea s-ar mai putea adăuga şi primitorul tainei.
Materia şi forma (pronunţarea formulei sacramentale unită cu anumite mişcări, ca, de exemplu, cufundarea de trei ori în apă la Botez, ungerea tuturor părţilor trupului cu Sfântul Mir la Mirungere etc.) constituie partea văzută a Sfintelor Taine. Una fără alta n-are putere. Foarte lămurit o spune aceasta Fericitul Augustin în cuvintele: Accedit ver-bum ad elementum et fit sacramentum.
Harul dumnezeiesc, care se uneşte cu materia, în urma îndeplinirii formei caracteristice fiecărei Sfinte Taine şi care se revarsă în sufletul primitorului fiecărei taine, constituie partea nevăzută a Sfintelor Taine.
Acţiunea produsă în sufletul primitorului unei Sfinte Taine de către harul dumnezeisc se numeşte efect sau roadă a acelei Sfinte Taine.
Săvârşitorul sau ministrul Sfintelor Taine este în chip nevăzut însuşi Domnul Dumnezeu şi Mântuitorul nostru
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Iisus Hristos, iar văzut sunt episcopii şi preoţii, ca urmaşi ai Sfinţilor Apostoli.
Primitorul sau subiectul Sfintelor Taine sunt oamenii în viaţa pământească, căci pentru mântuirea lor au fost in​stituite. Botezul singur poate fi primit de orice om care crede, pentru că eî este uşa prin care se intră în creştinism, iar celelalte taine pot fi primite numai de creştini şi în anumite condiţii.
3. Validitatea, puterea sau eficacitatea Sfintelor Taine nu atârnă nici de vrednicia morală a săvarşitorului, nici de a primitorului. Cauza este că adevăratul lor săvârşitor este însuşi Mântuitorul Hristos, iar puterea le-o dă harul dum​nezeiesc, pe când preotul şi episcopul sunt numai instru​mente văzute, prin intermediul cărora lucrează Dumnezeu. De la slujitorii văzuţi ai Sfintelor Taine, se cere numai să le săvârşească în felul rânduit de Mântuitorul şi practicat de Sfinţii Apostoli şi ele îşi vor avea efectul. Se înţelege că este de dorit ca săvârşitorii Sfintelor Taine să fie modele de pietate şi moralitate, pventru ca să inspire cât mai multă încredere primitorilor Sfintelor Taine, dar nevrednicia lor nu poate împiedica eficacitatea tainelor.
Nici de vrednicia morală a primitorului nu depinde eficacitatea Sfintelor Taine, pentru acelaşi cuvânt, că puterea lor este cuprinsă în harul dumnezeiesc. Prin urmare, şi primitorul pregătit după cuviinţă şi cel nepregătit primesc Sfintele Taine cu adevărat, numai că efectul lor este diferit. Celui după cuviinţă pregătit şi vrednic de primirea lor, ele îi aduc uşurare de păcate şi-1 duc la mântuire, iar pe cel nepregătit şi nevrednic de primirea lor, îl încarcă de păcate şi-1 duc la osânda veşnică.
Aceasta o spune lămurit Sfântul Apostol Pavel, vorbind de Sfânta împărtăşanie: Oricine va mânca pâinea aceasta, sau va bea paharul Domnului cu nevrednicie, va fi vinovat

faţă de Trupul si Sângele Domnului; ...cel ce mănâncă si bea cu nevrednicie, osândă îsi mănâncă §i bea, nesocotind Trupul Domnului (I Cor. 11,27).
Pentru ca Sfintele Taine să producă efectele sau roadele proprii fiecăreia dintre ele, trebuie ca primitorul să se pregătească sufleteşte, aşa cum prescrie Biserica pentru fiecare taină în parte şi să-şi exprime dorinţa de a le primi. Numai de la copii mici nu se poate cere aceasta, pentru că se presupune că ei nu se opun împărtăşirii harului dumnezeiesc prin Sfintele Taine.
Singuri reformaţii cred că puterea Sfintelor Taine depinde de credinţa primitorului.
4. Numărul Sfintelor Taine. Sfintele Taine sunt în număr de şapte. Numai protestanţii susţin că sunt două sau trei taine: Botezul, Sfânta împărtăşanie şi Pocăinţa, învăţătura lor este însă greşită şi în acest punct, ca şi în multe altele.
Sfânta Scriptură nu aminteşte nicăieri că există şapte taine, nici nu le enumără. însă fiecare din ele în parte îşi are baza în Sfânta Scriptură, căci toate sunt instituite de Mântuitorul.
Sfânta Tradiţie nu pomeneşte, de asemenea, din vremurile vechi de şapte Taine. însă ele au existat de la început în Biserică, pentru că separat sunt amintite toate şapte şi despre nici una din ele istoria nu ne poate afirma că a fost introdusă de vreun sinod, sau mai târziu după întemeierea Bisericii.
Consensul tuturor Bisericilor creştine - afară de cea protestantă - asupra acestui punct, este dovada cea mai sigură că în Biserică s-au ţinut întotdeauna şapte Sfinte Taine. Astfel nu se poate explica cum Bisericile monofizită, nes-toriană şi armeană, care s-au despărţit de Biserica ecumenică din veacul V, ca şi Biserica romano-catolică, care, de
ii
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asemenea, a început a se deosebi din veacul IX de cea or​todoxă, au avut şi au tot şapte Taine.
După scopul lor, numărul de şapte al Sfintelor Taine pare absolut necesar, din punct de vedere raţional, pentru că răspund la toate trebuinţele vieţii creştine, a omului şi a Bisericii.
Cinci din ele vin în ajutorul vieţii individuale, corespunzând câte unei faze însemnate din dezvoltarea vieţii fizice şi spirituale a omului şi anume: Botezul corespunde naşterii, ungerea cu Sfântul Mir creşterii duhovniceşti, Sfânta împărtăşanie trebuinţei de hrană, Pocăinţa vindecării de păcate şi Maslul vindecării de boli. Celelalte două Taine: Nunta şi Preoţia ajută la per​petuarea fizică şi spirituală, căci una dă Bisericii fii şi cealaltă păstori sufleteşti.
Sfintele Taine se împart în taine care se repetă şi taine care nu se repetă.
19. TAINA SFÂNTULUI  BOTEZ
1.
Numele. Botezul este Sfânta Taină în care, prin întreita
cufundare în apă, în numele Tatălui, al Fiului şi al Sfântului
Duh, omul se curăţă de păcatul strămoşesc şi de toate
păcatele făcute pînă la Botez, se renaşte spre o nouă viaţă
spirituală şi se face membru al Bisericii.
Botezul este cea dintâi taină, numită şi uşa prin care se intră în Biserică şi condiţia sine qua non pentru primirea celorlalte Sfinte Taine.
2.
Instituirea dumnezeiască. Botezul a fost instituit ca
Taină de Mântuitorul Hristos după învierea Sa din morţi, prin
cuvintele: Datu-Mi-s-a toată puterea în cer si pe pământ. Drept
aceea, mergând, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în
numele Tatălui si al Fiului §i al Sfântului Duh... (Matei 28,19).

3. Forma Botezului este afundarea de trei ori în apă a celui ce se botează, rostindu-se cuvintele: Se botează robul lui Dumnezeu (cutare) în numele Tatălui, Amin; şi al Fiului, Amin; şi al Sfântului Duh, Amin; acum şi pururea şi în vecii
vecilor. Amin.
Cufundarea nu poate fi înlocuită prin turnare, cum fac
catolicii, sau prin stropire, cum obişnuiesc protestanţii.
însuşi cuvântul "Botez" vine de la un verb grecesc, - ce înseamnă a afunda, a cufunda -, ne arată aceasta, iar practica Bisericii vechi o confirmă. Sub forma de turnare şi de stropire s-a practicat botezul întotdeauna numai în cazuri excepţionale, când de exemplu, era cineva bolnav sau când nu se găsea apă deajuns. în asemenea cazuri este permis să se facă şi astăzi Botezul, dar aceasta este ceva cu totul
excepţional.
Roamno-catolicii se deosebesc în acest punct de noi şi prin aceea că au schimbat primele cuvinte ale formulei de Botez. Ei zic: "Eu te botez..", iar nu "Se botează..", ceea ce ar însemna că săvârşitorul văzut, iar nu Mântuitorul, efectuează această taină. Ca diferenţă de ceremonial mai putem aminti, că ei introduc în gura celui ce se botează puţină sare sfinţită (sal sapiens) ca simbol al dezvoltării gus​tului de a păstra întotdeauna harul primit prin botez.
4. Materia Botezului este apa naturală, curată şi neames​tecată cu nimic, potrivit cuvintelor Domnului: De nu se va naşte cineva din apă §i din Duh, nu va intra în împărăţia lui Dumnezeu (Ioan 3,15). Numirile ce se dau botezului şi prac​tica Sfinţilor Apostoli şi a Bisericii din toate timpurile arată aceasta destul de lămurit.
Numai sectele protestante, care văd în botez ceva alegoric, tăgăduiesc necesitatea vreunei materii pentru botez, sau admit şi alte fluide afară de apă.
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5. Efectele Botezului sunt: spălarea păcatului originar şi a tuturor păcatelor comise înainte de Botez, scutirea de pedepsele temporale şi veşnice ce ar urma să sufere omul pentru aceste păcate, renaşterea către o viaţă nouă spirituală, curată şi sfântă, primirea în sânul Bisericii şi numărarea între membrii ei, cu dreptul de a se împărtăşi de toate Tainele şi bunurile spirituale oferite de Biserică fiilor ei.
E de notat că, în ceea ce priveşte păcatul originar, Botezul curăţă numai păcatul însuşi, adică vina şi pedeapsa acestui păcat, dar nu şi urmările lui, adică, înclinarea voinţei şi inimii mai mult spre rău decât spre bine, suferinţele de tot felul, bolile şi moartea fizică, cărora omul rămâne supus şi după Botez.
Protestanţii susţin că prin Botez nu se spală sau se curăţă păcatul originar, ci numai că nu ţine în seamă sau se acoperă cu meritele lui Iisus Hristos.
6.
Cei care săvârşesc Botezul sunt episcopii şi preoţii
canonic hirotoniţi, căci lor le-a încredinţat Mântuitorul ad​
ministrarea Sfintelor Taine. în caz de nevoie poate boteza şi
diaconul, după exemplul diaconului Filip din Faptele Apos​
tolilor, şi chiar laicii, fie bărbat, fie femeie. Raţiunea pentru
care se îngăduie efectuarea acestei Sfinte Taine şi de către
diaconi şi laici este, că ea, fiind absolut necesară pentru
mântuire, Dumnezeu a voit ca să înlesnească primirea ei de
un număr cât mai mare de oameni.
7.
Primitorii Botezului sunt toţi oameni nebotezaţi, de
orice vârstă ar fi, cu alte cuvinte nu numai cei majori, ci şi
pruncii, pentru că şi ei sunt întinaţi de păcatul originar.
8.
Necesitatea   Botezului.   Efectele  Sfântului   Botez
dovedesc că el este absolut necesar pentru mântuire.
Aceasta a spus-o Mântuitorul lui Nicodim: De nu se va
na§te cineva din apaşi din Duh, nu va intra în împărăţia lui
Dumnezeu.

Pentru aceasta a şi poruncit Apostolilor săi ca să propovăduiască Evanghelia la toată făptura şi a adăugat: Cel ce va crede şi se va boteza, se va mântui, iar cel ce nu va crede, se va osândi.
Locul botezului cu apă îl poate ţine botezul sângelui şi al dorinţei. Prin botezul sângelui se înţelege moartea mar-tirică pentru Hristos.
Botezul dorinţei constă în dorinţa arzătoare de a se face membru al Bisericii şi în manifestarea acestei dorinţe prin pocăinţă, pietate adâncă şi virtuţi creştineşti. Dacă cel ce se află într-o asemenea stare sufletească nu poate primi, dintr-o cauză oarecare, Botezul "formal", acela se socoteşte botezat cu botezul dorinţei.
20. TAINA UNGERII CU SFÂNTUL MIR
1. Numele. Ungerea cu Sfântul Mir este acea Sfântă Taină
care se săvârşeşte prin ungerea cu mir a părţilor trupului celui
botezat, spre sporire şi întărire, prin harul Sfântului Duh, în
viaţa spirituală dobândită prin Botez.
2. Instituirea dumnezeiască. Mântuitorul a făgăduit în
mai multe rânduri Apostolilor Săi că le va trimite pe Sfântul
Duh, ca să-i ajute la împlinirea chemării lor. Această făgă​
duinţă s-a împlinit în chip văzut şi solemn în ziua Cincizecimii,
când Sfântul Duh s-a pogorât asupra Apostolilor sub formă
de limbi de foc. Sfinţii Apostoli, la rândul lor, trebuiau să
comunice credincioşilor pe Sfântul Duh tot sub o formă
văzută şi au făcut-o prin punerea mâinilor pe capul celor
botezaţi şi prin ungerea cu Sfântul Mir. Desigur, Apostolii
s-au servit de acest fel de a împărtăşi pe Sfântul Duh credin​
cioşilor, pentru că aşa au văzut pe învăţătorul lor făcând, sau
aşa le-a poruncit El să facă.
 i. S13
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Despre punerea mâinilor se vorbeşte adesea în Faptele Apostolilor (8,14; 19,6), iar ungerea o aminteşte Sfântul Apostol Ioan în întâia sa epistolă: Şi voi ungere aveţi de la Cel Sfânt, şi ştiţi toate.... Cu timpul a rămas numai ungerea, care înfăţişează partea nevăzută a tainei într-o formă mai concretă decât punerea mâinilor.
3. Forma acestei taine este ungerea în chipul crucii cu mir
sfânt a părţilor mai însemnate ale trupului şi rostirea cuvin​
telor: Pecetea harului Duhului Sfânt Amin.
4. Materia Mirungerii este mir - adică untdelemn ames​
tecat cu o mulţime de aromate - sfinţit de toţi arhiereii
fiecărei Biserici autocefale în Joia Mare a Sfintelor Patimi.
5. Efectele ungerii cu Sfântul Mir. Această Sfântă Taină
împărtăşeşte   primitorilor   harul   Sfântului   Duh,   care
luminează mintea şi întăreşte voia pentru înţelegerea şi
mărturisirea adevărurilor de credinţă şi pentru propăşirea în
toate cele bune. El dă celor botezaţi tăria de a păstra calitatea
de membrii ai Bisericii şi de a fi adevăraţi creştini, sau locaşuri
vrednice ale Sfântului Duh. Aceste efecte rămân în suflet
atâta timp cât creştinul se află în sânul Bisericii. De aceea
această Sfântă Taină nu se administrează a doua oară, decât
acelora care s-au lepădat de credinţa creştină şi vor să se
întoarcă din nou la ea, căci prin lepădarea de credinţă se
pierd darurile Sfântului Duh.
Romano-catolicii susţin că episcopul este săvârşitorul canonic al acestei Sfinte Taine, iar preotul numai cu delegaţie specială din partea chiriarhului său.
6.
Primitorii acestei Sfinte Taine sunt toţi câţi au fost
botezaţi şi care li se administrează îndată după Sfântul Botez,
pentru că aşa au administrat-o şi Sfinţii Apostoli şi aşa s-a
practicat în Biserică din timpul Sfinţilor Apostoli.
Romano-catolicii au început de prin veacul al XlII-lea să administreze această Sfântă Taină copiilor, numai după ce

