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Cuvînt înainte 
 
Lumea trece printr-o mare criză moral-spirituală şi chiar reli- 
gioasă. Din ea decurg toate celelalte crize social~economice ale 
omenirii. Lumea - chiar cea creştină doar cu numele - îşi duce o 
existenţă în afară de Dumnezeu şi de Biserica Lui. 'Trăim într-o 
epocă îngrozitoare şi periculoasă din punct de vedere spiritual, 
spune autorul cărţii de faţă. Este îngrozitoare nu numai din cauza 
urii, a vrăjmăşiei, a sîngelui;#ste îngrozitoare în primul rîndpentru 
că se înteţeşte din ce în ce răscoala împotriva lui Dumnezeu şi a 
împărăţiei lui", căci "nu Dumnezeu ci omul a devenit măsura tutu- 
ror lucrurilor". 
Autorul propune deja început soluţionarea crizei existente în 
lume, prin Creştinism. însă nu unul teoretic, "şcolar", ci un Creşti- 
nism trăit în Duhul Sfînt, în Duhul Adevărului, al înţelepciunii şi al 
Iubirii. Nu teorie despre Dumnezeu şi despreIisusHristos ci întîl- 
nire vie cu Dumnezeu şi trăire întru El, cunoscînd că "toate sîntde 
la El, prin El şi pentru El" (Rom. XI, 36), "iar noi sîntem neamul 
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Lui" (FA. XVII, 28). Realitatea acestei întflniri şi trăiri ne este dăru- 
ită în Biserica lui Hristos, în Sfînta Liturghie prin Taina Sfintei Eu- 
haristii. Liturghia este calea spre împărăţie, încredinţată omenirii 
deIisusHristos (A. Schmemann, Introducere în teologia liturgică, 
1961). 
Iisus Hristos a venit în lume să vestească şi să dăruiască oa- 
menilor împăcarea cu Dumnezeu. El a inaugurat în lume o viaţă 



nouă, o nouă orînduire, în care oamenii să privească şi să vadă 
lumea şi întreaga făptură aşa cum o vede Dumnezeu Care a 
creat-o.IisusHristos şi-a început propovăduirea cu vestirea că 
"s-a apropiat Împărăţia lui Dumnezeu" (Mrc. I, 14-l5) şi a înteme- 
iat în lume Noul Aşezămînt divino-uman - Biserica, pentru ca prin 
ea să înalţe întreaga lume la Dumnezeu, să o facă părtaşă împă- 
răţiei veşnice, împărăţie care este valoarea supremă şi ultimă a 
vieţii noastre. Această împărăţie a iubirii,IisusHristos a încredin- 
ţat-o la Cina cea de Taină prin apostoli întregii omeniri: "Eu vă în- 
credinţez vouă împărăţia precum Mi-a încredinţat-o Mie Tatăl Meu, 
ca să mîncaţi şi să beţi la Cina Mea, în împărăţia Mea" (Le. XII, 
29-30). Biserica împlineşte această lucrare în şi prin Sfînta Litur- 
ghie euharistică. 
Pentru creştinul primelor secole, care trăia credinţa sa, Litur- 
ghia însemna Euharistie, însemna să intre prin împărtăşire în 
împărăţia Domnului său. De aceea împărtăşirea se dăruia tuturor. 
Toţi participau şi se împărtăşeau cu riscul vieţii lor la Liturghia 
oficiată în catacombe şi primeau ucenicia şi moartea cu bucurie. 
Această credinţă a fost treptat înlocuită cu o credinţă subiectivă, 
dominată de obiceiuri, tradiţie, de forme exterioare vieţii bisericeşti 
şi care nu simte nevoia nici să cunoască conţinutul credinţei, nici 
să-l mărturisească şi nici să se hrănească din Izvorul euharistie a 
cărui valoare nu o mai cunoaşte. 
Ritualul central al slujbei euharistice nu s-a schimbat, dar s-a 
schimbat înţelegerea şi trăirea Euharistiei. Textele, cuvintele, che- 
mările au rămas aceleaşi, dar interpretarea lor s-a schimbat. De 
exemplu la Sfînta Liturghie preotul spune "să ne iubim unul pe 
altul ca într-un gînd s% mărturisim...", dar toţi cei prezenţi rămîn 
străini şi indiferenţi unul faţă de altul; preotul cu Potirul în mînă 
spune "cu frică de Dumnezeu, cu credinţă şi cu dragoste să vă 
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apropiaţi", dar nimeni nu se apropie şi nu se împărtăşeşte. "împă- 
răţia lui Dumnezeu, noţiunea cheie a vestirii evanghelice şi scopul 
vieţii creştine a încetat să fie conţinutul, centrul şi mobilul intern al 
credinţei creştine, tocmai pentru că Euharistia - Taina împărăţiei - 
nu mai este săvîrşită, primită şi privită în toată amploarea ei", 
spune autorul. 
Autorul subliniază că de-a lungul secolelor Euharistia a fost 
îngustată tot mai mult, transformată într-un "mijloc de sfinţire" al 
Bisericii. Teologia numită şcolară a aşezat-o în rîndul celor şapte 
Taine, s-a străduit să o disece, să o analizeze ca o parte de sine 
stătătoare a Liturghiei, i-a discutat instituirea, forma, momentul 
prefacerii, eficacitatea, dar a lăsat deoparte esenţa Tainei şi tră- 
irea ei. Euharistia de fapt nu reprezintă o "parte" a Sfintei Liturghii, 
ci Liturghia în totalitatea şi unitatea ei ne dăruieşte Sfînta Euharis- 
tie. Deşi Liturghia este formată din mai multe părţi, toate participă 
la Sfînta lucrare euharistică şi toate, prin Duhul Sfînt, sînt lucrări 
divino-umane, lucrări de taină. Părţile depind una de alta, formea- 
ză o unitate în care fiecare este indispensabilă pentru cealaltă, şi 
toate formează întregul Sfintei Euharistii. Aşa, de exemplu, "adu- 
cerea aminte" nu se referă numai la Cina cea de Taină şi la cuvin- 
tele rostite deIisusHristos, coborîrea Duhului Sfînt nu este locali- 
zată numai în momentul Epicleziei. întreaga Liturghie este "aduce- 
rea aminte" de Hristos, trăirea prezenţei Lui şi întreaga Liturghie 
este Epicleză. Prin Sfînta Euharistie ni se descoperă şi se înfăptu- 
ieşte Biserica lui Hristos în toată plinătatea ei şi numai participînd 
prin trăire la această Taină ne putem renaşte, ne putem uni şi 
creşte în desăvîrşire şi sfinţenie prin Duhul Sfînt, înfăptuind cu 
voia noastră voia Creatorului "precum în cer aşa şi pre pămînf. 
Scoaterea sau separarea Euharistiei din Sfînta Liturghie şi reduce- 
rea ei doar la un "mijloc de sfinţire", la o Taină între Taine, o lip- 



seşte nu numai de sensul ei eclesiologic, dar lipseşte creştinismul 
de esenţa şi chemarea lui în istoria omenirii - unirea făpturii cu 
Creatorul. 
Omul, definit de multe ori Homo sapiens, Homo faber, este 
şi trebuie să fie mai întîi şi mai presus de toate Homo adorans 
(A. Schmemann, Pour la vie du monde, 1969). Lumea a fost cre- 
ată ca "materie", ca material al Euharistiei, iar omul a fost creat ca 
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preot al acestei Taine cosmice. în poziţia lui verticală, el este în 
centrul lumii şi dă acestei lumi unitatea ei, binecuvîntînd şi mulţu- 
mind lui Dumnezeu. Survenind păcatul prin care-datorită libertăţii 
sale - a preferat lumea in locul lui Dumnezeu, omul a "orbit". Nu 
vede că Dumnezeu este totul tn toate, se vede doar pe sine, se 
iubeşte pe sine şi ale sale şi rămîne la scopul în sine şi pentru 
sine. Prin aceasta el a pierdut viaţa euharistică, viaţa din Viaţă 
şi a încetat să fie preotul lumii, devenind robul ei. în loc să trans- 
forme lumea într-o viaţă în Dumnezeu, în loc să o umple de sen- 
sul ei spiritual, a materializat-o. în acest fel omul a acceptat "secu- 
larizarea" universului, "a furat lumea de la Dumnezeu" şi ca ur- 
mare priveşte lumea ca o "realitate opacă", fără prezenţa lui 
Dumnezeu şi iubeşte lumea ca un scop în sine, iar nu ca un "chip" 
în care să se oglindească Dumnezeu. Omul însă trebuie să rede- 
vină preotul Liturghiei euharistice: să ofere lumea lui Dumnezeu 
şi în această oferire să primească darurile vieţii. împlinind astfel 
Euharistia, el transformă viaţa sa şi tot ceea ce primeşte de la 
lume într-o viaţă în şi prin Dumnezeu: "ale Tale dintru ale Tale, Ţie 
aducem de toate şi pentru toate". 
Sfînta Liturghie începe cu invocarea Duhului Sfînt şi cu vesti- 
rea: "Binecuvîntată este împărăţia Tatălui, şi a Fiului şi a Sfîntului 
Duh, acum şi pururea şi în vecii vecilor". 
împărăţia lui Dumnezeu pătrunde în lumea aceasta prin Sfînta 
Liturghie pentru a înălţa Biserica şi lumea la Cina lui Hristos, în 
împărăţia Lui. Autorul arată că prima Taină şi condiţia de bază a 
Liturghiei este "Adunarea în Biserică". Cuvîntul Liturghie înseamnă 
şi "lucrarea poporului". De aceea adunarea poporului credincios în 
Biserică este începutul sfintei lucrări euharistice, după cum sfîrşitul 
şi împlinirea ei este intrarea Bisericii în cor, în împărăţia lui 
Dumnezeu. în împărăţia lui Dumnezeu mergem noi prin Sfînta Li- 
turghie şi nu mergem în mod simbolic, ci real. Toată Liturghia este 
o mişcare continuă, o înălţare a noastră din lumea aceasta în 
împărăţia lui Dumnezeu prin trepte care toate sînt lucrări de taină: 
Taina Adunării, Taina împărăţiei, Taina Intrării, Taina Cuvîntului, 
Taina celor credincioşi, Taina Aducerii, Taina Unităţii, Taina înălţă- 
rii, Taina Mulţumirii, Taina Aducerii Aminte, Taina Sfîntului Duh, 
Taina împărtăşirii. 
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Liturghia, accentuează autorul, nu este o "comemorare" sim- 
bolică presărată cu preînchipuiri, cum o consideră teologia şcolară. 
Toate acţiunile ce se săvîrşesc la Liturghie participă la realitatea 
pe care o reprezintă. De exemplu: la Intrarea cu Evanghelia sau 
la aducerea Sfintelor Daruri, Hristos însuşi este Cel care se adu- 
ce, Cel care vesteşte şi El însuşi este Cel care săvîrşeşte aduce- 
rea noastră întru El, căci El este "şi Cel ce aduce şi Cel ce Se 
aduce, Cel ce primeşte şi Cel ce Se împarte". 
Aportul culminant al omului în această lucrare de aducere şi 
chemare a Harului este Mulţumirea. De aceea întreaga Taină prin 
care ni se dăruieşte Trupul şi Sîngele Mîntuitorului a şi primit nu- 
mele de Euharistie care înseamnă Mulţumire, mulţumire pentru 
toate: pentru creaţie, pentru mîntuire, pentru sfinţire. 
Drept mulţumire, "Adunarea în Biserică" se aduce pe sine şi 



aduce totodată şi darurile sale şi întreaga lume lui Dumnezeu; 
mulţumind îşi aduce aminte şi trăieşte prezenţa lui Hristos în sine 
şi prezenţa sa în Hristos; în mulţumire omul invocă Duhul Sfînt 
pentru a fi prefăcut el însuşi, omenirea toată şi Sfintele Daruri în 
Trupul lui Hristos - Biserica şi întru Hristos le aduce pe toate şi pe 
toţi lui Dumnezeu Tatăl. 
Liturghia euharistică se termină în Biserica primară cu împărtă- 
şirea tuturor şi mărturisirea: "am văzut Lumina cea adevărată, am 
primit Duhul cel ceresc, am aflat Credinţa cea adevărată...". Apoi 
preotul îndemna, după cum îndeamnă şi azi de a ieşi "cu pace"... 
din nou în lumea aceasta, dar "în numele Domnului", ca martori ai 
Luminii, pentru o slujire obştească. Sfîrşitul se transformă în înce- 
put. Timpul lumii acesteia a devenit timpul mîntuirii şi al învierii 
prin "împărtăşirea cu Acelaşi Duh". 
Autorul analizează în general Liturghia şi Taina Euharistiei prin 
prisma Bisericii primare. El ne pune astfel în faţa a două realităţi 
cu totul diferite încît privindu-le cu inima curată să recunoaştem cît 
de mult ne-am abătut de la adevărata trăire a credinţei noastre şi 
cît de mult ni s-a întunecat gîndirea. Autorul consideră că la starea 
actuală de înstrăinare faţă de Sfînta Euharistie s-a ajuns în special 
prin interpretarea Liturghieiprintr-un simbolism alegoric, prin sepa- 
rarea clerului ca fiind "consacraţi" de mirenii "neconsacraţi", prin 
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citirea rugăciunilor in taină,'în şoaptă, numai de către preot şi prin 
îndepărtarea credincioşilor de la împărtăşire. 
Nu poţi considera Liturghia "preînchipuire" sau "comemorare" 
sau cu atît mai puţin "film religios", pentru a pretinde apoi că din- 
tr-o dată, pe Sfînta Masă, în lumea aceasta, în timpul nostru că- 
zut, se săvîrşeşte prin Epicleză cea mai mare minune şi Taină a 
Prefacerii. "în liturghie totul este real, spune autorul, dar realitatea 
nu este a lumii acesteia, a timpului căzut.., ci este real în aduna- 
rea Bisericii, în timpul nou al Duhului Sfînt. Cînd creştinii nu au 
mai înţeles şi nu au mai participat în acest fel la Sfînta Liturghie, 
s-au îndepărtat de Biserica lui Hristos şi în loc să fie ei lumină 
lumii, au lipsit lumea de Hristos". 
Taina Euharistiei, încadrată organic în Sfînta Liturghie, consti- 
tuie esenţa vieţii creştine, a lumii şi a darului unui cosmism lumi- 
nos care întrepătrunde întreaga Biserică a lui Hristos: unirea ne- 
despărţită, neîmpărţită şi neamestecată a lui Dumnezeu cu făptura 
Sa. Ea are un sens cosmic şi eschatologic prin care putem înţele- 
ge de fapt Creştinismul,Iisussăvîrşeşte mîntuirea prin restabilirea 
lumii şi a vieţii în stare de Taină iniţială a creaţiei, iar aceasta în 
Biserică şi anume prin Taina împărăţiei care este Sfînta Euharistie. 
Soluţionarea crizei din Biserică şi din lume trebuie să înceapă 
prin restabilirea Sfintei Euharistii la valoarea şi semnificaţia ei 
reală, de Taină a împărăţiei lui Dumnezeu. Tot ceea ce priveşte 
Euharistia priveşte Biserica şi orice neajuns din Liturghie se re- 
flectă asupra credinţei şi asupra întregii vieţi a Bisericii şi a omeni- 
rii. Dar, numai lucrînd şi primind Sfînta Euharistie în comuniune, 
în "Adunarea Bisericii", această Taină a tainelor îşi va ajunge ţelul 
ca să "ne unească unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt 
Duh", să ajungem "preoţie împărătească, popor agonisit de 
Dumnezeu... părtaşi firii dumnezeieşti", pentru ca întreaga făptură 
să revină la viaţa cea voită şi dăruită de Creator: "Dumnezeu 
totul în toate". După autor "calea ce duce la rezolvarea problemei 
liturgice nu este a merge Înainte", în sensul de "modernizare" şi 
nici a merge Înapoi", în sensul de "restaurare", ci în ideea veşnică 
de slujire divină, în căutarea răspunsului aflat chiar în această 
slujire" (A. Schmemann, Introducere în teologia liturgică, 1961). 
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în concluzie, îndrăznim să afirmăm că lucrarea Părintelui A. 
Schmemann este mult grăitoare pentru toţi - clerici şi laici, teologi 
şi neteologi: ea nu este o carte de filosofie religioasă, ci are un 
conţinut izvorît din trăirea inimii lui curate de preot şi profesor, 
înrădăcinată în credinţa vie şi lucrătoare şi luminată de Har. Cei 
care o vor citi cu mintea în inimă - teologi, clerici şi laici - credem 
că îşi vor restructura şi reevalua concepţia asupra creştinismului, 
asupra Bisericii, asupra Sfintei Liturghii, dar mai ales asupra Sfin- 
tei Euharistii şi vor pătrunde astfel esenţa şi valoarea incomen- 
surabilă şi universală a Euharistiei, ca Jertfă a împărăţiei, ca Viaţa 
vieţii noastre. 
Mărturisim cu adîncă smerenie că această carte ne-a parvenit 
pe neaşteptate şi după ce am citit-o am simţit un imbold intern, ca 
o poruncă, de a o traduce din original (limba rusă) în limba româ- 
nă. Traducerea a fost destul de grea date fiind frazele autorului cu 
un conţinut multilateral care cerea ajungerea la esenţa trăirii du- 
hovniceşti a autorului. Noi am stăruit după puterile noastre să 
redăm conţinutul spiritual cît mai exact şi mai pe înţeles. 
Rugăm pe cititorii noştri de bună credinţă să reţină şi să adîn- 
cească sensul profund al lucrării autorului, mai ales dată fiind 
legătura indisolubilă dintre Euharistie şi împărăţia lui Dumnezeu, 
prin careIisusHristos continuă mîntuirea lumii prin Duhul Sfînt. 
Totodată îi rugăm să privească mai mult la conţinutul teologic, 
chiar completîndu-l, decît să se oprească la eventualele neajunsuri 
ale traducerii. 
Menţionăm că în lucrarea noastră am fost ajutaţi cu multă bu- 
năvoinţă de doamna doctor Medeea Hanuţu, căreia îi aducem şi 
pe această cale mulţumiri. 
Traducătorii 
 