ajung la vârsta discreţiei, adică între 7-12 ani. Despărţind-o cu totul de Sfântul Botez, ei i-au dat un caracter curat pedagogic, sub numele de confirmare.
Pretextul este că copiii trebuie să-şi dea seama de credinţa lor când sunt confirmaţi. După această logică ar urma însă ca şi Botezul să se facă tot la această vârstă. La confirmare, episcopul sau preotul delegat, pune mâinile pe capul confir​matului, îl înseamnă la frunte cu mir sfinţit în Joia Mare şi pronunţă cuvintele: Signo te signo cruciş et confirrno te chris-mate salutis, in nomine Patris etFilii et Spiritus Sancti, amen. După aceea îl demite cu cuvintele: "Pax tecum" şi îi aplică o uşoară lovitură de palmă peste obraz, ca semn că trebuie să fie un bun creştin. Cel confirmat este însoţit de naş, ca şi la Botez.
Protestanţii numesc Mirungerea, ca şi catolicii, tot con​firmare, dar o socotesc ca o simplă ceremonie pe care o aplică copiilor la 14 ani, după ce au învăţat catehismul şi au dat cu succes un examen din el.
21. TAINA  POCĂINŢEI
(SPOVEDANIA SAU MĂRTURISIREA)
1. Numele. Pocăinţa sau spovedania este acea Sfântă
Taină prin care creştinul îşi mărturiseşte păcatele la duhovnic
cu căinţă şi zdrobire de inimă primind de la Dumnezeu ier​
tarea păcatelor şi reintrând din nou în harul Duhului Sfânt.
2. Instituirea dumnezeiască. Pocăinţa, a fost instituită ca
Sfântă Taină de Mântuitorul prin împuternicirea pe care a
dat-o Sfinţilor Apostoli în mai multe rânduri, că, oricâte vor
lega pe pământ să fie legate şi în centri, şi oricâte vor dezlega
pe pământ, să fie dezlegate şi în ceruri (Ioan 20,2; Matei 18,18
şi 16,19).
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3 Forma tainei Pocăinţei este pronunţarea dezlegării de păcate, pe care o face duhovnicul cu mâinile pe capul credin​ciosului după ce ascultă mărturisirea păcatelor. Iată rugăciunea de dezlegare: Domnul şi Dumnezeul nostru Iisus Hristos, cu harul şi cu îndurările iubirii Sale de oameni, să te ierte pe tine, fiule (cutare) şi să-ţi lase toate păcatele. Şi eu, nevrednicul preot şi duhovnic, cu puterea ce-mi este dată mine, te iert şi te dezleg de toate păcatele, în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh. Amin.
4. Materia   acestei   Sfinte   Taine   este   mărturisirea
păcatelor, care în vechime, se făcea în public, adică în
biserică, în faţa credincioşilor.
5. Efectele tainei Pocăinţei sunt: iertarea păcatelor
mărturisite, împăcarea omului cu Dumnezeu, redobândirea
harului divin şi liniştirea conştiinţei.
Pentru ca Taina Pocăinţei să aibă aceste efecte binefăcătoare trebuie ca primitorul să îndeplinească mai multe condiţii şi anume:
a)
Să se căiască sincer de păcatele săvârşite. Fără căinţă
nu se poate dobândi de la Dumnezeu iertarea păcatelor şi
Taina Pocăinţei este fără efect. Cât de mare este puterea
căinţei ne-a arătat Mântuitorul prin parabola cu oaia şi drah​
ma cea pierdută, cu fiul risipitor, cu vameşul şi fariseul etc.
b) Să se îndrepteze cât mai mult posibil de la o
mărturisire la alta, căutând să se îndepărteze cu totul de
păcat. Fără o asemenea îndreptare, Taina devine de prisos,
căci dacă ne mărturisim şi continuăm a păcătui, este ca şi cum
nu ne-am fi mărturisit.

c) Să aibă credinţă în îndurarea Iui Dumnezeu şi a
Mântuitorului nostru Iisus Hristos că-1 va ierta.
d) Să-şi mărturisească individual şi prin viu grai
păcatele înaintea duhovnicului, pentru că numai episcopilor
şi preoţilor li s-a dat puterea de a ierta şi a dezlega păcatele.

e) Să îndeplinească epitimia sau canonul dat de duhov​nic la mărturisire. Canonul constă în metanii, post, rugăciuni, milostenie, citirea cărţilor sfinte, ajutarea bisericilor, cercetarea locurilor sfinte etc. Scopul lui este de a ajuta pe credincios ca să evite prilejurile de a păcătui, să-i dispună mintea şi inima numai spre cele ce-i sunt de folos sufletesc şi să-l ajute să se îndrepteze. El este deci mijloc de îndreptare practic şi sigur, rânduit de duhovnic, potrivit cu felul păcatului spre care înclină mai mult penitentul şi cu sănătatea şi starea lui sufletească. De aceea îndeplinirea canonului de la spovedanie este absolut necesară, pentru ca Taina Pocăinţei să fie eficace.
Protestanţii, în genere, nu admit această Sfântă Taină. Numai Luther o enumera câteodată între Sfintele Taine.
Romano-catolţcii o socotesc ca Taină, dar ea îşi pierde cu totul sfinţenia şi e degradată la treapta de simplă ceremonie, din cauza spovedaniei de formă a credincioşilor. Ei neprimind canon pentru păcate, nu caută să-şi îndrepte viaţa.
în legătură cu Taina Pocăinţei se folosesc la romano-catolici şi indulgenţele. Acestea se dau cu dezlegarea dată de papă, prin care se scurtează sau se reduc cu totul pedepsele venite de la Dumnezeu sau impuse de Biserică păcătoşilor şi li se iartă păcatele. Principiul pe care se bazează dreptul de a da indulgenţe este învăţătura despre meritele prisositoare ale Mântuitorului şi ale sfinţilor, care se adună în tezaurul Bisericii şi din care papa poate lua şi acoperi deficitul de fapte bune al credincioşilor vii sau morţi.
învăţătura despre indulgenţe este o inovaţie de care s-a abuzat şi se abuzează mult în lumea catolică. Ele îşi au originea în lăcomia de bani a papilor decăzuţi din Evul Mediu şi sunt prin urmare opera lui Mamona.
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22. TAINA SFINTEI ÎMPĂRTĂŞANII
1. Sfânta împărtăşanie, numită şi Euharistie, este acea
Sfântă Taină prin care ne împărtăşim cu Sfântul Trup şi Sânge
al Domnului Dumnezeu şi Mântuitorului nostru Iisus Hris​
tos, sub înfăţişarea pâinii şi a vinului. Numele tainei vine de
la un cuvânt grecesc care înseamnă mulţumire, pentru că
Mântuitorul, când a instituit acesta Sfântă Taină, mai întâi a
mulţumit lui Dumnezeu şi după aceea a binecuvântat pâinea,
pe care, frângând-o, a dat-o Sfinţilor Apostoli.
2. Instituirea dumnezeiască. Sfânta împărtăşanie a fost
instituită ca taină de Mântuitorul Hristos în Joia Mare, la
Cina cea de Taină, înaintea Patimilor Sale, când a serbat
Pastele pentru ultima dată cu ucenicii. Atunci ...Iisus luând
pâinea si binecuvântând, a frânt §i, dînd ucenicilor, a zis:
Luaţi, mâncaţi, acesta este trupul Meu. Apoi ...luândpaharul
§imulţumind, le-a dat, zicând: Beţi dintru acesta toţi, că acesta
este Sângele Meu, al Legii celei noi, care se varsă pentru mulţi,
spre iertarea păcatelor (Matei 26,26-28). După aceea a porun​
cit: ...aceasta s-o faceţi întru pomenirea Mea (Luca 22,19),
ceea ce n-a zis la instituirea nici unei alte Sfinte Taine.
3. Forma tainei este rugăciunea preotului: Trimite Duhul
Tău cel sfânt peste noi si peste darurile acestea ce sunt puse
înainte şi fă adică pâinea aceasta cinstit Trupul Hristosului
Tău, iar ce este în paharul acesta Cinstit Sângele Hristosului
Tău, prefăcându-le cu Duhul Tău cel Sfânt.
Romano-calolicii cred că forma Sfintei împărtăşanii sunt cuvintele de instituire: Luaţi, mâncaţi... Beţi dintru acesta toţi.. Mântuitorul însuşi a mulţumit, adică S-a rugat, apoi a binecuvântat atât pâinea, cât şi paharul şi numai după aceea le-a dat ucenicilor, pentru că prin binecuvântare s-au prefăcut în Trupul şi Sângele Său.

4.
Materia Sfintei împărtăşanii este pâinea dospită şi
vinul curat.
Romano-catolicii întrebuinţează la Sfânta împărtăşanie pâine nedospită sau azimă. Inovaţia lor se sprijină pe părerea greşită că Mântuitorul, la Cina cea de Taină, a serbat Pastele odată cu iudeii şi după obiceiul lor, adică cu azimă.
5.
Prefacerea   elementelor   euharistice.   Elementele
materiale cerute pentru săvârşirea acestei Sfinte Taine, se
prefac, pâinea în Trupul şi vinul în Sângele Domnului nostru
Iisus Hristos. Prefacerea este absolut reală, iar nu numai
simbolică sau figurată. Aşa a învăţat Biserica veche, aşa
învaţă şi azi Biserica Ortodoxă şi cea Romano-catolică.
Mântuitorul însuşi zice: Acesta este Trupul Meu... şiAces-ta este Sângele Meu...
Protestanţii au cu totul alte păreri despre Sfânta împărtăşanie. Astfel, Luther admite prezenţa reală a Mântuitorului Hristos în Sfânta împărtăşanie, că cel ce se împărtăşeşte, primeşte Sfântul Trup şi Sânge al Domnului, dar nu admite prefacerea pâinii şi a vinului în Trupul şi Sângele Lui. După el, Trupul şi Sângele Domnului sunt alături sau împreună cu pâinea şi vinul (in pane, cum pane et sub pane §i in vino, cum vino et sub vino) adică, pâinea şi vinul rămân neschimbate, dar se împreună cu ele Trupul şi Sângele Domnului. De aceea, felul acesta de prezenţă se şi numeşte prin împănare - praesenlia per impanationem.
Zwingli învaţă că în Sfânta împărtăşanie nu este prezent Domnul sub nici o formă. Sfânta împărtăşanie este, după el, un simplu act comemorativ, o ceremonie care ne aminteşte de cea din urmă serbare a Paştelui de către Mântuitorul împreună cu ucenicii Săi.
Calvin ţine calea de mijloc între Luther şi Zwingli. în Sfânta împărtăşanie sunt de faţă Trupul şi Sângele Dom​nului, dar nu în chip material, ci spiritual. Pâinea şi vinul sunt
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mijloace prin care ni se dă Trupul şi Sângele Domnului, simboluri care reprezintă şi oferă Trupul şi Sângele Dom​nului. Numai cei aleşi se împărtăşesc însă cu acest spiritual Trup şi Sânge al Domnului pe când cei reprobaţi primesc simplă pâine-şi vin.
6.
Efectele Sfintei împărtăşanii sunt:
a) Unirea în chip tainic cu Domnul şi Mântuitorul
nostru Iisus Hristos, după însuşi cuvântul Său: Cel ce
mănâncă trupul Meu şi bea sângele Meu, acela petrece în Mine
§i Eu întru el.
b) Hrăni rea trupului şi sufletului, întărirea şi înain​
tarea în viaţa spirituală, curăţirea de păcate şi întărirea în
virtute etc. pregătindu-le pentru viaţa de apoi, cum zice
Domnul: Cel ce mănâncă trupul Meu si bea sângele Meu are
viaţă veşnică şi Eu îl voi învia în ziua cea de apoi (Ioan 6,14).
c) Garanţia învierii şi a nemuririi: Aceasta este pâinea
care se coboară din cer... Cel ce va mânca din pâinea aceasta
nu va muri în veac (Ioan 6,49).
Aceste efecte le are Sfânta împărtăşanie pentru credin​cioşii care o primesc cu vrednicie, adică în cei care s-au pregătit şi sufleteşte şi trupeşte pentru primirea ei, prin pocăinţă, post, milostenie, etc. Pentru cei care o primesc cu nevrednicie, ea are ca efect mustrare de cuget şi osândă dumnezeiască, după cuvântul Sfântului Apostol Pavel care zice: Oricine mănâncă pâinea aceasta şi bea paharul Domnului cu nevrednicie, vinovat va fi Trupului şi Sângelui Domnului.
7.
Săvârşitorii acestei Sfinte Taine sunt episcopii şi
preoţii pentru că ei sunt urmaşii Apostolilor cărora le-a
poruncit Domnul: Aceasta s-o faceţi întru pomenirea Mea.
Diaconii pot, cu învoirea superiorilor lor, numai să împartă
bolnavilor sau deţinuţilor Sfânta împărtăşanie săvârşită de
episcop sau de preot.

8. Primitorii Sfintei împărtăşanii sunt toţi creştinii, care nu s-au lepădat, nici s-au despărţit de Biserică şi care au dezlegare de Ia duhovnicii lor. Biserica îndeamnă pe fiii săi să se împărtăşească cât mai des cu această hrană a nemuririi, mai ales în cele patru posturi ale anului şi la marile sărbători.
De efectele acestei Sfinte Taine nu pot fi lipsiţi nici pruncii, de aceea Biserica Ortodoxă împărtăşeşte şi pe prunci. De asemenea ea împărtăşeşte pe toţi deopotrivă cu Trupul şi cu Sângele Domnului.
Atât romano-catolicii cât şi protestanţii nu împărtăşesc pe copii până după confirmare, adică după şapte ani. Pretextul este că trebuie să-şi dea şi ei seama cât de puţin de însemnătatea Tainei, când o primesc. Biserica veche însă n-a cunoscut această restricţie, care nu are nici o bază în Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie. Chiar în Apus ea s-a introdus abia de prin veacul XII.
Romano-catolicii au şi o altă inovaţie. Ei împărtăşesc pe laici numai cu Trupul Domnului, iar cu Trupul şi cu Sângele Domnului se împărtăşesc numai clericii. Pretextele invocate de ei pentru introducerea acestei inovaţii sunt: a) Pericolul de a se vărsa sângele Domnului; b) Greutatea de a se găsi şi păstra vinul în ţările calde şi în cele friguroase şi c) Neputinţa multora de a bea vin. Iar temeiurile dogmatice pe care se sprijină sunt, că Mântuitorul a poruncit numai Apostolilor să se împărtăşescă sub ambele forme şi că trupul nu e fără sânge. Mântuitorul însă a insituit Sfânta împărtăşanie sub forma pâinii şi a vinului şi a împărtăşit pe Sfinţii Apostoli cu amândouă.
Din timpul Sfinţilor Apostoli şi până în veacul al VH-lea, întreaga Biserică a împărtăşit pe toţi credincioşii sub ambele forme şi abia de atunci au început catolicii să se abată de la practica apostolică. Faptul că înşişi Sfinţii Apostoli au învăţat
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să procedeze astfel, răstoarnă afirmarea catolicilor, că Mântuitorul ar fi rânduit ca numai apostolii şi urmaşii lor -preoţii şi episcopii -, să se împărtăşească sub ambele forme. Iar în ceea ce priveşte afirmarea că trupul nu e fără sânge, catolicii nu vor putea tăgădui că şi Mântuitorul a ştiut aceasta şi totuşi a instituit Sfânta împărtăşanie, sub ambele forme şi apoi, dacă e aşa cum zic ei, de ce nu se împărtăşesc şi clericii numai cu trupul Domnului?
9. Sfânta împărtăşanie ca jertfă* Când Domnul a instituit Sfânta împărtăşanie, a adus jertfă Trupul şi Sângele Său sub forma pâinii şi a vinului. Aceasta ne-o arată însăşi cuvintele de instituire, căci frângerea trupului şi vărsarea sângelui sunt acte care constituie jertfa. De aceea, ori de câte ori se săvârşeşte Sfânta Liturghie, se săvârşeşte o Taină şi se aduce jertfa cea fără de sânge a Trupului şi Sângelui Domnului.
Sfânta împărtăşanie este jertfă de împăcare a omului cu Dumnezeu. în acest scop se aduce ea şi pentru vii şi pentru morţi. Este apoi şi jertfă de cerere, adică se aduce pentru dobândirea de la Dumnezeu a celor ce sunt de folos sufletului şi trupului. Este în sfârşit şi jertfă de laudă şi de mulţumire.
23. TAINA   PREOŢIEI
1.Numele. Preoţia sau hirotonia este acea Sfântă Taină, prin care se împărtăşeşte unor persoane alese harul dum​nezeiesc şi împuternicirea de a învăţa cuvântul lui Dum​nezeu, a săvârşi Sfintele Taine şi a conduce turma cuvântătoare pe calea mântuirii.
2. Instituirea dumnezeiască. Mântuitorul a dat în mai multe rânduri Sfinţilor Apostoli puterea spirituală pe care o implică în sine Taina Preoţiei. Aceasta a făcut-o prin însăşi alegerea lor, căci de atunci El i-a deosebit de mulţimea

credincioşilor şi le-a dat însărcinare specială de a propovădui Evanghelia şi a săvârşi minuni. La Cina cea de Taină, după ce a binecuvântat pâinea, a frânt-o şi a dat-o Sfinţilor Apostoli, zicând: Acesta este Trupul meu..., adăugând: Aceasta s-o faceţi întru pomenirea Mea.
Prin aceste din urmă cuvinte, Mântuitorul a împărtăşit Sfinţilor Apostoli puterea de a aduce jertfa euharistică şi de a săvârşi orice slujbă dumnezeiască. Apoi, în ziua învierii Sale din morţi, când a intrat prin uşile încuiate, în casa în care stăteau ascunşi ucenicii de frica iudeilor, a suflat asupra lor şi le-a zis: Luaţi Duh Sfânt. Cărora veţi ierta păcatele, le vor fi iertate §i cărora le veţi ţine, ţinute vor fi (loan 20, 22-23). Aici le dă puterea legării şi dezlegării păcatelor. în sfârşit, cu puţin înainte de slăvită Sa înălţare la ceruri, trimiţând pe Apostoli la propovăduire, le-a zis: Mergând, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în numele Tatălui si al Fiului §i al Sfântului Duh... (Matei 28,19). Aici se repetă din nou împuternicirea de a învăţa şi a săvârşi Sfintele Taine.
Sfinţii Apostoli au înlocuit suflarea cu punerea mâinilor şi au săvârşit această Sfântă Taină curn le-a predat-o Mântuitorul. La ei găsim de la început, bine deosebite, trei trepte ierarhice: diaconia, preoţia şi episcopatul. Astfel, Fap​tele Apostolilor pomenesc de alegerea a şapte diaconi, care aveau să servească la mesele comune sau agape; de preoţi sau presbiteri hirotoniţi de Sfântul Pavel prin diferite oraşe şi de episcopii Timotei şi Tit, aşezaţi tot de Sfântul Pavel, unul în Efes, iar celălalt în Creta.
Protestanţii nu recunosc preoţia ca Taină şi tăgăduiesc existenţa celor trei trepte ierarhice. Ei zic că diaconii erau simpli servitori ai agapelor, pe când de fapt ei erau ajutători ai episcopilor şi ai preoţilor în exercitarea atribuţiilor aces​tora. Despre episcopi şi preoţi ei zic că ar fi format o singură treaptă.
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în sprijinul susţinerii lor se invocă faptul că, în Faptele Apostolilor şi în unele din epistolele Sfântului Pavel, se zice câteodată presbiterilor, episcopi, iar episcopilor, presbiteri. Se zicea într-adevăr presbiterienilor epis​copi, pentru că ei sunt supraveghetori în parohiile lor, iar episcopilor li se zicea presbiteri, pentru că se alegeau, de regulă, dintre bătrâni. Prin urmare aveau numai numele, dar nu şi atribuţiile comune.
3. Forma acestei Sfinte Taine este rostirea de către ar​
hiereu a rugăciunii: Dumnezeiescul har, care pe cele neputin​
cioase le vindecă şi pe cele ce lipsesc le împlineşte, hirotoniseşte
pe (cutare) în diacon (sau diacon în preot, oii preot în episcop).
4. Materia este punerea mâinilor arhiereului slujitor pe
capul celui ce se hirotoneşte, cum o arată însuşi numele
tainei, care înseamnă punerea mâinilor.
La romano-catolici, părerile teologilor sunt împărţite asupra materiei tainei preoţiei. Unii susţin că este punerea mâinilor, alţii, înmânarea veşmintelor şi a obiectelor sfinte proprii fiecărei trepte ierarhice, iar alţii şi una şi alta.
5.
Efectele hirotoniei sunt împărtăşirea harului dum​
nezeiesc, ca primitorul să poată îndeplini toate atribuţiile
treptei ierarhice în care se hirotoneşte. Harul împărtăşit
prin hirotonie nu se poate pierde niciodată. De aceea
această Sfântă Taină nu se repetă, iar cel ce a fost hirotonit
nu mai poate deveni laic orice ar greşi, ci numai se opreşte
de la săvârşirea sfintelor slujbe, sau se depune ori se
cateriseşte, cum se zice cu un termen consacrat. De aceea
clericii catolici care trec la Biserica Ortodoxă, se primesc în
treapta ierarhică pe care au avut-o, iar cei protestanţi şi
sectanţi care sunt vrednici şi sunt pregătiţi de preoţie se
hirotonisesc, pentru că aceştia n-au taina preoţiei.
Episcopul primeşte prin hirotonie puterea de a săvârşi orice sfântă taină şi slujbă bisericească şi îndeosebi de a

hirotoni preoţi şi diaconi, de a conduce Biserica şi a da legi bisericeşti, adunat în sinod împreună cu ceilalţi episcopi ai fiecărei ţări şi de a învăţa cuvântul lui Dumnezeu, ca cea mai înaltă autoritate.
Preotul are dreptul să săvârşească toate Sfintele Taine şi ierurgii -, afară de hirotonie, de sfinţirea Mirului şi a an-timiselor - de a conduce pe parohienii săi pe calea mântuirii şi a-i învăţa Cuvântul lui Dumnezeu.
Diaconul este un simplu ajutor al preotului şi al epis​copului, în exercitarea întreitelor chemări, de învăţători, de săvârşitori ai Sfintelor Taine şi de conducători ai Bisericii. Ca atare, diaconii nu pot învăţa, săvârşi Sfintele Taine sau lua parte la conducerea Bisericii. Numai cu învoirea episcopului sau a parohului pot învăţa sau îndeplini anumite însărcinări în administraţia bisericească, iar din Sfintele Taine pot săvârşi numai Botezul, în caz de mare nevoie.
6.
Săvârşitorul acestei Sfinte Taine este numai episcopul
sau arhiereul şi anume: pe preot şi pe diacon îi hirotoneşte
un singur arhiereu; iar pentru hirotonia unui arhiereu se cer
trei sau cel puţin doi arhierei.
7.
Primitorii tainei preoţiei sunt creştinii ortodocşi,
majori, cu purtare neprihănită, fără defecte corporale şi cu
pregătirea necesară intelectuală şi sufletescă în genere,
pentru a putea învăţa, sfinţi şi conduce turma cuvântătoare.
De la preoţi şi diaconi (afară de monahi) se cere să fie
căsătoriţi, iar de la cei ce înaintează la treapta episcopală se
cere să fie din rândul călugărilor, adică necăsătoriţi.
Catolicii cer de la toţi clericii, fără deosebire, să fie necăsătoriţi, ceea ce este necanonic şi nu corespunde învăţăturii Sfinţilor Părinţi.
Femeile nu pot primi taina preoţiei. Diaconiţele, care existau în vechime, nu primeau hirotonie, ci numai hirotesie, şi nu îndeplineau nici un serviciu pentru care se cere
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hirotonia, ci ele numai stăteau la uşa bisericii, ţineau ordinea între femei, ajutau pe preoţi la botezul femeilor şi duceau Sfânta împărtăşanie femeilor bolnave şi închise în temniţă pentru credinţa lor. La fel stau lucrurile şi cu stareţele mănăstirilor de călugăriţe, care primesc, prin hirotesie, drep​tul de a conduce obştile mănăstireşti, dar nu pot săvârşi nimic din cele sfinte.
24. TAINA NUNŢII SAU CĂSĂTORIA
1. Numele. Nunta este acea Sfântă Taină prin care
bărbatul şi femeia, convin în chip liber să trăiască împreună
toată viaţa, spre a-şi creşte copiii în spiritul religiei creştine şi
pentru a se ajuta reciproc în toate împrejurările, dobândind
harul dumnezeiesc pentru atingerea acestui scop.
2. Instituirea dumnezeiască. Chiar de la început, de la
creaţie, Dumnezeu a făcut pe om în aşa fel ca să crească şi să
se înmulţească numai prin căsătorie.
în Sfânta Evanghelie nu se găseşte un loc expres din care să se vadă limpede că Mântuitorul a instituit taina căsătoriei; dar El a sfinţit căsătoria prin participarea la nunta din Cana Galileiei, când a făcut şi cea dintâi minune, prefăcând apa în vin. Mai târziu a vorbit adesea despre căsătorie şi despre indisolubilitatea ei în aşa fel, încît se vede limpede că a privit-o ca taină sfântă. Acest caracter rezultă însă fără umbră de îndoială din sfaturile date de Sfântul Apostol Pavel bărbaţilor de a-şi iubi femeile, precum a iubit Hristos Biserica şi femeilor de a se supune bărbaţilor lor ca Domnului, din cuvintele: Taina aceasta este mare, iar eu zic în Hristos şi în Biserică (Efes. 5,32).
Protestanţii nu recunosc căsătoriei caracterul de taină, ci zic că e o simplă instituţie naturală şi socială.


3. Forma acestei Sfinte Taine sunt cuvintele preotului:
Cunună-se robul lui Dumnezeu (cutare) cu roaba lui Dum​
nezeu (cutare) în numele Tatălui si al Fiului si al Sfântului
Duh şi rugăciunea: Doamne Dumnezeul nostru cu mărire şi cu
cinste încununează-i.
4. Materia este declaraţia mirelui şi a miresei, făcută în
faţa preotului, că de bună voie se căsătoresc şi că vor
îndeplini, unul faţă de altul şi amândoi faţă de copii şi de
Biserică, toate datoriile ce decurg din căsătoria creştină.
5. Efectele Tainei Căsătoriei sunt: a) împărtăşirea handui
dumnezeiesc celor ce se căsătoresc, pentru ca unirea lor să fie
icoană fidelă a unirii lui Hristos cu Biserica şi ca să se poată
deci îndeplini scopul căsătoriei; şi b)păstrarea înţelegerii între
soţi, ca să fie indisolubilă căsătoria, după cuvântul Domnului:
Ce a unit Dumnezeu (la creaţie), omul să nu despartă (Matei
19,6).

6.
Săvârşitorul este episcopul sau preotul.
Romano-catolicii susţin că săvârşitorii acestei taine sunt
înşişi tinerii care se căsătoresc. Când ei se învoiesc unul cu altul să se căsătorescă, săvârşesc prin aceasta însăşi taina căsătoriei. Preotul e un simplu martor, fără de care căsătoria nu este valabilă. Cu asemenea păreri, romano-catolicii nimicesc caracterul de Sfântă Taină a căsătoriei şi stabilesc o dogmă nouă, cum că laicii sunt săvârşitori ai Sfintelor Taine.
7.
Primitorii acestei Sfinte Taine sunt tinerii creştini de
ambele sexe.
25. TAINA  SFÂNTULUI  MASLU
1. Numele. Sfântul Maslu este acea taină în care, prin ungerea trupului cu untdelemn sfinţit şi prin rugăciunea preoţilor, se împărtăşeşte creştinului harul dumnezeiesc prin care se vindecă bolile sufletului şi ale trupului.
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2.
Instituirea dumnezeiască. în Sfânta Evanghelie se
spune că Mântuitorul a dat Sfinţilor Apostoli putere să vin​
dece orice boală şi orice neputinţă şi că între mijloacele de
vindecare întrebuinţate era şi ungerea cu untdelemn (Marcu
6,13).
Acestor ungeri, Mântuitorul le-a dat apoi caracter de taină, căci Sfântul Apostol Iacob scrie: De este cineva dintre voi bolnav, să cheme preoţii Bisericii §i să se roage pentru el, ungându-l cu untdelemn în numele Domnului. Şi rugăciunea credinţei va mântuipe cel bolnav §i-l va ridica pe el Domnul şi de va fi făcut păcate, se vor ierta lui (Iacob 5,14-15).
Apostolul nu recomandă aici ungerea ca un sfat, sau părere a sa personală, ci ca ceva care trebuie să se săvârşească pretutindeni şi întotdeauna în Biserică. Aceasta e dovada cea mai sigură că taina Sfântului Maslu este instituită de însuşi Domnul, căci Sfinţii Apostoli n-au învăţat şi rânduit nimic de ia ei, ci numai ceea ce le-a poruncit Dumnezeiescul lor învăţător.
Protestanţii tăgăduiesc şi această Sfântă Taină. Ei susţin că în cuvintele Sfântului Iacob privitoare la această Sfântă Taină se recomandă un fel de vindecare curat medicală, sau că e vorba de o vindecare miraculoasă. Nici una nici alta nu e însă de admis, pentru că untdelemnul putea servi ca medica​ment pentru unele boli, dar nu pentru toate, cum recomandă apostolul aici, căci pentru vindecările miraculoase nu era necesară nici un fel de materie.
3. Forma Sfântului Maslu este rugăciunea rostită de
şapte ori: Părinte sfinte, doctorul sufletelor si al trupurilor ...
lămădueştepe robul Tău acesta (cutare) de neputinţa tnipescă
şi sufletească ce l-a cuprins... şi ungerea de şapte ori a părţilor
trupului prescrise de ritual.
4. Materia este untdelemnul sfinţit de preoţii care
săvârşesc taina.

P

SUPLIMENT DE SECTOLOGIE
28. SECTELE   RELIGIOASE CAUZELE ŞI PSIHOLOGIA LOR
1. Originea cuvântului "sectă" nu este destui de sigură, probabil, că vine de la verbul latin"^ecare"= a tăia, a rupe, a desface, a dezbina.
în înţelesul religios, sectanţii sunt cei ce s-au rupt de Biserică, iar secte sunt comunităţile care s-au despărţit de adevărata Biserică a lui Hristos şi s-au organizat aparte, cu o doctrină, un cult şi o disciplină proprie.
în vechimea creştină, cuvântul sectă şi sectant nu era întrebuinţat, ci cei ce se dezbinau de Biserică purtau numele de eretici sau de schismatici.
Ereticii sunt cei ce se abat de la învăţătura de credinţă a Bisericii Ortodoxe, iar schismaticii sunt cei ce nesocotesc disciplina bisericească stabilită de Sfinţii Părinţi.
Sectanţii sunt şi schismatici şi eretici, in acelaşi timp, pentru că s-au abătut atât de la disciplina, cât şi de Ia învăţătura de credinţă a Bisericii Iui Hristos.
Au existat secte şi în vechime şi în evul mediu, dar cele mai multe dintre ele au dispărut. De la ivirea protestantis-
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muiui însă numărul sectelor a crescut considerabil şi sporeşte pe zi ce trece.
2. Cauza de căpetenie a ivirii sectelor trebuie căutată in protestantism. Reformatorii Luther, Calvin, Zwingli şi urmaşii lor au tăgăduit Sfânta Tradiţie, ca izvor al revelaţiei şi normă de credinţă, recunoscând acest îndoit rol numai Sfintei Scripturi, înţeleasă de fiecare după capul său. Cu aceasta s-a distrus frâul care strunea raţiunea şi n-o lăsa să se abată de pe făgaşul pe care mersese cugetarea creştină timp de cincisprezece veacuri în interpretarea Sfintei Scripturi şi s-a lăsat libertatea completă de a rătăci.
Reformatorii au nesocotit şi desfiinţat autoritatea bisericească şi ierarhia şi cu aceasta şi instituţia concretă, organul care păstra ordinea şi disciplina în sânul Bisericii.
Emancipaţi de această îndoită autoritate, protestanţii au căzut în rătăciri unele mai mari decât altele, atât pe tărâm dogmatic cât şi pe cel al vieţii practice bisericeşti şi s-au împărţit în nenumărate secte.
Sectele ieşite din protestantism au în cea mai mare parte caracter raţionalist, adică se deosebesc între ele prin felul cum înţeleg şi aplică în viaţă Sfânta Scriptură, explicată în toată libertatea.
Afară de sectele raţionaliste există şi secte mistice, care pretind că interpretarea ce dau Sfintei Scripturi şi tot ce cred şi fac ele se întemeiază pe inspiraţia directă a Sfântului Duh. Unele din ele învaţă că această inspiraţie a primit-o numai întemeietorul sectei sau şi unii din conducătorii ei, altele susţin că toţi membrii sectei sunt inspiraţi.
Şi aceste secte îşi au originea tot în protestantism, pentru că punctul lor de plecare este nesocotirea autorităţii şi a învăţăturii Bisericii, care stabileşte criteriile după care se cunoaşte adevărata inspiraţie şi interpretare a Sfintei Scrip​turi, precum şi principiile şi normele adevăratei vieţi creştine.