Din partea autorului 
Cartea aceasta nu este un manual de teologie liturgică şi nici 
o cercetare ştiinţifică. Am scris-o în rarele clipe de timp liber, de 
multe ori am întrerupt-o, şi acum, unind toate aceste capitole într-o 
carte, nu pretind că este nici deplină şl nici sistematică. 
Cartea aceasta este un şir de reflecţii despre Euharistie. Aces- 
te reflecţii nu decurg totuşi dintr-o "problematică ştiinţifică", ci din 
experienţa mea - fie ea cît de mică şi limitată. Am slujit Biserica 
peste 30 de ani ca preot, ca profesor de teologie, ca păstor şi 
învăţător. Şi niciodată în aceşti 30 de ani, nu m-a părăsit o preo- 
cupare apărută propriu-zis în tinereţe şi care mi-a umplut viaţa de 
bucurie, o preocupare de bază - privind Euharistia, locul ei în 
Biserică. 
Vai, nu era totuşi numai bucurie. Cu cît devenea mai reală 
trăirea Euharistiei, a Liturghiei Divine, Taina biruinţei lui Hristos şi 
preaslăvirea Lui, cu atît mai puternică devenea senzaţia crizei 
specifice a Euharistiei în Biserică. In tradiţia Bisericii nu s-a schim- 
bat nimic, dar s-a schimbat înţelegerea Euharistiei, a însăşi esen- 
ţei ei. 
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Esenţa acestei crize constă în lipsa de concordanţă dintre ceea 
ce se săvirşeşte şi înţelegerea Tainei care se săvîrşeşte, respectiv 
trăirea ei. într-o măsură oarecare, această criză a existat întot- 
deauna în Biserică; viaţa Bisericii, mai bine zis viaţa poporului 
bisericesc, nu a fost niciodată desăvîrşită, ideală dar, cu timpul, 
această criză s-a transformat într-o stare cronică, socotită nor- 
mală, s-a transformat într-o "schizofrenie"sub obroc. Şi "schizofre- 
nia" aceasta otrăveşte Biserica şi sapă la baza vieţii bisericeşti. 
Putem spune fără exagerare că trăim într-o epocă îngrozitoare 
şi periculoasă din punct de vedere spiritual. Este îngrozitoare nu 



numai din cauza urii, a divizării, a sîngelui. înainte de toate este 
îngrozitoare pentru că se înteţeşte din pe în ce răscoala împotriva 
lui Dumnezeu şi a împărăţiei Lui. Din nou, nu Dumnezeu ci omul 
a devenit măsura tuturor lucrurilor, din nou, nu credinţa ci ideolo- 
gia şi utopia au ajuns să definească starea spirituală a lumii. Creş- 
tinismul apusean, la un moment dat, a acceptat parcă această 
perspectivă: aproape concomitent, au apărut "teologia eliberării", 
problemele economice, politice, psihologice, care au înlocuit vede- 
rea creştină a lumii, cea de slujire lui Dumnezeu. în toată lumea 
mişună călugăriţe, teologi, ierarhi, care pretind - în numele lui 
Dumnezeu? - anumite drepturi, apără avorturile şi intervertirile, şi 
toate pe seama păcii, a înţelegerii şi a unirii tuturor într-o unitate. 
De fapt, însă, nu o asemenea lume ne-a adus şi ne-a vestit 
nouă Domnul nostruIisusHristos. Multora le va părea poate stra- 
niu că, drept răspuns la criză, eu propun să ne îndreptăm atenţia 
nu asupra analizei elementelor componente ale crizei, ci asupra 
Tainei Euharistiei, asupra Bisericii care trăieşte prin această Taină. 
Cred că tocmai aici, în această Sfînta Sfintelor a Bisericii este 
izvorul renaşterii aşteptate, prin înălţarea Bisericii spre Cina 
Domnului în împărăţia Lui. Cred, după cum a crezut întotdeauna 
Biserica, că această înălţare începe odată cu ieşirea din lumea 
aceasta desfrînată şi păcătoasă, odată cu "toată grija cea lumeas- 
că să o lepădăm". Chemarea Bisericii nu este să rezolve deşertă- 
ciunea ideologică şi tumultul lumii, ci chemarea Bisericii în lume 
este darul Cerului, care este şi izvorul slujirii ei. 
Eu cred că, prin mila lui Dumnezeu, Ortodoxia este aceea care 
a păstrat şi a purtat toate veacurile această vedere, această înţe- 
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legere propriu-zisă a Bisericii, această cunoaştere că "unde este 
Biserica acolo este şi Duhul Sfînt şi toată plinătatea Harului" 
(Irineu din Liturghieyon, Adv. Haeresis, IV, 18). Şi tocmai pentru 
că este aşa, noi ortodocşii trebuie să aflăm in noi înşine puterea 
de a ne adinei în această renaştere euharistică a Bisericii. Proble- 
ma nu are în vedere "reforme", "acomodări", "modernizări" etc, ci, 
dimpotrivă, este vorba de o întoarcere la acea vedere, la acea 
trăire cu care a trăit dintru început Biserica. 
Scopul acestei cărţi este tocmai de a aminti această revenire. 
Am scris această carte cu gîndul la Rusia, cu durere şi totodată 
cu bucurie pentru ea. Aici, fiind în libertate, noi putem discuta şi 
putem gîndi. Rusia trăieşte prin mărturisire şi prin suferinţă. Şi 
această suferinţă, această credincioşie este darul lui Dumnezeu, 
este ajutorul haric. 
Şi dacă numai o parte din ceea ce vreau să spun va ajunge 
pînă în Rusia, şi dacă se va arăta întrucîtva folositoare, voi consi- 
dera, cu mulţumire lui Dumnezeu, că lucrarea mea este împlinită. 
Protopresbiter Alexandre Schmemann 
Noiembrie 1983 
 
 
 
 
I 
Capitolul unu 
Taina adunării 
Cînd voi vă adunaţi în Biserică... 
(1 Cor. XI, 18} 
I 
"Cînd voi vă adunaţi în Biserică", scrie Apostolul Pavel Corinte- 
nilor, căci pentru el, ca şi pentru întregul creştinism primar, aceste 
cuvinte nu se referă la locaş, ci la natura şi scopul adunării. însuşi 



Cuvîntul "Biserică" - âKKXr)ota - înseamnă, după cum se ştie, 
"adunare". "A se aduna în Biserică", în noţiunea creştinismului 
primar, înseamnă a alcătui o adunare al cărui scop este a desco- 
peri, a realiza Biserica*. 
în această adunare euharistlcă - ca o culminare şi împlinire 
a ei, se săvîrşeşte "Cina Domnului", "frîngerea euharistică a Pîi- 
nii". în aceeaşi epistolă, apostolul Pavel ceartă pe Corinteni care 
"se adună în aşa fel încît nu se poate mînca Cina Domnului" (1 
Cor. XI, 20). Prin urmare, de la început este cu totul evidentă şi 
*G. Dix, The Shapeof the Lyturgy. Dacre Press, Westminster, 1945. 
H. Chirat, L'assemblee chretienne â l'Age Apostolique, "Maison-Dieu", 
Paris, 1949. 
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indiscutabilă această trinitate: Adunarea, Euharistia, Biserica; des- 
pre această trinitate, după Apostolul Pavel, mărturiseşte întreaga 
tradiţie a Bisericii primare. In descoperirea acestei esenţe şi a 
acestui sens constă problema de bază a Teologiei liturgice. 
Problema aceasta este cu atît mai importantă cu cît trinitatea 
evidentă a Bisericii primare a încetat să mai fie evidentă pentru 
conştiinţa Bisericii contemporane. în Teologia care se numeşte 
obişnuit "şcolară" şi care a apărut după ruperea de Tradiţia Sfinţi- 
lor Părinţi, provenită mai ales din Apus, din înţelegerea apuseană 
atît a metodei cît şi a naturii însăşi a Teologiei, nu se pomeneşte 
despre legătura dintre Adunare, Euharistie şi Biserică. Euharistia 
se defineşte şi este privită ca una dintre Taine, iar nu ca "Taina 
Adunării" - potrivit definiţiei din secolul al V-lea a autorului "areo- 
pagitic". Fără a exagera, putem spune că această dogmă "scolas- 
# tică" a ignorat sensul eclesiologic al Euharistiei, după cum a uitat 
şi valoarea euharistică a eclesiologiei, adică învăţătura despre 
Biserică. Vom mai vorbi despre această ruptură dintre Teologie şi 
Euharistie şi despre urmările tragice ale acestei rupturi pentru 
conştiinţa Bisericii. Pînă atunci, menţionăm că înţelegerea Euharis- 
tiei ca 'Taina Adunării" a dispărut treptat, aşa cum a dispărut şi 
din evlavie. Manualele liturgice reduc Euharistia la "slujirea divină 
obştească", iar Liturghia se săvîrşeşte mai ales datorită "afluenţei 
credincioşilor". Dar această "afluenţă a credincioşilor" - adică 
adunarea, a încetat să fie înţeleasă ca prima formă a Euharistiei, 
iar în Euharistie nu se mai vede şi nu se mai percepe forma pri- 
mară a Bisericii. Evlavia liturgică a devenit individualistă; mărturie 
elocventă este practica contemporană a împărtăşirii, redusă în 
cele din urmă la "necesităţile spirituale" personale ale credincioşi- 
lor, împărtăşire pe care nimeni - nici clerul, nici mirenii - nu o mai 
primeşte în duhul rugăciunii euharistice: "pe noi pe toţi, care ne 
împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir, să ne uneşti unul cu altul 
prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt Duh...". 
Astfel, atît în evlavie cît şi în practica "bisericească", s-a întro- 
nat treptat o anumită "reducere" a Euharistiei, o îngustare a sen- 
sului ei primar şi a locului ei în viaţa Bisericii. De la depăşirea 
acestei reduceri (îngustări) şi întoarcerea la înţelegerea primară a 
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Euharistiei ca 'Taina Adunării", ca 'Taina Bisericii", trebuie să 
înţelegem explicarea ei liturgică în teologie. 
înainte de toate, trebuie să arătăm că ambele "reduceri" (în- 
gustări) ale Euharistiei - şi în teologie şi în evlavie - se află în 
contradicţie vădită cu însăşi săvîrşirea Euharistiei, aşa cum o 
păstrează Biserica de la început. Sub "săvîrşire" noi nu înţelegem 
aici anumite amănunte ale riturilor şi ale tainelor, care s-au dezvol- 
tat, s-au schimbat şi complicat, ci acea structură de bază a Euha- 
ristiei, acel shape - după expresia lui Dom Gregory Dix - care 
urcă pînă la baza slujirii divine creştine, cea apostolică. Am mai 
arătat că defectul de bază al teologiei şcolare este că, în tratarea 