Dacă sunt în fine şi secte, care par că n-au nici o legătură de cauzalitate cu protestantismul, cum sunt, de exemplu, sectele ruseşti, cunoscute sub numele generic de "rascol", este de ajuns, să observăm, că ele au luat naştere după ivirea protestantismului şi că profesează idei protestante. Aşa că influenţa protestantismului a fost hotărâtoare pentru naşterea şi dezvoltarea lor. însuşi misticismul sectelor din această categorie este tot de nuanţă protestantă.
Protestantismul a înlesnit formarea sectelor şi prin alte idei şi practici ale sale.
Astfel, el a înlocuit autoritatea bisericească cu cea laică, autoritatea papei şi a episcopilor, cu a împăraţilor şi a prin​cipilor, schimbând principiul: Cujus religio ejus regio, în Cujus regio ejus religio. La baza dreptului lor de şefi supremi ai Bisericii, suveranii s-au amestecat şi în treburile bisericeşti, pe care desigur că nu le puteau înţelege aşa de bine ca papa şi ca episcopii, şi astfel au lăsat deplină libertate formării de secte sau chiar le-au dat prilej, direct sau indirect, de a se forma.
Principiul democrat al suveranităţii poporului, pe care 1-a opus mai târziu protestantismul absolutismului monarhilor, a favorizat de asemenea formarea de secte, pentru că dacă poporul este suveran în materie politică, s-a dedus că e suveran şi în materie religioasă şi că, deci, poate adopta şi profesa, după plac, orice aberaţie.
Acelaşi efect 1-a avut, în sfârşit, şi ideea de individualitate şi de personalitate, pusă în circulaţie de reformă şi de renaştere. Dacă individul este totul, el are dreptul şi în materie de religie să creadă ce va voi şi cum va voi.
Toate aceste cauze ale sectelor sunt de ordine generală şi mai mult teoretică. Ele au influenţat numai indirect şi mai de departe la formarea sectelor.
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Cauzele directe şi imediate ale sectelor sunt altele şi anume:
a.
Ambiţia întemeietorilor de secte. Clerici vanitoşi, care
n-au ajuns la demnităţile pe care le-au râvnit în sânul Bisericii
din care făceau parte, clericii care au fost depistaţi pentru
abateri dogmatice sau canonice, laici cu mai multe sau mai
puţine cunoţtinţe teologice şi cu zel pentru cele sfinte, dar
plini de mândrie şi dornici de a-şi vedea numele trecut la
posteritate, maniaci religioşi, etc, sunt cei care au născocit şi
întemeiat sectele, spre a-şi satisface ambiţia lor bolnavă.
b.
Relele ce dăinuiesc în sânul Bisericilor. Asprimea
autorităţilor bisericeşti superioare, care se observă de ex​
emplu în Biserica Romano-catolică faţă de clerul de rând, sau
dimpotrivă prea marea indulgenţă, care domneşte în cele
bisericeşti la protestanţii vechi şi în parte şi în Bisericile
noastre Ortodoxe naţionale; amestecul prea mare al statului
în chestiunile bisericeşti şi urmările laicismului, neîmplinirea
conştiincioasă a datoriilor preoţeşti, viaţa nu întotdeauna
model a clerului şi orice fel de abuzuri săvârşite în numele
Bisericii etc, scandalizează pe unii creştini cu o sensibilitate
delicată sau sunt luate ca pretext de speculanţii de cele sfinte,
pentru a-şi motiva ieşirea din Biserică şi trecerea la o sectă
existentă sau înfiinţarea unei secte noi.
c.
Neştiinţa maselor în materie de religie. Sectanţii se
recrutează în genere din numărul cel mare al celor lipsiţi
aproape total de cunoştinţe religioase sau, în tot cazul, cu'
prea puţine. Sărăcia de idei a sectelor este mai accesibilă
minţilor inculte şi mai atrăgătoare decât bogăţia de învăţături
şi practici a Bisericilor cu trecut istoric, iar avantajele morale
şi materiale, prezentate cu dibăcie de propagandiştii sectari,
ameţesc uşor pe cei simpli şi-i fac să cadă în cursa întinsă.
Acesta este cazul în special la noi, românii, şi în toate ţările
ortodoxe.

3. Psihologia sectanţilor este dublă: una a con​ducătorilor şi alta a maselor. Conducătorii sunt în marea lor majoritate nesinceri, făţarnici, neconvinşi de adevărul ideilor ce propagă, ci mânaţi numai de ambiţia de a fi "cineva" printre coreligionari şi concetăţeni şi se conduc de interese materiale. Pe când în public apar ca nişte sfinţi, ca modele de pietate şi de virtute, în viaţa lor familiară şi intimă sunt de cele mai multe ori adevăraţii monştri morali.
Sectanţii de rând sunt, în general, fanatici religioşi. Fără să-şi dea seama de ceea ce cred şi fac, ei sunt convinşi că merg pe calea cea dreaptă, că numai ei sunt în posesia adevărului religios şi se silesc să îndeplinească conştiincios şi punctual ceea ce le spun conducătorii lor.
Iată câteva dintre sectele neoprotestante de astăzi:
29.BAPTISMUL
Sub acest nume se cuprind o mulţime de secte, care se deosebesc în amănunt între ele, dar au comună practica botezului prin afundare, aşa cum se face la noi, ortodocşii. De la botezul astfel săvârşit îşi trag ei numele.
Adevărata vechime şi origine â baptismului nu se poate stabili, mai întâi, pentru că fiecare sectă în parte s-a născut într-un timp, loc şi împrejurări deosebite. Al doilea, pentru că învăţături şi practici asemenea cu ale lor se găsesc şi la secte mai vechi. Astfel, chiar în timpul vieţii lui Luther s-a ivit secta anabaptiştilor, care învăţa despre botez ceea ce învaţă baptiştii, cum că botezul nu este valabil decât dacă se săvârşeşte asupra adulţilor şi de aceea cei care fuseseră botezaţi de copii, erau botezaţi a doua oară. La fel învăţau, înainte de anabaptişti, lolarzii în Anglia şi, înainte de aceştia, Petru de Bruis, în Franţa de Sud, prin veacul al Xll-lea.
L
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Aşa cum se prezintă azi, baptismul îşi are începutul în Anglia, pe timpul regelui Carol I (1625-1649) şi anume, ca o ramură a calvinilor independenţi. Un pastor puritan John Smith, a fugit atunci în Olanda, unde a adoptat ideile menoniţilor, că omul trebuie botezat numai la maturitate şi că creştinurnu trebuie să jure şi să servească ţara ca ostaş, pentru ca să nu aibă prilejul de a ucide. Cucerit de aceste idei, Smith se botează a doua oară, însă nu prin afundare, ci prin stropire. întors în patrie, el înfiinţează o sectă nouă cu idei puritane şi menonite. Partizanii lui luară numele de "baptişti", pentru că se botezau a doua oară. în curând ei introduseră, tot de la o sectă din Olanda, practica botezului prin afundare, pe care o ţin şi astăzi.
Din Anglia baptismul a trecut mai întâi în America, printr-un puritan, iar de acolo s-a răspândit în ţările europene, ca : Germania, Olanda, Elveţia, Ungaria, Rusia, România.
Deja de la început şi înainte de a trece în America, Baptiştii erau împărţiţi în două tabere: cei care practicau botezul prin stropire şi cei care-1 practicau prin afundare. în America s-au împărţit după aceea în alte opt tabere. Totuşi, nicăieri nu i-a mers Baptismului aşa de bine ca în America. Numai în Statele Unite sunt astăzi zeci de milioane de baptişti, care stau foarte bine din punct de vedere economic şi cultural. Astfel, ei întreţin o societate de misionari pentru convertirea păgânilor la creştinism, au aproximativ 150 de reviste religioase şi tot cam atâtea aşezăminte de cultură superioară, printre care se numără şi Universitatea din Chicago. Chiar şi însemnaţii oameni de stat, cum au fost, Taft şi Wilson, foşti preşedinţi ai Statelor Unite, au făcut parte din această sectă, ceea ce a contribuit mult la vaza de care ea se bucură dincolo de ocean, cu toate că are multe învăţături rătăcite.

Tot astfel şi baptismul englez a numărat printre adepţii săi câţiva oameni de seamă : Milton, celebrul autor al poemului "Paradisul pierdut"; Bunyan, autorul unei cunos​cute cărţi cu cuprins religios, intitulată "Călătoria creştinului la cer" şi renumitul predicator Spurgeon.
în ţară la noi, baptismul a pătruns din Ungaria şi este mai răspândit prin Bihor, Arad, Timişoara, Caraş-Severin etc, de unde a trecut şi în vechiul regat şi în Basarabia. Numărul total al baptiştilor din România este destul de însemnat şi se bucura de dreptul de a-şi exercita cultul nestingherit de nimeni.
Fiecare comunitate baptistă are funcţionari bisericeşti ca:
1. Premergătonil sau căpetenia comunităţii, care are grija
părţii administrative;
2. Predicatorul, care citeşte şi interpretează poporului
Sfânta Scriptură şi ţine predici. în comunităţile mai mici el
este şi premergător;
3. Bătrânii, care hotărăsc primirea novicilor în comunitate
şi îndeamnă, mustră şi mângâie pe membrii;
4. Evanghelicii, care ajută pe predicator la împlinirea
misiunii sale şi fac propagandă baptistă;
5. Diaconii, care ajută pe ceilalţi slujbaşi şi îngrijesc de
orfani, văduve, minori, etc.
Doctrina. Ca toate sectele ieşite direct din protestantism, baptiştii învaţă, că singura Biblia este cuvântul lui Dumnezeu, adică este inspirată de Sfântul Duh şi, prin urmare, numai ea serveşte de normă credinţei şi moralei.
împreună cu Sfânta Tradiţie, ei leapădă şi cultul Sfintei Cruci, al sfinţilor, al icoanelor, al sfintelor moaşte şi n-au biserici propriu-zise, nici ierarhie bisericească.
Admit Sfânta Treime, mântuirea prin jertfa pe Cruce a Mântuitorului, predestinaţia moderată, aproape la fel cu noi.
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Despre Renaştere învaţă, că se dobândeşte prin credinţa în Hristos de către cei ce se pocăiesc. Cei renăscuţi sunt totodată şi sfinţiţi. Ca mijloace de înaintare în sfinţenie se recomandă: citirea Sfintei Scripturi, rugăciunea şi adunarea credincioşilor la un loc.
Botezul este o ceremonie, care se aplica numai adulţilor care cred în Hristos.
Pâinea şi vinul sunt numai în chip spiritual trupul şi sângele Domnului.
Jurământul este admis numai în cazuri extreme.
Duminica este o zi de odihnă, iar Crăciunul, Pastele şi Rusaliile sunt singurele sărbători pe care ei le ţin, afară de Duminică.
Cultul extern sau serviciul divin obişnuit constă din rugăciuni, din citirea şi explicarea Bibliei şi din predică. De cult ţine săvârşirea Sfintei Euharistii sau a cinei Domnului, cum îi spun ei, şi slujba botezului.
Cultul intern constă din viaţa curată, din îndurarea fără murmur a suferinţelor, din îndreptarea păcătoşilor, propovăduirea Evangheliei, compătimirea şi ajutarea bolnavilor, săracilor, văduvelor şi orfanilor.
30.  ADVENTISMUL
Numele acestei secte se trage de la cuvântul latinesc adventus, care înseamnă venire, sosire, pentru că membrii ei aşteaptă apropiata venire a doua a Mântuitorului sau sfârşitullumii şi judecata de apoi.
întemeietorul adventismului este americanul William Miller, care a trăit la începutul veacului al XlX-lea. Părinţii săi erau plugari şi făceau parte din secta baptistă. William era necredincios în tinereţe, dar, după ce luă parte la un război,

ca ofiţer de marină şi înainta în vârstă, se puse să studieze cu luare aminte Sfânta Scriptură. Ceea ce-l impresiona pe el în mod deosebit din Sfânta Scriptură a fost descrierea venirii a doua a Mântuitorului, din Apocalipsă.
Cu ajutorul unor calcule încâlcite şi al înţelesului greşit al mai multor locuri din Sfânta Scriptură, el crezu că a reuşit să stabilească anul venirii a doua a Domnului. începu dar să predice, că Domnul va veni în anul 1843, sau, mai exact, în intervalul dintre 23 martie, 1843, şi 21 martie, 1844. Predica sa era ascultată şi mulţi aderenţi ai altor secte trecură la baptism. Ziua de 21 martie 1844 veni însă şi trecu, iar lumea nu se sfârşi. încurcătura lui Miller era mare, dar un prieten îl scăpă din ea, spunând lumii că s-a făcut o mică greşeală şi că Domnul va veni în ziua de 22 octombrie, acelaşi an (1844).
Predica se înteţi din nou. Reviste religioase şi foi volante propovăduiau în cuvinte de foc apropiata venire a Domnului şi îndemnau la pocăinţă şi pregătire pentru primirea cuvenită. Mulţi îşi vândură averile sau le împărţiră săracilor, alţii îşi lăsară roadele pe câmp neculese.
în ajunul zilei, cei mai mulţi se îmbrăcară în haine albe şi aşteptau să fie răpiţi în nori, ca să întâmpine pe Domnul. Ziua de 22 octombrie a fost petrecută până noaptea târziu în cântări de psalmi şi cu privirile aţintite spre cer, dar Domnul nu veni nici acum.
Această a doua amăgire a avut drept rezultat retragerea multora din secta baptistă şi excluderea lui Miller de către conducătorii sectei. De atunci, el începu să adune în jurul său pe cei care mai credeau în cuvântul lui şi astfel se formă cu încetul sâmburele adventismului.
Pentru dezvoltarea adventismului un rol mai mare decât Miller, 1-a avut familia White, adică soţii White şi fiul lor.
White tatăl a reparat ceea ce stricase Miller cu prezicerea lui despre sfârşitul lumii. El spuse, că Miller fixase bine ziua
1""
118

DOGMELE

BISERICII      ORTODOXE

119
de 22 octombrie 1844, ca zi a venirii Domnului şi Domnul a venit într-adevăr în acea zi, dar nu în chip văzut, ci în acea zi "el a curăţit altarul ceresc de păcatele fiilor oamenilor", adică a judecat şi osândit pe toţi care nu erau adventişti. De atunci începe domnia adventismului în lume.
Elena White era bolnavă greu de nervi şi avea accese de epilepsie, însoţite de năluciri, pe care le luă drept viziuni sau descoperiri dumnezeieşti. Vreo 40 de ani, această femeie, bolnavă sufleteşte şi trupeşte, a călătorit prin multe ţări, ameţind cu rătăcirile ei pe cei slabi de minte.
Sunt mai multe feluri de adventişti, care se deosebesc unii de alţii prin rătăcirile ce le propagă.
Astfel, unii au rămas credincioşi învăţăturii lui Miller şi White. Aceştia se numesc adventişti evanghelici, sunt puţini şi trăiesc mai mult prin America.
Cei mai numeroşi şi mai răspândiţi la noi în ţară sunt adventiştii de ziua a şaptea, numiţi astfel pentru că ţin, ca zi sfântă şi de odihnă, sâmbăta şi adventiştii reformişti. Aceştia din urmă există abia din 1916, când americanca Rowen, suc​cesoarea Elenei White, bolnavă ca şi ea, începu să propovăduiască, cum că Dumnezeu i-a descoperit ei, că marele război (1914-1918) va fi cel din urmă, căci s-a apropiat sfârşitul lumii. Creştinul să nu pună deci mâna pe armă, nici măcar spre a tăia o pasăre sau un animal, spre a-i mânca, ci să se hrănească numai cu fructe şi cu vegetale şi să nu se căsătorească.
Din America, adventismul a trecut şi în Europa, fiind adus de un fost preot catolic şi s-a răspândit mai întâi în Germania, apoi în Olanda, Belgia şi Austria.
în România, el a pătruns întâi la germanii din Dobrogea, în anul 1891. De la aceştia s-a răspândit apoi în Bucureşti şi prin toate centrele industriale, unde sunt îngrămădiţi mulţi

lucrători, mai ales străini. în cele din urmă a pătruns şi la sate şi a prins în mrejele ei şi ţărani români.
Adventiştii din ţara noastră sunt de ziua a şaptea şi refor​mişti şi nu sunt în legătură unii cu alţii.
Adventiştii de ziua a şaptea sunt împărţiţi în patru cercuri sau conferinţe: Muntenia, Moldova (cu Bucovina), Transil​vania şi Banatul. Cele patru conferinţe formează, Uniunea adventistă, în fruntea căreia stă un preşedinte.
Uniunea scoate o revistă intitulată: "Semnele timpului" şi are în Bucureşti o societate de editură, care publică o mulţime de broşuri de propagandă.
Numărul adventiştilor de toate nuanţele din întreaga lume era, în 1930, de vreo 250.000, iar la noi în ţară de vreo 7.500.
Doctrina. Cele mai însemnate din rătăcirile adventiştilor sunt:
a.
Apropiata venirea a doua a Domnului sau iminentul
sfârşit al lumii, cu care sperie şi atrag pe cei lesne încrezători
şi simpli, care nu pot pricepe ceea ce spune Sfânta Scriptură
în această privinţă.
b.
întemeierea unei împărăţii de o mie de ani la a doua
venire a Mântuitorului şi participarea la această împărăţie a
celor drepţi din veac, care vor învia în acest scop.
c.
Nimicirea păcătoşilor la judecata de apoi, aşa că iad nu
există.
d.
Serbarea sâmbetei în locul Duminicii.
Mai departe, admit - ca toţi sectanţii raţionalişti - numai Sfânta Scriptură şi leapădă Sfânta Tradiţie, împreună cu cultul sfinţilor, al icoanelor, al Sfintei Cruci, al moaştelor, botează numai pe oamenii în vârstă, nu jură niciodată, nu vor să facă uz de arme, n-au nici o sărbătoare, afară de sâmbăta.
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31.   NAZARENII
1. întemeietorul sectei Nazarenilor este elveţianul John Iacob Wirz, un meseriaş (ţesător de mătase) din Basel, care a trăit la începutul veacului trecut. Om fără o cultură deosebită, care prinsese numai de ici şi colo câte o idee, naiv şi stăpânit de ambiţia de a întemeia şi el o sectă, ca atâţia alţii înaintea lui, Wirz păşi cu pretenţia de reformator al moravurilor din vremea sa şi de întemeietor al unei "noi Biserici". Pretindea că are revelaţii dumnezeieşti şi că este prin har ceea ce Iisus Hristos a fost din fire şi de aceea mustra fără cruţare pe oricine nu împărtăşea ideile lui. Din cei simpli, unii l-au luat în serios şi i-au urmat învăţătura, pe când cei luminaţi î-au privit zâmbind.
Urmaşii lui Wirz s-au numit Nazareni, pentru că ţinta lor era să fie la fel ca Iisus Nazarineanul, nu numai în cuvânt, ci şi în faptă.
Nazarenismul s-a răspândit în Germania, Austria, Rusia, etc, de un fost preot catolic, Ignatz Lindl, găsind un puternic susţinător în persoana lui Samuel Frohlich.
Acesta era tot elveţian, contemporan cu Wirz şi poate fi privit ca al doilea întemeietor al nazarenismului. El se pregătise să ajungă pastor calvin, dar se făcu baptist şi după aceea nazarean. Frohlich accentua, pe lângă ideile lui Wirz, şi pocăinţa. Pentru aceasta nazarenii se mai numesc şi Pocăiţi.
La noi, nazarenismul a pătruns din Ungaria, unde fusese adus de un discipol al lui Frohlich şi e mai răspândit prin Banat, Transilvania şi Bucovina. Numărul nazarenilor sau pocăiţilor din România nu trecea în 1930 de 3.000.
Ca însuşi întemeietorul sectei, aşa şi toţi sectanţii aceştia sunt oameni simpli şi nu izbutesc să atragă la rătăcirea lor
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decât dintre cei ce s-au împărtăşit prea puţin de binefacerile Bisericii şi culturii. Viaţa lor este foarte posomorâtă şi lipsite de bucurii duhovniceşti. Nu beau băuturi ameţitoare, nu se căsătoresc cu bucurie, pentru că consideră căsătoria ca o plăcere trupească de condamnat. Şcoala şi statul, cu toate aşezămintele lui, sunt pentru ei - după expresia lui Wirz -opera lui Satan, iar ştiinţa teologică, cea mai mare piedică în calea mântuirii.
O organizaţie propriu-zisă n-au, pentru că nu vor să se asemene cu alte secte, pe care le urăsc şi dispreţuiesc.
Doctrina, a. întreaga rătăcire nazarineană se învârte în jurul ideii depocăinţă. Nu există credinţă fără pocăinţă şi nu poate fi cineva creştin, dacă nu se pocăieşte.
b.
Numai cei renăscuţi prin pocăinţă şi credinţă primesc
adevăratul botez, care însă nu se administrează pruncilor, ci
copiilor între 7-14 ani.
c.
Cei nerenăscuţi stau sub puterea Satanei şi nu sunt fii
ai bisericii. De aceea, toate celelalte secte şi confesiuni, afară
de a pocăiţilor, nu sunt biserici, ci aşezăminte omeneşti.
d.
Iisus Hristos n-a murit pe cruce, ci numai a leşinat; de
aceea nici nu a înviat cu adevărat, ci numai s-a trezit din
letargie şi după 40 de zile s-a înălţat la cer.
e.
La sfârşitul lumii va fi o împărăţie pământească a
Mântuitorului de o mie de ani.
f.
Jurământul nu este îngăduit şi cu atât mai puţin purtarea
armelor şi folosirea lor în război. Afară de acestea, au
rătăcirile comune tuturor sectelor raţionaliste.
Cultul pocăiţilor este foarte simplu. El constă din cântări şi din explicarea unui text din Sfânta Scriptură şi se săvârşeşte noaptea. Fiind o sectă periculoasă pentru exis​tenţa statului, nazarenii sau pocăiţii nu sunt recunoscuţi de statul român şi nu sunt liberi să se practice cultul, ci sunt numai toleraţi.
9 Comanda nr. 573
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32. STUDENŢII ÎN BIBLIE SAU MARTORII LUI IEHOVA
Studenţii în Biblie, numiţi şi ruselişti - după Ch. T. Russell, întemeietorul sectei -, cum şi miienişti, din cauză că aşteaptă întemeierea unei împărăţii a lui Dumnezeu pe pământ de o mie de ani, sunt una din cele mai periculoase secte care au aderenţi la noi în ţară. îşi zic studenţi în Biblie, şi în ultima vreme Ieiiovişti sau Martorii lui lehova. Ei pretind că studiază Biblia necontenit.
Drept întemeietor al sectei trece fostul negustor Ch. T. Russeîl, (1852-1916) din Pittsburg, în Statele Unite. Secta a existat însă înainte de anul 1800. La noi în ţară a venit din Ungaria şi este răspândită mai mult în Transilvania, dar emisarii ei se întâlnesc prin toate centrele şi prin trenuri, oferind călătorilor otrava cuprinsă în broşurile lor.
Doctrina acestor sectanţi este un amestec de ciudăţenii şi aiureli teologice cu idei politice şi social-revoluţionare.
Aşa de exemplu ei învaţă că, după ce Adam a căzut în păcat, Dumnezeu a trimis pe îngeri ca să scape pe oameni din robia lui Satan. Venind pe pământ, îngerii s-au căsătorit cu fetele oamenilor şi au dat naştere uriaşilor. Dumnezeu a distrus pe uriaşi, iar pe îngeri i-a aruncat în Tartar, care este atmosfera pământului. Pe la jumătatea veacului trecut, îngerii au primit din nou îngăduinţa de a veni pe pământ şi au dat din nou naştere la uriaşi, care sunt: suveranii, bărbaţii de stat, oamenii de ştiinţă, episcopi, generali, capitalişti, etc. Aceşti uriaşi demoralizează lumea şi Dumnezeu, ca să-i nimicească, trimite revoluţii, molime, războaie, etc. în curând va veni o mare revoluţie, care va răsturna toate tulburările actuale: politice, economice, sociale, bisericeşti, militare etc.

După socotelile lor încâlcite şi simpliste, revoluţia aceas​ta ar fi trebuit să vină şi lumea să se sfârşească în ziua de 31 decembrie 1925.
După părerile altor conducători ai lor, lumea s-a sfârşit deja din anul 1874, când Sfinţii Apostoli au înviat şi de când petrec în mijlocul nostru, dar noi nu-i vedem, cum nu vedem nici pe Hristos, care de asemenea este între noi, dar nu-L vedem, pentru că trupul îi este nevăzut.
împărăţia de o mie de ani a lui Hristos a început din ziua de 31 decembrie 1925 şi are formă de republică. Salan este legat, miliardarul şi muncitorul au aceleaşi drepturi şi cei care nu le vor respecta, ca şi păcătoşii care nu se vor îndrepta în aceşti o mie de ani, vor fi nimiciţi.
Acesta este planul lui Dumnezeu cu lumea, descoperit de Russell în Biblie. Despre Dumnezeu ei învaţă că este într-o singură persoană, nu în trei, iar despre sufletul omenesc că e muritor. Caracteristic este că evreilor li se prezice soarta cea mai bună din toate popoarele pământului.
Ideile lor rătăcite şi subversive le răspândesc printr-o mulţime de reviste şi broşuri ca: Tumul de veghe, Vârsta de aur, Lumina, Planul divin al vârstelor, Harfa lui Dumnezeu, Un guvern de dorit etc, toate frumos tipărite, dar din fonduri care, nici într-un caz, nu sunt ale lor, ci le vin de peste graniţe, de la vechii duşmani ai lui Hristos.
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SUPLIMENT DE LITURGICĂ
33. CULTUL DIVIN PARTICULAR ŞI PUBLIC NECESITATEA ÎNCHINĂRII ŞI A JERTFEI
1. Dumnezeu este Creatorul şi Pronietorul nostru, al oamenilor şi al lumii întregi, adică El ne-a făcut şi ne poartă de grijă. Pentru aceasta suntem datori să-L cinstim şi să ne supunem sfintei Lui voinţe.
Actul sau actele prin care ne arătăm iubirea, cinstea şi supunerea ce datorăm lui Dumnezeu se numesc cu un cuvânt sau termen consacrat cultul divin.
Când cultul se mărgineşte numai la suflet, adică nu se t arată prin nici un semn exterior, prin nici o mişcare, prin nici un gest, se numeşte cult intern, iar când se arată prin semne t exterioare, se numeşte cult extern. Ca semne exterioare prin care se manifestă cultul se numără: facerea Sfintei Cruci, îngenuncherea, metaniile, rugăciunea, cântarea, sărutarea Sfintei Evanghelii, a sfintelor icoane, moaştelor etc.
Ambele forme de cult sunt de fapt unul şi acelaşi lucru, înfăţişat numai în două feluri, privit din două puncte de vedere diferite: al stării sufleteşti care constituie cultul şi al manifestării ei. De aceea, între ele este aceeaşi legătură ca

între suflet şi trup. Căldura sufletească sau pietatea, care constituie cultul intern este fără putere şi neroditoare, dacă nu se arată şi prin acte văzute, iar actele văzute, care con​stituie cultijpl extern, sunt forme goale, făţărnicie curată, dacă nu izvorăsc din evlavie, din pietatea inimii.
La rândul său, cultul extern este particular şi public.
Cultul particular este îndeplinirea actelor cultice de fiecare individ în parte şi aparte, adică nu împreună şi la un loc cu alţii.
Cultul public se săvârşeşte de regulă in biserică şi în anumite zile, mai ales în zilele de sărbătoare.
Cultul public, este săvârşirea actelor cultice de către slujitorii bisericeşti, în faţa creştinilor adunaţi, în număr mai mare sau mai mic, ca să ia parte la efectuarea lui.
Cultul public este necesar, pentru că binefacerile şi darurile lui Dumnezeu se revarsă prin el asupra tuturor oamenilor. Pentru aceea suntem datori cu toţii deodată şi la un loc să-l mulţumim, să-L lăudăm şi să-L slăvim neîncetat pe Dumnezeu. De asemenea şi în cazuri de nenorociri publice, trebuie să-L rugăm cu toţii ca să ne scape de ele.
Prin arhitectura şi pictura bisericilor, prin citirile, rugăciunile şi cântările slujitorilor bisericeşti, prin ţinuta şi mişcările lor pline de evlavie, prin pietatea adâncă de care sunt pătrunşi cei ce iau parte la serviciul divin, cultul public influienţează puternic asupra sufletului omenesc şi-1 deter​mină spre o viaţă curată şi sfântă. Câţi păgâni şi necredincioşi, câţi rătăciţi şi stricaţi nu s-au făcut oameni de treabă şi buni creştini numai datorită participării la cultul public!
în fine, adunând în faţa altarului oameni de toate vârstele şi de toate categoriile sociale şi amintindu-le că toţi sunt fiii lui Dumnezeu şi deci fraţi între ei, cultul public contribuie în foarte mare măsură la nivelarea diferenţelor sociale, la cimentarea înţelegerii, a frăţiei şi a dragostei ce trebuie să
[image: image8.jpg]
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domnescă între oameni şi prin aceasta la întronarea împărăţiei lui Dumnezeu pe pământ.
2. Prin cult, sub toate formele lui, ne arătăm respectul ce
datorăm lui Dumnezeu. Arătăm acest respect şi prin jertfele
ce aducem lui Dumnezeu. Şi trebuie să aducem jertfe şi să
practicăm cultul pentru nepreţuitele foloase ce El le aduce
•omului, ca individ şi ca societate.
Respectul ce-l datorăm şi-1 arătăm lui Dumnezeu, prin actele de cult, poartă numele special de adorare sau închinare dumnezeiască.
în afară de adorare, pe care o dăm numai lui Dumnezeu, este venerarea, adică respectul sau cinstirea ce o dăm îngerilor şi sfinţilor. îngerii, fiind fiinţe superioare nouă, oamenilor, stând în apropierea lui Dumnezeu şi făcându-ne cunoscută voia Sa, merită cinstire şi respect din partea noastră. Pe sfinţi, ca pe unii ce au fost, în viaţa pământească, oameni ca şi noi, dar, prin virtuţile lor, au câştigat viaţa de veci, îi cinstim şi-i rugăm să intervină către Dumnezeu pentru iertarea păcatelor noastre.
Venerarea pe care o dăm sfinţilor, se cuvine s-o dăm atât moaştelor, cât şi sfintelor icoane.
Moaştele sunt trupurile sfinţilor înzestrate de Dumnezeu cu însuşirea de a nu putrezi niciodată, iar icoanele sunt înfăţişarea prin culori a chipului sfinţilor.
Venerarea moaştelor şi a icoanelor nu este nicidecum idolatrie, cum s-ar părea şi cum susţin necredincioşii şi sectanţii. Ci este ceva foarte firesc şi raţional, căci ea nu se dă culorii, lemnului sau metalului din care este făcută icoana, ci celui reprezentat prin ea. Mai exact, icoana este un simbol, care ne dă prilej şi îndemn să ne aduce aminte de cel reperezentat prin ea, de viaţa lui sfântă, de faptele lui pil​duitoare; să ne înălţăm cu mintea la el, la cer, să-l cinstim, să-l