sa despre taine, nu porneşte din trăirea vie a Bisericii, din tradiţia 
concretă liturgică aşa cum este păstrată de Biserică, ci din catego- 
rii şi definiţii proprii apriorice şi abstracte, care nu concordă tot- 
deauna cu realitatea vieţii bisericeşti. De la început, Biserica măr- 
turisea cu tărie că "legea credinţei" (lex credendi) şi "legea rugă- 
ciunii" (lex orandi) sînt nedespărţite şi una serveşte de temelie 
celeilalte, după cuvîntul Sfîntului Irineu din Lyon: "învăţătura noas- 
tră este în concordanţă cu Euharistia, iar Euharistia confirmă învă- 
ţătura" (Adversus Haeresis). Dar teologia clădită după chipul apu- 
sean nu se interesează deloc de felul în care se săvîrşeşte slujba 
divină de către Biserică, de logica proprie acesteia şi de "orîndu- 
irea" ei. Pornind de la propriile premise abstracte, teologia hotărăş- 
te apriori ce este "principal" şi ce este "secundar" şi "secundarul" 
- care nu prezintă interes pentru teologie - apare în cele din urmă 
însăşi slujba divină în toată complexitatea şi varietatea ei, adică 
devine secundară tocmai slujirea divină cu care trăieşte de fapt 
Biserica. Din slujirea divină se scot în evidenţă, în mod artificial, 
"momentele" de seamă, asupra cărora se şi concentrează întreaga 
atenţie a teologului. Astfel, în Euharistie se consideră "momentul" 
de seamă prefacerea Sfintelor Daruri şi apoi împărtăşirea; la Bo- 
tez - "scufundarea de trei ori", la cununie - "formula săvîrşirii 
tainei": "cu slavă şi cu cinste încununează-i..." şi altele. 
Teologgl, care cugetă în acest fel, nu se gîndeşte la faptul că 
"valoarea" acestor momente nu poate fi separată de contextul 
liturgic, că aceste momente sînt singurele care arată de fapt, în 
chip real, adevăratul conţinut. De aici rezultă sărăcia uimitoare şi 
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explicarea unilaterală a tainelor în dogmatica noastră şcolară. De 
aici, îngustarea şi unilateralitatea evlaviei liturgice, care dacă nu 
se hrăneşte şi nu se conduce după "cateheza liturgică" din timpul 
Sfinţilor Părinţi, adică după explicarea reală teologică, atunci sluji- 
rea divină cade sub influenţa tîlcuirilor simbolice şi alegorice posi- 
bile şi apare ca un '"folclor" liturgic sui-generis. Eu am scris despre 
aceasta şi anume că primul principiu al teologiei liturgice este ca, 
în explicarea tradiţiei liturgice a Bisericii, să nu pornim din scheme 
abstracte, pur intelectuale, atribuite slujirii divine, ci din însăşi 
slujirea divină, aceasta însemnînd, în primul rînd, din trăirea şi 
orînduirea ei... 
II 
Orice studiu serios asupra slujirii euharistice nu poate să nu ne 
convingă de faptul că această slujire se construieşte, de la început 
şi pînă la sfîrşit, pe principiul co-raportării, adică al interdependen- 
ţei dintre proistos şi popor. Am putea defini şi mai clar legătura 
aceasta ca fiind con-slujire, după cum a afirmat şi decedatul 
Părinte Nicolae Afanasiev în lucrarea sa "Cina Domnului", lucrare 
încă insuficient preţuită pînă acum*. într-adevăr, în teologia şcolară 
şi în evlavia liturgică determinată de ea, această idee a co-rapor- 
tării nu joacă nici un rol şi este chiar negată. Cuvîntul "con-slujire" 
se aplică numai la clerul care participă la slujbă; iar în ce priveşte 
mirenii, participarea lor se consideră a fi în întregime pasivă. Des- 
pre aceasta mărturisesc, de exemplu, cărţile de rugăciune ce se 
tipăresc anume pentru mireni: "Rugăciunile de ia Liturghia dumne- 
zeiască". Autorii acestor cărţi considerau ca pe un lucru de la sine 
înţeles că rugăciunile euharistice care lipsesc aparţin numai cleru- 
lui; dar şi mai regretabil este că cenzorii duhovniceşti aprobă de 
zeci de ani aceste rugăciuni, dovedind că sînt de aceeaşi părere. 
Chiar în manualele liturgice ştiinţifice şi de bună credinţă (ca de 
Prot. N. Afanasiev, Biserica Sflntului Duh, YMCA-Press, Paris, 
1971. - Cina Domnului, 1952 (I. rusă). 
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exemplu "Euharistia" decedatului Arhim. Kiprian Kern), cînd se 
enumera condiţiile necesare pentru slujirea Liturghiei, se aminteşte 
de obicei totul, începînd cu hirotonia legală a preotului, inclusiv 
pînă la calitatea vinului, totul în afară de "adunarea în Biserică" 
considerată a nu fi o "condiţie" a Liturghiei. 
Toate documentele prime mărturisesc totuşi, de comun acord, 
că adunarea (owâgiţ) era totdeauna actul prim şi de bază al 
Euharistiei. Acest fapt este indicat şi în denumirea liturgică primară 
a sâvîrşitorului Euharistiei: Proistosul (rcpoiotânevos) a cărui 
primă funcţie este de a fi conducătorul adunării, de a fi "proistosul 
fraţilor". în acest fel, adunarea este primul act liturgic al Euharis- 
tiei, este baza şi începutul ei. 
Spre deosebire de practica contemporană, în creştinismul pri- 
mar adunarea premerge intrării proistosului. "Biserica, scrie Sfîntul 
Ioan Gură de Aur, este casa comună pentru noi toţi şi voi ne în- 
tîmpinaţi pe noi, cînd noi intrăm... Ca urmare, îndată după aceas- 
ta, noi vă salutăm şi vă acordăm pacea"". Despre locul şi valoarea 
intrării în slujba Euharistiei, vom vorbi mai amănunţit în legătură 
cu "intrarea mică" (vohodul mic). Acum însă, este necesar să 
spunem despre practica actuală, conform căreia întregul început 
al Liturghiei -intrarea preoţilor slujitori, înveşmîntarea lor în odăjdi- 
ile preoţeşti, spălarea mîinilor şi, în sfîrşit, pregătirea darurilor - a 
devenit nu numai ca o "lucrare particulară" exclusiv a clerului, dar 
s-a şi separat într-o "slujire sfîntă a Liturghiei", avînd şi otpustul 
său propriu. Practica aceasta, deşi e legiuită formal în liturghier, 
totuşi trebuie privită într-o altă lumină mult mai veche - care a 
ajuns pînă la noi - practica slujirii Euharistiei de către Arhiereu. 
Cînd Arhiereul slujeşte Liturghia, prezenţa şi întîmpinarea lui de 
către adunare şi înveşmîntarea lui are loc în mijlocul adunării şi nu 
intră în altar pînă la "intrarea mică" (vohodul mic); şi el repetă 
parcă a doua oară proscomidia, înainte ca darurile să fie aduse de 
noi la Prestol, adică în timpul "intrării celei mari" (vohodul cel ma- 
"Sfîntul Ioan Gură de Aur, In Matheeum 32 (33): 6 (P. g. 57, 384), 
Juan Mateos, Evolutiori historique de la Liturgie de St. Jean Chrysos- 
tome, B: "Proche-Orient Chretien" XV, 1965 (333-351). 
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re). Este neîndreptăţită afirmaţia că aceasta a apărut dintr-o "so- 
lemnitate" deosebită, proprie slujbei arhiereşti şi împotriva căreia 
se ridică uneori voci ale rîvnitorilor după "simplitatea primilor creş- 
tini". Dimpotrivă, slujba arhierească a păstrat - nu în toate detali- 
ile, însă în duhul şi forma de bază - practica euharistică din pri- 
mele veacuri şi a menţinut faptul că, în Biserica primară, Arhiereul 
era proistosul adunării euharistice*. 
Mult mai tîrziu, cînd a început să se transforme Biserica locală 
în comunităţi administrative ("eparhia") şi, înmulţindu-se parohiile, 
preoţii - din săvîrşitorii extraordinari ai Euharistiei (locţiitori ai epis- 
copului) -s-au transformat în "săvîrşitori obişnuiţi". Din punctul de 
vedere al teologiei liturgice, slujirea intrării în adunare a Arhiereului 
poate fi considerată mai "normativă", în timp ce intrarea preotului, 
apărută în virtutea împrejurărilor, deşi practic posibilă, nu desfiin- 
ţează în nici un caz valoarea adunării în Biserică, care este 
adevăratul început, lucrarea primă şi de bază a Euharistiei. 
III 
Con-slujirea proistosului cu poporul se exprimă, fără excepţie 
în structura dialogală, în toate rugăciunile euharistice. Adunarea 
"pecetluieşte toate rugăciunile" cu cuvîntul Amin™, un cuvînt-cheie 
al slujirii divine creştine, care leagă într-un întreg organic pe prois- 
tos şi poporul lui Dumnezeu pe care-l conduce. Fiecare din aceste) 
rugăciuni (excluzînd "rugăciunea preotului pentru sine însuşi", pe 
care o citeşte în timpul cîntării heruvimiceşi despre care vom vorbi 
mai departe) se pronunţă în numele nostru al tuturor. Fiecare din 