rugăm, ca să mijlocească şi el la Dumnezeu, să ne dea harul Său, spre a putea să ne facem şi noi plăcuţi Lui.
Precum nu este idolatrie păstrarea fotografiei sau portretului unei persoane iubite sau respectate, de exemplu, mamă, tată, copil, prieten, rege, ministru, mitropolit, etc. şi dragostea ce se păstrează şi cinstea ce se poartă unei asemenea persoane, tot astfel şi încă mai puţin este idolatrie, venerarea moaştelor şi a icoanelor sfinte.
Un grad mai mare de venerare decât cea pe care o dăm sfinţilor, în genere, este venerarea ce se cuvine Freasfintei Fecioare Măria. întrucât ea s-a învrednicit să nască în mod supranatural pe Domnul nostru Iisus Hristos, Care n-a fost numai om, ci şi Dumnezeu şi, pentru că, în viaţa ei, ea s-a arătat mai sfântă decât toţi sfinţii, cum o cântă Biserica. De aceea şi cinstea sau venerarea ce i se dă ei se cade să fie mai mare, de un grad superior, fiind ceva intermediar între venerarea sfinţilor şi adorarea lui Dumnezeu şi poartă numele de supravenerare sau, cu un cuvânt grecesc, iper-dulie.
34. LOCURILE DE ÎNCHINARE BISERICI  ŞI  CAPELE
1. Puţine neamuri de oameni n-au avut locaşuri anume în care să săvârşească cultul public, ci au adorat pe Dumnezeu pe vârfuri de munţi, prin păduri, etc. Marea majoritate a omenirii, aderenţii tuturor religiilor, de la cele mai simple ia cele mai înalte, la creştinism, au adorat şi adoră pe Dumnezeu în locaşuri speciale, înălţate în cinstea Sa. Astfel, păgânii au temple sau capişti în care îşi păstrează idolii şi aduc jertfe. Iudeii au avut la început tabernacolul sau cortul mărturiei, iar
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mai târziu templul din Ierusalim şi acum au sinagogi. Mahomedanii au moschei şi geamii, budiştii şi brahmanii au pagode, etc, iar noi creştinii, avem biserici.
Biserica, în înţeles liturgic, este locaşul în care se adună creştinii; ca să ia parte la săvârşirea Sfintei Liturghii şi a celorlalte servicii dumnezeieşti, care formează cultul public. Bisericuţele construite pe lângă biserici mari, ori prin case particulare, spitale, cazărmi, cimitire, etc, poartă numele special de capele sau paraclise.
2. Orice biserică constă din următoarele trei părţi: tindă, naos şi altar.
Tinda sau pronaosul este partea în care dăm, când intrăm în biserică. La unele biserici, ea este despărţită de naos printr-un perete, la altele prin coloane, iar la altele formează un corp cu naosul. Pe pereţii ei dinspre miazănoapte şi miazăzi se pictează chipuri de cuvioase, ca semn că aici e locul unde trebuie să stea femeile, când vin la biserică. Pe bolţi se pictează Sinoadale Ecumenice, iar pe peretele de apus, de o parte şi alta a uşii, chipurile ctitorilor bisericii, precum şi ale regelui, reginei şi episcopului în timpul cărora s-a sfinţit biserica.
Aici se păstrează colimvitra sau cristelniţa, adică vasul în care se botează copiii, steagul sau praporul, unul sau mai multe felinare şi se află masa unde se pun lumânările.
Naosul sau sânul bisericii este partea de mijloc a sfântului locaş, în care stă poporul la rugăciune. El se desparte de altar prinlr-un perete, acoperit în întregime de icoane, numit catapeteasmă sau tâmplă.
Uşile din mijlocul catapetesmei se numesc împărăteşti, pentru că prin ele intra, în vechime, în altar, împăratul să se împărtăşească şi pentru că de o parte şi de alta a lor, sunt icoanele Domnului nostru Iisus Hristos şi a Maicii Domnului, înfăţişaţi ca împăraţi.

Uşile laterale se numesc diaconeşti, pentru că în ele stăteau în vechime diaconii şi primeau darurile ce se aduceau
la altar.
în rândul întâi de icoane se află icoanele împărăteşti, adică a Domnului nostru Iisus Hristos, spre miazăzi şi a Maicii Domnului, spre miazănoapte de uşile împărăteşti. Spre miazăzi de icoana Mântuitorului este icoana hramului bisericii, iar spre miazănoapte de icoana Maicii Domnului este icoana Sfântului Nicolae.
Deasupra uşilor împărăteşti se află chipul cel nefăcut de mână al Mântuitorului Hristos. Icoana aceasta înfăţişează capul lui Iisus făcut pe pânză şi aminteşte de mahrama pe care s-a întipărit faţa lui Iisus, când Veronica, o femeie pioasă i-a întins-o să se şteargă de sudoare, în drumul spre Golgota.
în al doilea rând vin icoanele praznicelor împărăteşti, ca: Naşterea Domnului, Botezul, întâmpinarea, etc, iar în mijloc este învierea Domnului sau Cina cea de Taină, aceasta din urmă ca semn că în altar se săvârşeşte Sfânta Euharistie, rânduită de Mântuitorul la Cina cea de Taină.
în al treilea rând sunt aşezate icoanele Sfinţilor Apostoli cu Sfânta Treime, sau cu Domnul nostru Iisus Hristos ca împărat, în mijloc.
în al patrulea rând sunt icoanele proorocilor, iar la mijloc Maica Domnului, ţinând în braţe pruncul prezis de ei.
Deasupra catapetesmei este Crucea, pe care e zugrăvit Domnul răstignit, având de-a drepta şi de-a stânga pe Maica Domnului şi pe Sfântul Evanghelist loan, trişti, cum erau ia picioarele crucii pe Golgota.
Pe pereţii naosului, începând de la Altar, se zugrăvesc mai întâi chipurile mucenicilor şi apoi ale cuviqşilor, ca pilde de viaţă pentru credincioşi. Pe bolta de miazăzi, de deasupra ferestrei, se pictează Naşterea Domnului, pe cea de miazănoapte învierea Domnului, la colţurile turlei Sfinţii
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Evanghelişti, pe pereţii ei liturghia cerească, iar pe plafon, chipul lui Dumnezeu-Tatăl, atotţiitorul, sau a lui Iisus Hris​tos, numită Pantocrator.
în naos se găsesc două sfeşnice cu câte 3 lumini, numite împărăteşti - pentru că sunt aşezate în faţa icoanelor cu acelaşi nume -, policandrul, amvonul, iconostasul, jilţul regal şi cel arhieresc, stranele cântăreţilor şi ale poporului.
Altarul este partea dinspre răsărit a bisericii. Numele îi vine de la cuvântul latinesc altar, care înseamnă loc înalt şi este, într-adevăr, cu o treaptă sau două mai sus decât naosul, în el se săvârşeşte Sfânta Liturghie, se păstrează Sfânta împărtăşanie şi intră numai sfinţiţii slijitori. Sfântul Altar este partea cea mai însemnată a bisericii.
în altar se află Sfânta Masă, făcută din piatră şi aşezată în mijloc. Pe ea sunt aşezate o mulţime de obiecte sfinte, ca: Sfânta Evanghelie, Antimisul, Chivotul, etc. Proscomidia, în forma unei adâncituri sau peşteri în zidul de miazănoapte al altarului, este locul unde se pregătesc în timpul Utreniei, elementele Sfintei Euharistii şi se păstrează vasele sfinte, împreună cu sfintele acoperăminte. Diaconiconul este o cameră în care se păstrează veşmintele sfinte; sintronul sau scaunul cel de sus este un scaun înalt, la răsăritul altarului, cu mai multe scaune împrejur, pe care stau arhiereul şi preoţii liturghisitori în timpul citirii Apostolului, închipuind pe Mântuitorul înconjurat de Sfinţii Apostoli.
Pe pereţii altarului se zugrăvesc sfinţii Ioan Gură de aur Vasile cel Mare şi Grigore Dialogul, autorii celor trei Sfinte Liturghii, care se oficiază în biserica noastră, iar dacă e loc şi arhidiaconii Ştefan şi Laurenţiu. La proscomidie se pictează Naşterea Domnului, ori Iisus Hristos ca prunc într-un potir, închipuind Sfânta împărtăşanie, sau pogorârea Domnului de pe cruce. Pe bolta de deasupra Sfintei Mese se zugrăveşte