părţile componente ale sfintei slujiri euharistice - citirea cuvîntului 
lui Dumnezeu, înălţarea, împărtăşirea - începe cu dăruirea reci- 
*Juan Mateos, op. cit., p. 333. 
"G. Dix, op. cit., p. 128-l29. H. Shlier, T. W. Kittel, 1, 342. A. Baums- 
tark, Liturgic comparee, Chevetogne, pp. 49, 82. 
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procă a păcii: "pace vouă" - "şi duhului tău...". Şi, în sfîrşit, toate 
rugăciunile cuprind în conţinutul lor lauda noastră, mulţumirea 
noastră, împărtăşirea noastră, iar ca scop final au "unirea noastră 
unul într-altul întru împărtăşirea Aceluiaşi Duh...". 
Tot aşa se poate spune şi despre orînduirea Euharistiei: toate, 
într-un fel sau altul, exprimă nu numai unitatea proistosului şi a 
poporului, dar şi "sinergia" lor - conlucrarea, conslujirea în înţele- 
sul literal al acestor cuvinte. Astfel, citirea Cuvîntului lui Dumnezeu 
şi explicarea lui în predică alcătuiesc, după mărturisirea tuturor 
documentelor, conţinutul primei părţi a slujirii sfinte euharistice, 
care presupune şi pe cei care ascultă, care primesc predica. în- 
fiinţarea proscomidiei în altar, apariţia în altar a unui "jertfelnic" 
deosebit, nu a nimicit practica iniţială de aducere a darurilor în 
adunare de către popor, care se săvîrşeşte acum la "intrarea cea 
mare (vohodul cel mare)". De asemenea, "sărutarea păcii" -chiar 
dacă se săvîrşeşte acum numai de cler, după sensul vozglasului 
"să ne iubim unul pe altul" - se referă la întreaga adunare, ca şi 
vozglasul ultim: "cu pace să ieşim...". 
Toate acestea merită o atenţie deosebită, întrucît orînduiala 
liturgică bizantină s-a dezvoltat sistematic tot mai mult, accentuînd 
separarea "mirenilor" de "cler", pe "cei ce se roagă" de "cei ce 
slujesc". Evlavia liturgică bizantină, după cum am stăruit să arăt 
în alt loc şi după cum a arătat în mod strălucit părintele N. Afana- 
siev", a căzut cu totul sub influenţa acceptării misterioase a slujirii 
divine, bazată pe diferenţierea între "cei consacraţi" şi "cei necon- 
sacraţi". Totuşi, influenţa aceasta s-a dovedit cu totul neputincioa- 
să de a schimba slujirea iniţială a Euharistiei care, prin fiecare 
cuvînt şi lucrare, exprimă con-slujirea tuturor, a unora faţă de 
ceilalţi, a fiecăruia la locul său şi în slujirea sa, într-o unică lucrare 
sfîntă a Bisericii. Sensul prim, direct şi nemijlocit al acestor cuvinte 
şi lucrări a încetat să ajungă pînă la cunoştinţa atît a clerului cît şi 
a mirenilor, iar în conştiinţa lor a apărut o duplicitate sui-generis 
între "datele" slujirii divine şi explicarea lor. Ca rezultat al acestei 
*Prot. Al. Schmemann, Introducere în Teologia Liturgică, p. 105 
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duplicităţi, au apărut şi s-au dezvoltat explicări "simbolice" de tot 
felul*, pentru cele mai simple cuvinte şi acţiuni, care deseori nu au 
nici o legătură cu sensul direct. Despre cauzele şi urmările acestei 
evlavii liturgice noi şi "nominalistice" care domnesc fără întrerupere 
în Biserică, am vorbit şi vom mai vorbi. Acum este important să 
subliniem că evlavia nouă nu a reuşit să întunece, să interver- 
tească caracterul sobornicesc al Euharistiei pînă într-atît încît să 
nu mai fie recunoscut şi să o rupă de Biserică şi, ca urmare, de 
adunare. 
Chiar şi cel mai vădit şi poate cel mai regretabil rezultat al 
acestei "evlavii" noi şi anume: îndepărtarea faptică a mirenilor de 
la împărtăşire - care nu mai are loc odată cu participarea lor la 
Liturghie, ci a devenit pentru ei ceva excepţional - nu a putut 
întuneca mărturia directă a slujirii euharistice însăşi: "...iar pe noi 
toţi care ne împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir...", "cu frica 
lui Dumnezeu şi cu credinţa apropiaţi-vă..." şi altele. Toate aceste 
texte, chemări, cuvinte se referă, fără îndoială, la întreaga aduna- 
re, iar nu la participanţi singuratici şi izolaţi. 
Părintele N. Afanasiev are dreptate cînd scrie: "Dacă am înlă- 
tura tot ce a fost introdus în viaţa noastră liturgică, mai ales în 



decursul ultimelor secole, atunci între viaţa liturgică şi practica 
Bisericii primare nu ar fi deosebiri importante. Defectul de bază al 
vieţii noastre liturgice este că noi acordăm o valoare mare modi- 
ficărilor survenite ocazional şi neocazional în slujirea noastră litur- 
gică, iar nu esenţei lor. Principiile de bază ale învăţăturii despre 
Euharistie apar destul de clar din ele. Natura Euharistiei s-a păs- 
trat neatinsă într-însele... De aceea, problema noastră constă nu 
atît în a produce schimbări în viaţa noastră liturgică, cît în a fi 
conştienţi de natura reală a Euharistiei"**. 
*A. Roberts and J. Donaldson, Anteniceene Chr. Liturgy, II, 59, p. 
124: "...acuma cînd înveţi poporul pomnceşte-i şi avertizează-l să se 
adune regulat în Biserică şi să nu se retragă, ci să se adune totdeauna, 
ca nu cumva vreun om să diminueze Biserica neparticipînd". 
**Prot. N. Afanasiev, Biserica Duhului Sfînt (I. rusă). 
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Aceeaşi idee a adunării şi a con-slujirii este exprimată şi întru- 
chipată prin locul şi încăperea în care se săvîrşeşte Euharistia, 
adică locaşul. Manualele liturgice vorbesc mult şi amănunţit des- 
pre locaş, despre construcţia lui, despre valoarea "simbolică" a 
părţilor lui, însă în aceste descrieri şi definiri nu se aminteşte deloc 
de legătura vădită a locaşului creştin cu ideea adunării*, cu ca- 
racterul sobornicesc al Euharistiei. Nu este nevoie să repetăm 
ceea ce am spus în alt loc despre dezvoltarea complexă a locaşu- 
lui şi a "evlaviei legată de locaş" în Răsăritul ortodox. Este sufi- 
cient să amintim că locaşul creştin primar este, înainte de toate, 
domus eccleslae - locul adunării Bisericii şi al frîngerii pîinii eu- 
haristice. în această idee de noutate constă propriu-zis noutatea 
locaşului creştin şi principiul dezvoltării lui. Oricît de complexă ar 
fi dezvoltarea locaşului, oricît de mare influenţă ar avea asupra lui 
ceea ce am numit evlavie "misteriologică", factorul care uneşte şi 
îndrumă este tocmai ideea adunării în Euharistie. Ca şi la început, 
în epoca primară a creştinismului, tot aşa şi acum -în cele mai bu- 
ne întruchipări bizantine sau ruseşti-locaşul impresioneazăîn chip 
viu şi se simte ca sobor, adunare care uneşte - întru Hristos - 
cerul şi pămîntul şi întreaga făptură, ceea ce şi constituie esenţa 
şi destinaţia Bisericii... Despre aceasta mărturiseşte şi forma lo- 
caşului şi pictura icoanelor. Forma locaşului, adică locaşul ca 
"organizare" a spaţiului, exprimă în esenţă aceeaşi co-raportare, 
aceeaşi "structură dialogală", care, după cum am văzut, defineşte 
prin sine şi slujirea adunării euharistice. Aici avem Prestolul (Sfîn- 
ta Masă) şi altarul pe de o parte, şi "corabia" Bisericii, adică locul 
adunării pe de altă parte. Corabia este îndreptată spre Presto) 
'introducere în Teologia Liturgică, cap. III, p. 105 şi urm. - vezi şi: 
Martyrium (cercetare asupra cultului relicvelor şi artei creştine antice, voi. 
I, Arhitectura, College de France, 1946. Iconografie, 2 voi. 1946) - vezi şi 
L. Ouspensky, Eseu asupra teologiei Icoanei în Biserica ortodoxă, voi. 
I, Paris, 1960. - ib.: Yves Congar, Misterul templului, Paris, 1958. 
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(Sffrrta Masă), în el îşi are scopul şi împlinirea sa. însă şi Prestolul 
este legat cu corabia, el există raportat la ea. Dar în evlavia litur- 
gică actuală, altarul se prezintă ca o sfinţenie de sine stătătoare, 
accesibilă numai celor "consacraţi", ca un spaţiu cu totul "sfînt", 
care prin "sacralizarea" sa parcă subliniază că mirenii, care sînt 
dincolo, sînt "profani". Nu este greu de dovedit că prezentarea 
aceasta este nouă, este falsă şi, mai ales, foarte păgubitoare 
pentru Biserică. Ea apare ca unul dintre izvoarele principale care 
alimentează "clericalismul", străin Ortodoxiei, care reduce pe mi- 
reni la starea unor oameni lipsiţi de drepturi, ca unii care "nu au 
dreptul" să intre acolo, să nu atingă ceva, să nu participe la ceea 
ce se săvîrşeşte acolo. La noi s-a creat chiar şi tipul preotului, 
care vede aproape esenţa preoţiei în permanenta "apărare" a 



sfinţeniei de atingerea mirenilor şi care află în aceasta o satisfacţie 
"sui-generis" şi aproape pătimaşă. 
O asemenea prezentare a altarului este şi nouă şi falsă. Desi- 
gur că ea depinde de înţelegerea corespunzătoare a iconostasului, 
care înainte de toate e ca un perete ce desparte sfînta sfintelor 
(altarul) de mireni şi pune între ei o barieră de netrecut. Oricît de 
straniu ar apărea astăzi mulţimii ortodocşilor, trebuie să afirmăm 
că iconostasul a apărut dintr-o cauză total contrară: nu pentru a 
separa, ci pentru a uni. Deoarece icoana e mărturie sau, mai bine 
zis, este consecinţa unirii între cel dumnezeiesc şi cel omenesc, 
între cel ceresc şi cel pămîntesc; ea este totdeauna, prin esenţă, 
icoana întrupării. De aceea şi iconostasul a apărut de la început 
din trăirea realităţii că locaşul este "cerul pe pămînt", ca o mărturie 
că "s-a apropiat de noi împărăţia lui Dumnezeu". Ca şi întreaga 
iconografie din locaş, iconostasul este prezentarea întrupată a 
Bisericii ca sobor (adunare), ca unitate a lumii văzute şi nevăzute, 
ca descoperirea şi prezenţa făpturii noi şi transfigurate. 
Tragedia este că s-a produs o ruptură în însăşi tradiţia reală a 
iconografiei ortodoxe, care a exclus total din conştiinţa bisericeas- 
că acel "co-raport" dintre icoane şi locaş. Locaşurile noastre nu se 
mai pictează acum cu icoane, ci icoanele se atîrnă doar, de multe 
ori fără a avea vreo legătură directă cu întregul, cu locaşul în 
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totalitatea sa. Alteori, locaşul se împodobeşte cu diferite repre- 
zentări decorative, prin care detaliile domină asupra întregului şi 
în care icoana devine un amănunt decorativ al ansamblului. Pe de 
altă parte, această tragedie a constat în apariţia treptată - mai întîi 
a formei, apoi a sensului iconostasului. Din "necesitatea" de a 
aşeza şi orîndui icoanele pe un suport, iconostasul s-a transformat 
în perete împodobit cu icoane, adică avînd acum o funcţie contra- 
ră celei iniţiale. Dacă la început icoanele cereau suport, acum 
peretele cere icoane şi, în acest fel, parcă şi le supune sieşi. Pu- 
tem nădăjdui că interesul ce se trezeşte către iconografia reală şi 
înţelegerea legată de ea ca icoane, cît şi a artei iconografice, va 
duce la renaşterea reală a iconografiei în locaş, va duce la regăsi- 
rea trăirii pe care o încercăm în unele locaşuri vechi: în ele, icoa- 
nele parcă iau parte la Adunarea Bisericii, exprimă sensul ei, îi 
dau o mişcare şi un ritm etern. împreună cu proorocii, apostolii, 
mucenicii, ierarhii, întreaga Biserică, întreaga adunare parcă se 
înalţă la cer, se înalţă acolo unde ne ridică şi ne înalţă Hristos - la 
Cina Lui, în împărăţia Lui... 
Aici trebuie să spunem că noua prezentare a altarului şi a ico- 
nostasului este o împărţire falsă, deoarece contrazice tradiţia litur- 
gică a Bisericii. Această tradiţie cunoaşte numai sfinţirea locaşului 
şi a prestolului (a Sfintei Mese), dar nu cunoaşte sfinţirea altarului 
separat de "corabie". Locaşul întreg se unge cu Sfîntul Mir - ca şi 
prestolul - locaşul întreg "se pecetluieşte" cu sfinţenie şi loc sfînt. 
Tot ca argument în acest sens este şi slujba "bizantină" a sfinţirii 
locaşului, momentul aducerii moaştelor care trebuie puse pe Sfînta 
Masă. Nu la uşile împărăteşti ale altarului, ci la uşile închise pe 
dinafară ale locaşului, arhiereul spune: "Ridicaţi, căpetenii, porţile 
voastre. Cine este acesta împăratul Slavei? Domnul Puterilor, 
acesta este împăratul Slavei!...". Explicînd acest ritual, Simion din 
Tesalonic, cel mai de seamă reprezentant al exegezei simbolice 
şi mistice a slujirii, scrie: "...Mucenicii -în Sfintele Moaşte - şi 
arhiereul însuşi preînchipuie pe Hristos, iar locaşul preînchipuie 
cerul... Arhiereul citeşte rugăciunea Intrării chemînd conslujitorii 
îngeri care intră împreună cu noi. în acest fel, porţile locaşului şi 
deschiderea lor arată că slujitorii intră în locaş, parcă ar intra în 
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cer în numele Tatălui, ca martori ai luiIisusHristos, intră prin 
deschizătură în cortul ceresc..."*. 
Este clar că ritualul acesta s-a concretizat în acea epocă în 
care - şi despre aceasta mărturisesc foarte multe documente - 
uşile împărăteşti nu se numeau uşile altarului, ci uşile locaşului, 
cînd locaşul întreg era considerat ca cerul pe pămînt, ca locul în 
care, prin adunarea euharistică a Bisericii "prin uşile încuiate", vine 
Domnul şi cu El şi în El, împărăţia Lui... Despre valoarea Prestolu- 
lui în Euharistie, noi am vorbit amănunţit în legătură cu aşa numita 
"intrarea cea mică" (vohodul cel mic). Cele spuse pînă acum sînt 
suficiente, pentru ca să subliniem nu numai legătura iniţială şi de 
bază a locaşului cu adunarea dar şi sensul locaşului însuşi, ca 
fiind sobor (adunare), ca fiind întruparea în forme arhitecturale, în 
culori şi în chipuri a "adunării în Biserică...". 
V 
Liturghia este 'Taina adunării". Hristos a venit "pentru ca pe fiii 
împrăştiaţi ai lui Dumnezeu să-i adune într-una" (Io. XI, 52) şi 
Euharistia, chiar de la început, a fost descoperirea şi realizarea 
unităţii poporului Nou al lui Dumnezeu, adunat de Hristos şi întru 
Hristos. Trebuie să cunoaştem bine şi să ţinem minte: în locaş 
mergem nu pentru rugăciunea individuală, ci mergem ca să ne 
adunăm în Biserică, şi locaşul văzut este doar chipul locaşului 
celui nefăcut de mînă, pe care îl reprezintă. De aceea, "adunarea 
în Biserică" este cu adevărat prima lucrare liturgică, este baza 
întregii Liturghii şi, dacă nu înţelegi aceasta, nu poţi înţelege lucra- 
rea tainică ce urmează. Cînd spun "mă duc la Biserică", aceasta 
înseamnă că eu merg la adunarea credincioşilor, pentru ca îm- 
preună cu ei să alcătuim Biserica, pentru ca să fiu ceea ce am 
devenit în ziua botezului, adică mădular în sensul deplin şi abso- 
Simion din Tesalonio, Operele Fericitului Simion Arhiepiscopul din 
Tesalonic (Scrierile Sfinţilor Părinţi şi învăţători ai Bisericii, voi. III, SPB., 
1856, pp. 147-l75 (I. rusă). 
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lut al acestui cuvînt, mădular al Trupului" lui Hristos: "Voi, spune 
apostolul, sînteţi Trupul lui Hristos şi în parte mădulare" (1 Cor. 
XII, 27). Eu mă duc să arăt şi să mărturisesc înaintea lui 
Dumnezeu şi a lumii taina împărăţiei lui Dumnezeu, deja "venită 
în putere". 
împărăţia lui Dumnezeu a venit şi vine întru putere în Biserici, 
lată Taina Bisericii, Taina Trupului lui Hristos: "Unde sînt adunaţi 
doi sau trei în Numele Meu, acolo şi Eu sînt în mijlocul lor". Minu- 
nea adunării bisericeşti constă în aceea că ea nu este "însuma- 
rea" oamenilor păcătoşi şi nevrednici care o compun, ci Trupul lui 
Hristos. Adeseori spunem că mergem la Biserică pentru ca să 
primim ajutor, putere harică, mîngîiere de la El. însă uităm că noi 
sîntem Biserica, noi o alcătuim, că Hristos se află în mădularele 
Sale şi că Biserica nu este în afară de noi, nu este deasupra 
noastră, ci noi sîntem Intru Hristos şi Hristos în noi. Creştinis- 
mul constă nu în aceea că el dă fiecăruia posibilitatea "desăvîrşirii 
personale", ci în aceea că înainte de toate creştinilor le este dat 
şi poruncit să fie Biserică - "popor sfînt, preoţie împărătească, 
neam ales" (1 Ptr. II, 9), să descopere şi să mărturisească pre- 
zenţa lui Hristos şi a împărăţiei Lui în lume. 
Sfinţenia Bisericii nu este sfinţenia noastră, ci a lui Hristos Care 
a iubit Biserica şi S-a dat pe Sine pentru ea, "pentru ca săNo sfin- 
ţească... ca să fie sfîntă şi fără prihană" (Ef. V, 25-27). Sfinţenia 
sfinţilor este numai descoperirea şi realizarea acelei sfinţiri, a ace- 
lei sfinţenii pe care fiecare din noi am primit-o în ziua botezului şi 
în care sîntem chemaţi a creşte. Noi însă nu am fi putut creşte în 
ea, dacă nu am fi avut-o ca dar dumnezeiesc, ca prezenţa Lui în 
noi prin Duhul Sfînt. 
lată pentru ce, în vechime, toţi creştinii se numeau sfinţi şi de 