Sfânta Fecioară, stând pe tron, cu Pruncul Iisus în braţe, înconjurată de îngeri.
3. Cimitirele sunt locuri în care se îngroapă morţii.
Cuvântul cimitir este de origine grecească şi înseamnă loc de donnire sau de repaos. Astăzi, ca şi în primele veacuri ale creştinismului, cimitirele trebuie să fie afară din sate sau oraşe, pe când până de curând, mai ales la noi românii, morţii se înmormântau în jurul bisericilor, iar voievozii, ctitorii bisericilor, arhiereii şi preoţii se îngropau şi în biserici. Cimitirele trebuie împrejmuite şi mormintele ferite de profanare şi îngrijite pentru cinstea şi dragostea ce trebuie s-o purtăm celor răposaţi.
35. VASELE ŞI VEŞMINTELE SACRE
La săvârşirea Sfintei Liturghii, a Sfintelor Taine şi a diferitelor ierurgii, slujitorii se servesc de diferite vase şi obiecte sfinte şi se îmbracă în veşminte sfinte.
1. Cele mai însemnate vase sfinte sunt următoarele:
Sfântul potir este vasul în care se pun şi se sfinţesc vinul şi apa pentru Sfânta împărtăşanie. El se face din metal preţios, ca semn de deosebită cinste pentru Sângele Dom​nului care se ţine în el şi pentru ca să nu coclească, are formă de cupă sau pahar cu picior şi închipueşte paharul de la Cina cea de Taină şi pe cel în care a curs sângele şi apa din coasta Mântuitorului pe Cruce, când a fost împuns cu suliţa.
Linguriţa care serveşte la Sfânta împărtăşanie, închipuie cărbunele spiritual, care curăţă de păcate pe cei care se împărtăşesc cu credinţă.
Discul este un fel de taler mic cu picior. Pe el se pune Sfântul Agneţ, adică partea de mijloc a prescurei, din care se pregăteşte Sfânta împărtăşanie, pe care este imprimat
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IIS. HR. NI. KA, precum şi alte părţi mai mici de prescură. Discul închipuie ieslea în care a fost culcat Iisus ca prunc, precum şi Mormântul Domnului.
Chivotul sau artoforul este un vas de metal preţios în forma unei biserici, care stă întotdeauna pe Sfânta Masă şi în care se păstrează Sfânta împărtăşanie pentru bolnavi.
Cădelniţa este, de asemenea, un vas de metal, atârnat de nişte lănţişoare. Cu ea se tămâiază în timpul Sfintei Liturghii şi la alte servicii religioase.
Cristelniţa sau colimvitra este vasul în care se botează copiii, iar aghiasmatarul este vasul în care se binecuvântează şi se păstrează apa sfinţită.
2. Veşmintele sfinte sunt de trei feluri, după cele trei trepte ierarhice şi anume: diaconeşti, preoţeşti şi arhiereşti. Veşmintele diaconeşti sunt:
1. Stiharul, un veşmânt lung până la călcâie şi cu mâneci.
El se face din stofă preţioasă de culoare albă sau deschisă
şi închipuie nevinovăţia celui îmbrăcat cu el şi veşmântul
strălucitor în care s-au arătat îngerii.
2. Orarul (de la latinescul orare = a se ruga) este o fâşie
de material lungă cu care diaconul dă semnul de rugăciune.
El se pune pe umărul stâng şi pe sub subţioara dreaptă, aşa
ca un capăt să atârne în faţă şi altul în spate şi închipuie
aripile îngerilor.
3. Mânicuţele sunt două fâşii de stofă cu care diaconul
îşi strânge mânecile reverendei şi închipuiesc legăturile cu
care  au  fost  legate  mâinile  Mântuitorului  în  timpul
patimilor Sale.
Veşmintele preoţeşti. Pe lângă stihar şi mânicuţe, ca diaconul, preotul mai are următoarele veşminte:
1. Epiirahilul, care constă dintr-o bucată de stofă preţioasă, lată cam de 30-40 cm, lucrată astfel ca să se poată pune după gât şi să atârne în faţă până jos. El închipuie jugul
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sau sarcina preoţiei şi revărsarea harului dumnezeiesc peste cei ce-l poartă. Fără epitrahil, preotul nu poate săvârşi nici o slujbă sfântă şi sunt multe pe care le săvârşeşte numai cu el.
2. Brâul este, de asemenea, o bucată de stofă cu care se
încinge preotul peste epitrahil şi stihar şi înseamnă puterea
dată de Dumnezeu slujitorilor altarului.
3. Felonul sau sfita este un veşmânt fără mâneci, ca un fel
de pelerină, mai scurtă în faţă şi mai lungă în spate. Ea se pune
pe deasupra celorlalte veşminte şi închipuie hlamida pur​
purie, cu care a fost îmbrăcat Mântuitorul spre batjocoră în
curtea lui Pilat. Numai la Sfânta Liturghie se îmbracă preotul
cu toate veşmintele sfinte, iar la alte servicii îşi pune numai
felonul şi epitrahilul.
Veşmintele arhiereşti. Arhiereul se îmbracă cu stihar, mânicuţe, epitrahiî şi brâu, afară de care mai are următoarele veşminte:
1. Sacosul, un veşmânt cu mâneci, lung până mai jos de
genunchi, încheiat pe laturi cu 12 clopoţei, care închipuiesc
glasul apostolilor la predică, iar sacosul închipuie cămaşa
Mântuitorului, pentru care ostaşii au tras la sorţi.
2. Omoforul, o bucată de stofă preţioasă de lăţimea epitra-
hilului şi de lungimea orarului. Se pune pe umeri şi închipuieşte
oaia rătăcită din parabolă, pe care Mântuitorul a adus-o pe
umeri în staul şi datoria ce o are arhiereul de a face la fel.
3. Bederniţa sau epigonatul este o icoană de formă rom-
bică, de stofă frumoasă, cusută şi atârnată de brâu cu un şnur,
aşa fel ca să ajungă în dreptul genunchiului drept. Ea
aminteşte de ştergarul cu care Mântuitorul a şters picioarele
ucenicilor la Cina cea de Taină şi închipuie şi sabia Duhului,
cu care se ucid vrăjmaşii mântuirii. Cu învoirea specială a
episcopului, bederniţa se poartă şi de preoţii distingi.
4. Engolpionul, o iconiţă rotundă, reprezentând pe Iisus
Hristos sau pe Maica Domnului, se poartă atârnat de gât cu
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un lanţ şi însemnează că arhiereul trebuie să se gândească întotdeauna la Acel pe care-l poartă zugrăvit.
5. Sfânta Cruce, împodobită cu pietre scumpe şi atârnată
cu lanţ, lângă engolpion, închipuie răbdarea cu care trebuie
să se înarmeze arhiereul.
6. Mitra, pe care arhiereul o poartă pe cap în timpul
serviciului, închipuie coroana de spini a Mântuitorului şi
slava de care El s-a înconjurat înălţându-se la cer.
7. Cârja sau bastonul special pe care-1 poartă arhiereul în
timpul serviciului divin este simbolul înţelepciunii şi al
autorităţii episcopale.
8. Mantia, un veşmânt larg şi lung, făcut de obicei din
mătase de culoare închisă, are o mulţime de cute peste care
trec de-a curmezişul patru rânduri de galon auriu sau
argintiu, care simbolizează cele patru Evanghelii. Sus şi
jos se încheie cu câte două tăbliţe, care închipuie Vechiul
şi Noul Testament. Cu mantia se îmbracă arhiereul la orice
alt serviciu, afară de Sfânta Liturghie.
9. Dicherul şi trickerul sunt două sfeşnice, unul cu două şi
altul cu trei lumânări, cu care binecuvântează arhiereul.
Dicherul simbolizează cele două firi ale Mântuitorului, iar
tricherul cele trei persoane ale Sfintei Treimi.
10.
Vulturul de pe perniţa pe care stă arhiereul cu
picioarele, înseamnă că, precum vulturul se înalţă în zborul
său mai presus de celelalte păsări, tot aşa şi arhiereul trebuie
să se înalţe mai presus de ceilalţi oameni prin ştiinţa, înţelep​
ciunea şi curăţia vieţii sale.
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36. LITURGHIA CA JERTFĂ DE LAUDĂ, DE CERERE ŞI DE MULŢUMIRE
Prin jertfă, în general, se înţelege o ofrandă pe care noi o aducem lui Dumnezeu, ca semn al dependenţei şi ascultării noastre către Dânsul. Ceea ce se aduce ca jertfă trebuie nimicit sau consumat, pentru ca să se exprime astfel absoluta dependenţă a omului de Dumnezeu.
Acest fel de jertfă se numeşte de laudă sau latreutică, pentru că prin ea se preamăreşte Dumnezeu. Dar jertfa mai poate fi şi de cerere şi de mulţumire. Şi prin aceste feluri de jertfă se recunoaşte suveranitatea absolută a lui Dumnezeu, Căruia îi cerem ceva sau îi mulţumim pentru o binefacere primită. De aceea şi acestea sunt jertfe în înţelesul propriu al cuvântului.
La Cina cea de Taină, când Mântuitorul a aşezat taina Sfintei Euharistii, a adus jertfă trupul şi sângele Său, sub forma pâinii şi a vinului şi a rânduit ca, sub această formă nesângeroasă, ea să se aducă în biserică până la sfârşitul veacului.
Biserica Ortodoxă şi cea Romano-catolică învaţă, că euharistia nu este numai sfântă taină ci şi jertfă adevărată, în care se jertfesc în realitate trupul şi sângele Domnului, sub înfăţişarea pâinii şi vinului. Aceasta ne-o dovedesc însăşi cuvintele de instituire, căci frângerea trupului şi vărsarea sângelui sunt acte care constituie jertfa.
De aceea, ori de câte ori se săvârşeşte Sfânta Euharistie, se aduce jertfa cea fără de sânge a trupului şi sângelui Dom​nului.
Săvârşirea Sfintei împărtăşanii este însă esenţa Sfintei Liturghii, punctul central în jurul căruia se desfăşoară întreg
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serviciul liturgic. Prin urmare, Sfânta Liturghie este şi ea o jertfă, este jertfa euharistică. Numeroase expresii şi acte simbolice din rânduială slujbei proscomidiei şi a liturghiei însăşi, ca şi diferite rugăciuni, arată neîndoielnic că Sfânta Liturghie este jertfă.
Jertfa euharistică sau liturgică este jertfa adevărată, pentru că are toate elementele care constituie jertfa şi anume: victima, care este Iisus Hristos, sub forma pâinii şi a vinului; jertfitorul, care este tot Iisus, reprezentat prin preotul liturghisitor şi Dumnezeu, Căruia I se aduce jertfa, în numele tuturor oamenilor.
Ca jertfă desăvârşită, căci este jertfirea de sine a Dum-nezeului-Om Iisus, jertfa liturgică sau euharistică este jertfă de laudă, de cerere şi de mulţumire.
Jertfa de laudă şi de mulţumire este Sfânta Liturghie, pentru că prin ca se recunoaşte suveranitatea absolută a lui Dumnezeu, asupra tuturor făpturilor, iar Iisus Hristos Se jertfeşte în ea ca omagiul cel mai desăvârşit ce se poate aduce majeslăţii divine, în semn de nesfârşită laudă şi recunoştinţă pentru nenumăratele şi nepreţuitele daruri pe care bunătatea Sa le revarsă neîtrerupt asupra noastră. Pentru aceasta preotul se roagă încet înainte de sfinţirea Sfintelor Taine, binecuvântând pe Dumnezeu, lăudându-L şi mulţumindu-I pentru toate binefacerile Sale faţă de noi, iar corul sau credin​cioşii cântă când se sfinţesc sfintele daruri: Pe Tine Te lăudăm, pe Tine Te binecuvântăm, Ţie îţi mulţumim şi ne rugăm Ţie, Dumnezeul nostru.
Jertfa de cerere este tot Sfânta Liturghie pentru că, prin săvârşirea ei, putem dobândi de la Dumnezeu atât bunuri spirituale, cât şi materiale, care stau în legătură cu mântuirea, ca de exemplu, sănătate, pace, bunăstare, etc. De aceea, după sfinţirea Sfintelor Daruri, Biserica se roagă pentru con​ducătorii ei şi ai statului, pentru toţi creştinii, pentru cei ce
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călătoresc pe apă şi pe uscat, pentru cei neputincioşi, pentru cei robiţi. Tot pentru acest cuvânt, în timp de război, de secetă, de inundaţii, de epidemii sau de alte nenorociri obşteşti, ca şi atunci când cineva are de adresat o fierbinte rugăciune de cerere lui Dumnezeu, se face mai întâi Sfânta Liturghie, ca jertfă de cerere prin excelenţă.
37. ÎNSEMNĂTATEA SIMBOLICĂ A PRINCIPALELOR  ACTE  LITURGICE
Simbol se cheamă un lucru sau un obiect material a cărui vedere trezeşte în minte o idee abstractă. Aşa de exemplu, stindardul ostăşesc este simbolul patriei, culoarea neagră este simbolul doliului sau al tristeţii, şarpele este simbolul înţelep​ciunii, vulpea al şireteniei, câinele al fidelităţii etc.
Este şi un fel de a vorbi prin simboluri sau simbolic, care se mai numeşte şi vorbire parabolică. Cel mai strălucit ex​emplu de vorbire simbolică sau parabolică sunt pildele Mântuitorului Hristos, în care, de exemplu, semănătorul, stăpânul de vie, stăpânul de casă, împăratul, sunt simboluri ale lui Dumnezeu sau simbolizează pe Dumnezeu, iar sămânţa este cuvântul Său, via este Legea lui Moise, lucră​torii răi sunt iudeii, slugile trimise la ei sunt proorocii etc.
Scopul întrebuinţării simbolurilor în vorbire sau în artă este pe de o parte de a face mai lesne înţeleasă şi de cei simpli ideea abstractă ce o reprezintă ele; iar pe de altă parte, de a se feri de profanarea vulgului ideile mai înalte şi greu de priceput.
Cei dintâi creştini s-au servit foarte mult de simboluri, mai ales pentru cel din urmă motiv, pentru ca misterele creştine să nu fie luate în derâdere de păgâni, care nu le înţelegeau.
10  Comanda nr. 573
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Din această cauză arta veche bisericească, în deosebi, aşa cum se găseşte în catacombe, constă aproape numai din simboluri. Astfel, Dumnezeu-Tatăl era simbolizat printr-o mână ce iese din nori, printr-un rug de foc, printr-un om înaripat etc. Mântuitorul Hristos era simbolizat printr-un păstor, purtând o oaie pe umeri, printr-un miel, printr-un peşte, printr-o ramură de vi|ă etc. Sfântul Duh era simbolizat printr-un porumbel; prin limbi de foc etc. Apoi ancora simboliza nădej​dea; crucea, credinţa; ramura de măslin, pacea; ramura de smochin, biruinţa; cocoşul, învierea; fenixul, nemurirea etc. Să ne oprim asupra unora dintre ele. Naosul bisericii simbolizează pământul pentru că, aşa cum pe pământ trăiesc tot felul de oameni, buni şi răi, bogaţi şi săraci, înţelepţi şi neghiobi etc, tot astfel şi în această parte a bisericii intră şi bărbaţi şi femei, şi cuvioşi şi păcătoşi, şi ostaşi şi civili etc.
Altarul simbolizează cerul, pentru că în altar este de faţă cu trupul, sub înfăţişarea pâinii şi a vinului, însuşi Hristos Dumnezeu şi în el nu intră decât sfinţii slujitori. Dintre slujbele sfinte:
Slujba de seara sau Vecernia simbolizează timpul mai înainte de venirea în lume a Mântuitorului Hristos, în neliniştea sufletească de care erau stăpâniţi oamenii pioşi de atunci, cu dorul lor după un Mântuitor, cu licăririle ce le-a revărsat în suflet religia Vechiului Testament şi sfârşeşte cu ivirea zorilor Noului Testament sau ale creştinismului. Psal​mii care se citesc, cântările care se intonează şi rugăciunile care se rostesc la acest serviciu religios, ne redau în chip minunat varietatea stărilor sufleteşti prin care a trecut omenirea, din punct de vedere religios, înainte de venirea Mântuitorului.
Slujba de dimineaţă sau Utrenia simbolizează începutul Legii celei noi a creştinismului. Cântările şi citirile din timpul

acestui serviciu se împletesc cu idei şi expresii din Vechiul Testament, iar din viaţa Mântuitorului se aminteşte şi sim​bolizează numai naşterea, ieşirea Sa la predică şi răstignirea pe Cruce. Naşterea şi răstignirea Domnului sunt simbolizate prin toate actele şi rugăciunile cuprinse sub numele de pros-comidie, adică pregătirea pâinii şi a vinului pentru Sfânta împărtăşanie. Pâinea sau prescura simbolizează acum trupul Domnului înjunghiat cu copia, care simbolizează suliţa. Pusă pe sfântul disc, pâinea simbolizează tmpul Domnului ca prunc în ieslea Betleemului şi procoveţele în care se acoperă sim​bolizează scutecele în care a fost înfăşat pruncul Iisus. Vinul pus acum în potir simbolizează sângele ce a curs din coasta lui Iisus, când a fost împuns cu suliţa în coastă de un ostaş. îeşirea Sa la predică este în fine simbolizată prin ieşirea şi intrarea preotului cu Sfânta Evanghelie când se cântă Veniţi să ne închinăm §i să cădem la Hristos.
Liturghia numită a credincioşilor, ca cel mai însemnat serviciu dumnezeiesc cuprinde acte simbolice de cea mai mare însemnătate. Astfel ieşirea şi întoarcerea cu Sfintele Daruri, în timpul cântării imnului heruvimic, simbolizează cel din urmă drum pe care l-a făcut Mântuitorul din Betania la Ierusalim, înaintea patimilor Sale. Aşezarea discului şi potirului pe Sfânta Masă înseamnă, succesiv, răstignirea Domnului, coborârea Sa de pe Cruce si punerea în mormânt, iar tragerea perdelei de la uşile împărăteşti simbolizează rânduirea strajei la mormânt şi pecetluirea lui.
Sfărâmarea pâinii sfinţite, a Sfântului Agneţ, de către preot, după ce a rostit cuvintele: Să luăm aminte sfintele sfinţilor, simbolizează moartea Domnului, iar împărtăşirea noastră, învierea Sa. Cele două arătări ale Sfintelor Daruri către popor din uşile împărăteşti, la sfârşitul liturghiei amin​tesc arătările Mântuitorului către Sfinţii Apostoli după înviere pe muntele Galiliei şi muntele Măslinilor, iar ducerea
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discului si a potirului la proscomidie închipuieste înălţarea Domnului
Astfel, cele mai însemnate acte din viaţa Mântuitorului sunt simbolizate prin diferite acte liturgice.
38. CELE TREI SFINTE LITURGHII PROSCOMIDIA
1. Liturghia este serviciul dumnezeiesc public, al cărui centru este aducerea jertfei celei Iară de sânge, aşezată de Mântuitorul la Cina cea de Taină.
Mântuitorul Hristos a venit pe lume, ca să scape pe om de robia păcatului strămoşesc şi a morţii prin împăcarea lui cu Dumnezeu. In acest scop, El a dat învăţături sfinte, a săvârşit minuni strălucite şi S-a jertfit de bunăvoie pe Cruce pentru păcatele oamenilor.
Această jertfă mântuitoare a imaginat-o Hristos la Cina cea de Taină, prin frângerea şi împărţirea pâinii şi vinului, binecuvântate, Sfinţilor Apostolilor. Atunci a rostit Domnul cuvintele: Luaţi, mâncaţi Acesta este trupul Meu care se frânge pentru voi spre iertarea păcatelor. Apoi a zis: Beţi dintru acesta toţi Acesta este sângele Meu, al Legii celei noi, care pentru voi si pentru mulţi se varsă spre iertarea păcatelor.
Potrivit poruncii date de Hristos, îndată după rostirea acestor cuvinte de a face şi ei acelaşi lucru, Sfinţii Apostoli şi urmaşii lor au săvârşit această jertfă nesângeroasă, la care se adăugară rugăciuni şi cântări.
Astfel a luat naştere Sfânta Liturghie.
Cea mai veche liturghie este a Sfântului Apostol Iacov, ruda Domnului, primul episcop al Ierusalimului. Această liturghie nu se mai oficiază acum decât odată pe an în ziua de

23 octombrie, când se prăznuieşte pomenirea Sfântului Iacov şi numai în biserica din Ierusalim.
în Biserica Ortodoxă se fac trei sfinte liturghii şi anume:
1.
Liturghia Sfântului Vasile cel Mare. Aceasta este o
prescurtare după liturghia Sfântului Iacov. Creştinilor din
timpul Sfântului Vasile (veacul IV), care nu mai erau aşa de
zeloşi ca cei din vremea Sfinţilor Apostoli, li se părea prea
lungă liturghia Sfântului Iacov. Spre a înlătura acest pretext,
pe care ei îl puneau înainte, ca să nu asculte întreaga liturghie,
Sfântul Vasile o scurtă şi o adapta trebuinţelor sufleteşti ale
creştinilor de atunci.
Liturghia Sfântului Vasile se săvârşeşte numai de zece ori pe an şi anume: în ajunul Naşterii Domnului, la 1 Ianuarie ziua Sfântului Vasile, în ajunul Bobotezei, în duminicile Postului Mare, afară de dumineca Floriilor şi joi şi sâmbătă, în Săptămâna Patimilor.
2. Liturghia Sfântului Ioan Gură de Aur, este o
prescurtare   după   liturghia   Sfântului  Vasile,   făcută
pentru  aceleaşi  motive ca şi  prescurtarea  Sfântului
Vasile după Sfântul Iacov. Această liturghie se săvâr​
şeşte în tot cursul anului afară de zilele şi de sărbătorile
în care se săvârşeşte una din celelalte liturghii.
3. Liturghia Sfântului Grigore Dialogul sau Litur​
ghia Darurilor mai înainte sfinţite. Mulţi creştini din
vremurile vechi obişnuiau să se împărtăşească zilnic. Era
însă o practică, păstrată de Biserică şi astăzi, ca să nu se
oficieze nici o liturghie în zilele de peste săptămână ale
postului mare, afară de sâmbăta şi Dumineca. Pentru a
se putea împărtăşi creştinii şi în  celelalte zile  ale
săptămânii, s-a întocmit o liturghie scurt!, în care, se
împărtăşeau credincioşii cu Sfintele Taine păstrate de la
o liturghie de mai înainte, adică a Sfântului Vasile sau a
Sfântului Ioan Gură de Aur.
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Această liturghie a existat, poate, chiar în timpul Sfinţilor Apostoli, dar a fost scrisă abia la sfârşitul veacului VI, de către Sfântul Grigore Dialogul sau cel Mare, care a fost după aceea papă al Romei pe când se afla la Constantinopol ca reprezen​tant al papei pe lângă împărat. De aceea ea poartă numele Sfântului Grigore, iar mai înainte sfinţită cum i se zice, pentru că se săvârşeşte cu sfintele daruri deja sfinţite.
Această liturghie se deosebeşte de celelalte şi este mai scurtă decât ele prin aceea că n-are proscomidie, nu se citesc Apostolul şi Evanghelia, nu se rosteşte simbolul credinţei, nu se cântă răspunsurile şi Axionul şi nu se sfinţesc Sfintele Daruri. Ea se oficiază în toate zilele marelui post, afară de sâmbătă şi duminecă.
Liturghia Sfântului Vasile şi a Sfântului Ioan Gură de Aur constă din trei părţi: Proscomidia, liturghia catehumenilor şi liturghia credincioşilor.
2. Proscomidia este prima parte a Sfintei Liturghii, ce se face dimineaţa, în cursul căreia se pregătesc pâinea şi vinul pentru Sfânta Euharistie, care se săvârşeşte la liturghia credincioşilor. însuşi numele de proscomidie, înseamnă aducere subînţelegându-se a darurilor pentru Sfânta împărtăşanie.
Din pâinea de grâu curat, având formă de prescură, scoate acum preotul Sfântul Agneţ şi părticelele, toarnă vinul amestecat cu apă în Sfântul Potir timp în care rosteşte mai multe rugăciuni.
Sfântul Agneţ este partea de mijloc din prescură pe care sunt imprimate cuvintele IIS. HR. NI. KA. în formă de cruce. Semnificaţia lor este: Iisus Hristos Biruitorul. El semnifică pe Iisus Hristos, Mielul lui Dumnezeu, Care S-a jertfit pentru păcatele lumii, cum arată şi numele, căci agneţ înseamnă miel. Părticelele sunt bucăţi mai mici de prescură, ce se scot în cinstea Preasfintei Născătoare de Dumnezeu, a celor nouă