aceea "adunarea în Biserică" este slujirea noastră ca o îndatorire 
principală. Noi sîntem consacraţi Jn această îndatorire şi ea ne 
aparţine, pînă ce noi singuri nu ne vom lepăda de ea. în vechime, 
*Noi întrebuinţăm cuvîntul Trup în loc de Corp, cum este în original. A 
se vedea explicaţia Părintelui P. Angelescu, în prefaţa traducerii "Dogma 
euharistică" a Prot. S. Bulgakov (n.n.). 
29 
Alexandre Schmemann 
cel ce nu lua parte fără o cauză anume la adunarea euharistică 
era înlăturat din Biserică, ca unul ce se separa singur de unitatea 
organică a Trupului lui Hristos ce Se descoperă în Liturghie. Re- 
pet, Euharistia nu este "una dintre taine", una dintre slujirile divine, 
ci este descoperirea şi înfăptuirea Bisericii în toată puterea, sfin- 
ţenia şi plinătatea ei, şi numai participînd la această Taină noi 
putem creşte în sfinţenie şi putem împlini tot ce ni s-a poruncit 
nouă... Biserica adunată în Euharistii, chiar dacă este limitată "la 
doi sau trei", este chipul şi realizarea Trupului lui Hristos'şi numai 
de aceea cei adunaţi pot să se împărtăşească, adică să fie în 
comuniune prin Trupul şi Sîngele lui Hristos, căci ei îl descoperă 
pe El prin adunarea lor. Nimeni şi niciodată nu ar fi putut să se 
împărtăşească, nimeni şi niciodată nu ar fi fost vrednic şi "sufici- 
ent" de sfînt pentru împărtăşire, dacă ea nu ar fi fost dată şi 
poruncită în Biserică, în adunare, în acea unitate tainică în care 
noi, alcătuind Trupul lui Hristos, putem fără osîndă să numim pe 
Dumnezeu Tată şi să fim în comuniune şi părtaşii Vieţii 
dumnezeieşti... 
De aici rezultă clar în ce măsură este încălcată esenţa Litur- 
ghiei de modul actual de intrare "individuală" în locaş, în orice mo- 
ment al slujirii divine. Păstrînd modul "individual" şi "liber", credin- 
ciosul nu cunoaşte, nu a aflat taina Bisericii, nu participă la taina 
Adunării, la această minune a naturii umane zdrobită şi păcătoasă 
prin unitatea divino-umană a luiIisusHristos. 
VI 
în sfîrşit, dacă "adunarea în Biserică" este chipul Trupului lui 
Hristos, atunci chipul Capului Trupului este preotul. El face parte 
din adunare şi este în fruntea ei, şi faptul că este în fruntea ei 
realizează din "grupele creştinilor" adunarea Bisericii în plinătatea 
darurilor sale. Dacă acesta, ca om, este doar unul din cei adunaţi, 
şi poate fi păcătos şi nevrednic, prin darul Sfîntului Duh - păstrat 
în Biserică de la Cincizecime şi transmis neîntrerupt prin punerea 
mîinilor Episcopului - preotul descoperă puterea Preoţiei lui 
Hristos Care S-a sfinţit pe Sine pentru noi şi este Unicul Preot al 
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Noului Testament: "Prin aceea căIisusrămîne în veac, are şi o 
preoţie netrecătoare" (Ebr. VII, 24). După cum sfinţenia adunării 
nu este sfinţenia oamenilor care o compun, ci sfinţenia lui Hristos, 
tot aşa şi sfinţenia preotului nu este sfinţenia lui ci a lui Hristos 
dată Bisericii, pentru că ea însăşi este Trupul Lui. Hristos nu este 
în afară de Biserică şi nu a delegat pe nimeni de a stăpîni sau a 
avea putere, ci El însuşi este prezent în Biserică şi cu Duhul Sfînt 
împlineşte întreaga viaţă a Bisericii. Preotul nu este "reprezentan- 
tul", nici "locţiitorul" lui Hristos. în Taină, preotul este însuşi Hristos, 
după cum adunarea este Trupul Lui. Fiind Capul adunării, Hristos 
arată în Sine unitatea Bisericii, unitatea cu Sine a tuturor mădula- 
relor ei. în această unitate a proistosului şi a adunării se descoperă 
unitatea divino-umană a Bisericii întru Hristos şi cu Hristos. 
De aceea şi înveşmîntarea preotului, chiar dacă în zilele noas- 
tre se săvîrşeşte pînă la Liturghie, este legată de adunare, căci 
înveşmîntarea este chipul, Icoana unităţii dintre Hristos şi Biserică, 
a unităţii indestructibile a celor mulţi care sînt una. Haina albă, 
stiharul, este înainte de toate haina albă a botezului primită de 
fiecare din noi la botez. Această haină a tuturor celor botezaţi este 



haina Bisericii înseşi, pe care, îmbrăcînd-o preotul, descoperă 
unitatea adunării şi ne uneşte pe noi toţi în sine. Epitrahilul este 
chipul luării de către Mîntuitorul a naturii noastre, pentru a o mîntui 
şi a o îndumnezei, este semnul că această preoţie este a lui 
Hristos însuşi. De asemenea şi mînecuţele: mîinile cu care preotul 
binecuvîntează şi lucrează cele sfinte, nu mai sînt mîinile lui, ci 
mîna lui Hristos. Brîul este totdeauna semnul ascultării, pentru a 
fi gata de a sluji. Preotul nu se înalţă şi nu se aşează "pe 'cele 
înalte" de la sine, el este trimis la această slujire, el "nu este mai 
mare decît Domnul său", pe Care trebuie să-L urmeze şi prin harul 
Căruia slujeşte. în sfîrşit, felonul este slava Bisericii ca o creaţie 
nouă, este bucurie, adevărul şi frumuseţea vieţii noi, chipul împă- 
răţiei lui Dumnezeu şi a împăratului Care "S-a împărăţit şi în po- 
doabă S-a îmbrăcat..." pentru vecie. 
înveşmîntarea se încheie cu spălarea mîinilor proistosului. 
Euharistia este iertarea păcatelor acelora cărora le sînt iertate 
păcatele şi fărădelegile, care sînt împăcaţi cu Dumnezeu. Aceasta 
este slujirea omenirii noi "cîndva nemiluită iar acum miluită" (1 Ptr. 
II, 10). Noi intrăm în locaş, noi "ne adunăm în Biserică", noi ne 
înveşmîntăm în hainele făpturii noi - acestea sînt primele- lucrări 
sfinte ale 'Tainei tuturor Tainelor", ale Euharistiei atotsfinte. 
 