cete de sfinţi, a episcopului şi a clerului, a regelui, a ctitorilor bisercii şi a tuturor enoriaşilor vii şi morţi.
După ce se termină citirea rugăciunilor rânduite şi pomenirea viilor şi a morţilor, discul cu Sfântul Agneţ şi părticelele, potirul cu apă şi vin, se acoperă cu procoveţele şi se lasă neatinse până în timpul liturghiei, la imnul heruvimic, când se scot prin mijlocul bisericii, se duc din nou în altar şi se aşează pe Sfânta Masă.
în timpul cât preotul săvârşeşte proscomidia, cântăreţii citesc şi cântă slujba de dimineaţă numită Utrenia.
39. LITURGHIA CATEHUMENILOR ŞI A CREDINCIOŞILOR
1.
Partea a doua a liturghiei poartă numele de Liturghia
catehumenilor sau a celor chemaţi, pentru că a fost întocmită
în vederea catehumenilor sau a celor chemaţi, adică a celor
ce se pregătesc să primească Sfântul Botez. La oficierea ei
luau parte şi aceştia, ba chiar iudeii şi păgânii.
Ea începe cu cuvintele preotului: Binecuvântată este împărăţia Tatălui... şi se termină cu cuvintele: Câţi sunteţi chemaţi, ieşiţi.. Structura ei este o frumoasă îmbinare de citiri, cântări şi rugăciuni instructive pentru catehumeni. Din acestea fac parte: citirea sau cântarea Psalmilor 102, Binecuvintează, suflete al meu, pe Domnul şi 145, Laudă suflete al meu, pe Domnul...; cântarea imnelor: Unule născut... şi Sfinte Dumnezeule...; apoi citirea Apostolului şi a Evan​gheliei, adică a unei părţi din Faptele sau din Episolele Sfinţilor Apostoli şi a unei pericope evanghelice.
2.
Partea a treia şi ultima se numeşte liturghia credin​
cioşilor, pentru că în vechime luau parte la oficierea ei numai
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cei botezaşi şi care nu fuseseră excluşi din biserică pentru anumite păcate grele. Aceasta este partea cea mai însemnată a întregului serviciu divin, pentru că în timpul ei se săvârşeşte Sfânta Euharistie, care este centrul, esenţa şi scopul final al Sfintei Liturghii. Momentele cele mai însemnate ale acestei părţi a Sfintei Liturghii sunt:
Cântarea imnului heruvimic, în care se cuprinde ideea că, noi închipuim în chip mistic pe heruvimi şi aducem cântare întreită Sfintei Treimi celei făcătoare de viaţă. Pentru aceasta suntem îndemnaţi să lepădăm toată grija lumească, spre a primi pe împăratul tuturor, Hristos, înconjurat în chip nevăzut de cetele îngereşti. Pe la jumătatea cântării acestui imn, preotul ia discul şi potirul, cu procoveţele de la pros-comidie, iese cu ele în mijlocul bisericii, unde pomeneşte toate autorităţile bisericeşti şi lumeşti, pe cei vii şi pe cei morţi şi, întorcâdu-se în Sfântul Altar, pe uşiie împărăteşti, le aşează pe Sfânta Masă.
Rugăciunile şi cântările ce urmează sunt o pregătire pentru sfinţirea Darurilor. Astfel, prin cuvintele preotului sau ale diaconului: Să ne iubim unii pe alţii, ca într-un gând să mărturisim, creştinii sunt îndemnaţi să se împace unii cu alţii, ca să poată mărturisi, adică lăudape Tatăl, pe Fiulsi pe Sfântul Duh..., cum cântă corul sau cântăreţii. Ca să probeze că erau împăcaţi unii cu alţii, creştinii din primele veacuri se sărutau acum între ei, bărbaţii cu bărbaţii, femeile cu femeile. Astăzi se sărută numai preoţii în altar, când slujesc mai mulţi împreună.
Urmând să se rostească Simbolul Credinţei sau Crezul, preotul pronunţă cuvintele: Uşile, uşile, cu înţelepciune să luăm aminte. Cuvintele Uşile, uşile..., se rosteau în vechime, ca să fie făcuţi atenţi uşierii, să nu fi rămas în biserică vreun catehumen sau iudeu ori păgân şi să nu mai deschidă uşa nimănui. Aceste cuvinte s-au păstrat până astăzi neschimbate

în Sfânta Liturghie, deşi nu mai sunt catehumeni, ca o amin​tire pioasă din vremurile vechi. Prin cuvintele Cu înţelepciune să luăm aminte se atrage atenţia că se zice Crezul, care trebuie ascultat cu atenţie mărită, ca unul care cuprinde pe scurt toată învăţătura de credinţă creştină ortodoxă.
După ce s-a zis Crezul, preotul îndeamnă pe credincioşi: Să stea bine şi cu frică..., să aibă inima sus..., să mulţumească Domnului şi să cânte cântarea îngerească Sfânt, Sfânt, Sfânt este Domnul Savaot. Plin este cerul şi pământul de mănrea Lui..., pentru că se apropie timpul sfinţirei Sfintelor Daruri. Ca pregătire imediată pentru aceasta, se repetă acum de preot cuvintele prin care Mântuitorul a instituit Sfânta Euharistie sau împărtăşanie: Luaţi, mâncaţi... şi Beţi dintru acesta toţi... După aceasta preotul se roagă în taină şi cu căldură lui Dumnezeu, să trimită pe Sfântul Său Duh, ca să sfinţească pâinea şi vinul euharistie şi să prefacă pâinea în Trupul şi vinul în Sângele Domnului nostru Iisus Hristos. în acest timp cântăreţii sau corul cântă imnul: Pe tine te lăudăm. Acesta este momentul culminant al Sfintei Liturghii. în semn de adorare a Sfântului Trup şi Sânge al Domnului, care sunt acum prezente aevea în pâinea şi vinul sfinţit, creştinii trebuie să cadă în genunchi, cum fac clericii în altar, ca să preamărescă pe Dumnezeu şi să-l mulţumească pentru această  negrăită  minune,  ce  se  săvârşeşte  în  vederea mântuirii sufleteşti a noastră a tuturor.
Deoarece Sfânta Euharistie se aduce ca jertfă şi pentru Preasfânta Născătoare de Dumnezeu, de aceea se cântă îndată în cinstea ei un imn, care se numeşte Axion, după primul cuvânt cu care începe în greceşte.
După alte câteva rugăciuni şi după ce se rosteşte rugăciunea domnescă, adică Tatăl nostru, preotul zice: Să luăm aminte, Sfintele sfinţilor, iar cântăreţii răspund: Unul sfânt, Unul Domn Iisus Hristos, întru mărirea lui Dumnezeu
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Tatăl. Amin. Cuvintele: Sfintele sfinţilor înseamnă că Sfintele Daruri sunt destinate pentru împărtăşirea credincioşilor, care, în vremurile vechi se numeau sfinţi, datorită curăţei vieţii lor; iar cuvintele: Unul sfânt, înseamnă că singur Iisus Hristos este cu adevărat sfânt şi Domn.
în timpul cât preotul se împărtăşeşte, cântăreţii sau corul cântă un imn, care se cheamă Chinonic, adică imnul împărtăşim, ori se citeşte cazania sau din Vieţile Sfinţilor. Apoi, preotul arată Sfântul Potir şi invită pe cei pregătiţi să se apropie de Sfânta împărtăşanie cu frică de Dumnezeu, cu credinţă si cu dragoste. Apoi le împarte anaforă, adică pâine binecuvântată, şi termină, binecuvântându-i.
40. SĂRBĂTORILE DE PESTE AN FIXE ŞI CU DATĂ VARIABILĂ
ÎNSEMNĂTATEA   LOR
1. Faptele mari din viaţa popoarelor şi a instituţiilor trebuie memorate şi cinstite. Zilele în care se pomenesc asemenea fapte se numesc sărbători. Biserica, având un trecut de aproape 2000 de ani, a avut de purtat lupte grele din care a ieşit totdeauna biruitoare.
în amintirea marilor evenimente din viaţa sa şi a marilor personalităţi, care au condus-o la biruinţă cu ajutorul de sus, Biserica are zile de sărbătoare.
Sărbătorile mari creştine îşi au începutul din timpul înfiinţării Bisericii. Mântuitorul însuşi a dat Sfinţilor Apostoli pildă şi învăţătură cum să serbeze Pastele.
2. în Biserica Ortodoxă avem două feluri de sărbători: sărbători împărăteşti, care amintesc întâmplări din viaţa
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Mântuitorului şi a Sfintei Fecioare, în număr de 12, şi sârbă ton ale sfinţilor.
Ele se mai împart în sărbători cu dată fixă şi sărbători cu dată schimbătoare.
Sărbători fixe se numesc cele care se ţin totdeauna în aceeaşi zi a lunii. Sărbătorile împărăteşti cu dată fixă sunt următoarele:
· Naşterea Domnului, la 25 decembrie.
· Tăierea Domnului împrejur, la 1 ianuarie.
· Botezul Domnului, la 6 ianuarie.
· întâmpinarea Domnului, la 2 februarie.
· Bunavestire, la 25 martie.
· Schimbarea la Faţă, la 6 august.
· Adormirea Maicii Domnului, la 15 august.
· Naşterea Maicii Domnului, la 8 septembrie.
· înălţarea Sfintei Cruci, la 14 septembrie.
-
Intrarea în biserică a Maicii Domnului, la 21 noiembrie.
Tot fixe sunt şi sărbătorile sfinţilor, din care mai însem​
nate sunt:
· Sfântul Vasile cel Mare, la 1 ianuarie.
· Sfântul Ioan Botezătorul, la 7 ianuarie.
· Sfinţii Trei Ierarhi Vasile cel Mare, Grigore Teologul şi
Ioan Gură de Aur, la 30 ianuarie.
· Sfântul Mare Mucenic Gheorghe, la 23 aprilie.
· Sfinţii împăraţi Constantin şi Elena, la 21 mai.        ;
· Naşterea Sfântului Ioan Botezătorul, la 24 iunie.
· Sfinţii Apostoli Petru şi Pavel, la 29 iunie.
· Sfântul prooroc Ilie, la 20 iulie.
-
Tăierea capului Sfântului Ioan Botezătorul, la 29
august.
· Sfânta Cuvioasă Paraschiva, la 14 octombrie.
· Sfântul Mare Mucenic Dimitrie, la 26 octobrie.
· Sfinţii arhangheli Mihail şi Gavriil, la 8 noiembrie.
148

DOGMELE

BISERICII      ORTODOXE

149
-
Sfântul Ierarh Nicolae, la 6 decembrie.
Sărbători cu dată schimbătoare sunt cele care se schimbă după sărbătoarea Paştelui şi sunt următoarele:
· Pastele sau învierea Domnului, care se serbează în cea
dintâi duminecă după lună plină, în urma echinocţiului de
primăvară-: El cade între 22 martie şi 25 aprilie.
· Dumineca Floriilor, Dumineca intrării triumfale a lui
Hristos în Ierusalim.
· Joia şi Vinerea cea Mare, din săptămâna dinainte de
Paşte, în amintirea aşezării tainei Sfintei împărtăşanii şi a
răstignirii Domnului.
· Izvorul Tămăduirii, care se serbează vineri după Paşte.
· înălţarea Domnului, la 40 de zile după Paşte.
· Pogorârea Sfântului Duh sau Rusaliile, la 10 zile după
înălţare sau la 50 de zile după Paşte.
în toate aceste zile trebuie să încetăm lucrul, să mergem la biserică, să ne odihnim trupeşte şi să ne recreiem sufleteşte, prin citirea de cărţi religioase, prin conversaţii pioase şi prin săvârşirea de fapte de milostenie.
în afară de sărbătorile bisericeşti mai sunt unele sărbători cu caracter religios, pe care Biserica nu le aprobă, ci chiar le condamnă.
Asemenea sărbători sunt: Marţile şi Joile după Paşti, care se ţin spre a feri viile şi holdele de grindină; Foca, spre a apăra de foc casa şi lucrurile etc.
Originea acestor sărbători este, în cea mai mare parte, păgânească, iar a unora necunoscută. Ele se ţin mai ales de populaţia de la sate şi, se întemeiază pe superstiţiile sau credinţa deşartă, care slăbeşte şi subminează adevărata credinţă în Dumnezeu, singura raţională şi folositoare din toate punctele de vedere.
SFÂRŞIT ŞI LUI DUMNEZEU LAUDĂ

SIMBOLUL   CREDINŢEI
1.
Cred   întru   Unul   Dumnezeu,  Tatăl   atotţiilorul,
Făcătorul cerului şi al pământului, tuturor văzutelor şi
nevăzutelor.
2.
Şi întru Unul Domn Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu,
Unul Născut, Care din Tatăl S-a născut mai înainte de toţi
vecii. Lumină din lumină, Dumnezeu adevărat din Dumnezeu
adevărat, născut iar nu făcut; Cel de o fiinţă cu Tatăl, prin
Care toate s-au făcut.
3.
Care, pentru noi oamenii şi pentru a noastră'mântuire,
S-a pogorât din cer şi S-a întrupat din Duhul Sfânt şi din
Măria Fecioară şi S-a făcut om.
4.
Şi S-a răstignit pentru noi în zilele lui Ponţiu Pilat şi a
pătimit şi S-a îngropat.
5. Şi a înviat a treia zi, după Scripturi.
6. Şi S-a înălţat la ceruri şi sade de-a dreapta Tatălui.
7. Şi iarăşi va să vie cu slavă, să judece viii şi morţii, a Cărui
împărăţie nu va avea sfârşit.
8.
Şi întru Duhul Sfânt, Domnul de viaţă făcătorul, Care
de la Tatăl purcede, Cela ce împreună cu Tatăl şi cu Fiul este
închinat şi slăvit, Care a grăit prin prooroci.
9.
Şi întru una, sfântă, sobornicească şi apostolescă
Biserică.
10. Mărturisesc un botez spre iertarea păcatelor.
11. Aştept învierea morţilor.
12.
Şi viaţa veacului ce va să fie. Amin.
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