Capitolul doi 
Taina împărăţiei 
Şl eu vă încredinţez vouă împărăţia cum Mi-a încre- 
dinţat-o Mie Tatăl Meu ca să mîncap şi să beţi la Cina 
Mea în împărăţia Mea... 
I 
Dacă adunarea în Biserică este, în sensul adînc al cuvîntului, 
începutul lucrării sfinte euharistice, condiţia ei primă şi de bază, 
atunci sfirşitul şi împlinirea ei este intrarea Bisericii în Cer, împli- 
nirea ei la cina lui Hristos, în împărăţia Lui. A numi, a mărturisi 
acest sfîrşit este scopul şi împlinirea Tainei îndată după începutul 
mărturisirii că este "adunare în Biserică"; şi este necesar, pentru 
că acest "sfîrşit" descoperă unitatea Euharistiei, orînduirea şi 
esenţa ei ca mişcare şi înălţare, descoperă mai presus de toate 
că Euharistia este Taina împărăţiei lui Dumnezeu. Desigur, nu 
este întîmplător că, în orînduirea actuală, Liturghia începe cu bine- 
cuvîntarea solemnă a împărăţiei. 
în zilele noastre este absolut necesar a aminti acest "sfîrşit", 
deoarece în învăţătura şcolară şi mai ales în învăţătura apuseană 
despre taine - care în "veacurile întunecate" ale prizonieratului 
Bisericii a domnit şi în Răsăritul ortodox - nu se aminteşte nici de 
"adunarea în Biserică" drept început şi condiţie a Tainei, nici de 
înălţarea ei către sfinţenia cerească, la "Cina lui Hristos". Taina 
este redusă la două acte, la două "momente": prefacerea darurilor 
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euharistice în Trupul şi Sîngele lui Hristos şi împărtăşirea. Taina 
se defineşte prin răspunsul la întrebarea cum, adică în virtutea 
cărei "cauze" şi cînd, adică în care moment se săvîrşeşte preface- 
rea darurilor. Acest răspuns îl aflăm în definirea oricărei taine şi 
anume: în formularea săvîrşirii tainei - proprie fiecărei taine, 
formulă considerată necesară şi suficientă. 
De exemplu, în "Catehismul cel Mare" al Mitropolitului Filaret 
al Moscovei, acceptat ca autoritate de Ortodoxia din Răsărit, "for- 
mula" aceasta se defineşte astfel: ...Cuvintele pronunţate de Iisus 
Hristos la întemeierea tainei: "primiţi, mîncaţi, acesta este Trupul 
Meu..." "Beţi dintru acestea toţi, acesta este Sîngele Meu..." şi pe 
urmă la chemarea Sfîntului Duh şi binecuvîntarea darurilor, adică 
a pîinii şi a vinului aduse... Prin însăşi această lucrare, pîinea şi 
vinul se prefac în adevăratul Trup al lui Hristos şi în adevăratul 
Sînge al lui Hristos...* 



Influenţa acestei teologii scolastice a tainelor, bazată pe "for- 
mula săvîrşirii tainei" a pătruns, vai, şi în practica noastră liturgică. 
Aceasta rezultă în chip vădit din dorinţa evidentă de a separa 
acea parte a rugăciunii de Mulţumire care se identifică cu "formula 
săvîrşirii tainei" şi de a o face independentă. în acest scop, citirea 
rugăciunii euharistice parcă e "întreruptă" prin citirea de trei ori a 
troparului ceasului al treilea: "Doamne, Cela ce pe Prea Sfîntul 
Tău Duh în ceasul al treilea L-ai trimis apostolilor Tăi, pe Acela, 
Bunule, nu-L lua de la noi ci ne înnoieşte pe noi care ne rugăm 
Ţie". Rugăciunea nu este făcută nici gramatical, nici semantic ca 
să se refere la anaforâ". în acelaşi scop, s-a intercalat în rugăciu- 
nea euharistică dialogul diaconului cu proistosul, care urmăreşte 
'Catehismul Mitropolitului Filaret, p. 86 şi urm. - A. Katanskii, învă- 
ţătura dogmatică a Bisericii despre cele şapte taine, în operele Sfinţi- 
lor Părinţi şi învăţaţilor Bisericii, SPB. 1877 -V. I. Malahov, Prefacerea 
Sfintelor Daruri în Taina Euharistiei (în rev. Vestitorul Teologic, 1898, 
pp. 113-l40). - Toma d'Aquino, Les sacrements, Desclee et Cie, 1945. - 
Dom Vonier, La clef de la doctrine Eucharistique (fără dată). 
"Arhim. Wprian, Euharistia, p. 277 şi urm. 
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sfinţirea separată - mai întîi a Pîinii, apoi a Potirului şi în sfîrşit a 
darurilor aduse la un loc. Iar despre faptul că aceasta se referă la 
"formula săvîrşirii tainei", mărturiseşte trecerea cu totul agramată 
a ultimelor cuvinte ale binecuvîntării "prefăcînd cu Duhul Tău cel 
Sfînt" - din anaforă Sfîntului Vasile cel Mare. 
în ceea ce priveşte toate celelalte ritualuri şi lucrări sfinte ale 
Liturghiei, fie că sînt ignorate - întrucît nu sînt considerate, după 
înţelegerea teologică, necesare săvîrşirii Tainei -fie cum aflăm în 
acelaşi Catehism, sînt explicate ca "preînchipuiri" simbolice ale 
diferitelor întîmplări din slujirea lui Hristos, amintiri "bine venite" 
pentru credincioşii prezenţi la Liturghie. 
Vom reveni la această învăţătură despre "formula săvîrşirii 
tainei". Acum, în stadiul prim al lucrării noastre, considerăm impor- 
tant să menţionăm scoaterea Euharistiei din Liturghie, şi prin 
aceasta, separarea Euharistiei de Biserică, de sensul şi esenţa ei 
eclesiologică. Desigur, separarea aceasta nu este vizibila în 
exterior, căci spiritul tradiţiei este prea puternic în Biserica orto- 
doxă spre a schimba formele străvechi ale slujirii divine. Totuşi, 
această separare este reală. Şi este reală, pentru că Biserica nu 
mai este în această interpretare "împărţitoarea" Tainelor, ci devine, 
dimpotrivă, obiectul lor; Biserica încetează a se împlini pe Sine 
"în lumea aceasta" ca Taină a împărăţiei lui Dumnezeu "Care 
vine" în putere. Chiar din trăirea, din explicarea şi definirea Euha- 
ristiei s-a şters începutul el, adică "adunarea în Biserică" şi, toto- 
dată, sa şters şi sfîrşitul şl împlinirea ei, adică descoperirea şi 
prezenţa împărăţiei lui Dumnezeu. Prin aceasta se vădeşte într-a- 
devăr prejudiciul tragic determinat de această înţelegere şi res- 
trîngere săvîrşită. 
II 
Care este cauza acestei restrîngeri şi cum a pătruns ea în con- 
ştiinţa bisericeasă? Această întrebare este foarte importantă, nu 
numai pentru tîlcuirea tainelor şi a Euharistiei, ci înainte de toate 
pentru înţelegerea Bisericii înseşi, a locului şi slujirii ei în "lumea 
aceasta". 
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Este mai bine să începem analiza acestei "rdstrîngeri", "redu- 
ceri" de la no{iunea care, deşi ocupă un rol important în toate "dis- 
cuţiile" despre slujirile bisericeşti, rămîne neclară şi diluată. Aceas- 
tă noţiune este simbolul*. De mult timp se vorbeşte despre "sim- 
bolismul" slujirii divine ortodoxe şi nu ne îndoim că într-adevăr ea 



este simbolică. Dar ce trebuie să înţelegem prin acest cuvînt, 
care este conţinutul lui concret? Răspunsul cel mai răspîndit la 
această întrebare este Identificarea simbolului cu preînchipul- 
rea pe care o reprezintă. De exemplu, cînd spunem: intrarea 
mică (vohodul mic) de la Liturghie "simbolizează" Ieşirea lui Hristos 
la propovăduire, înţelegem că ritualul intrării preînchlpule un anu^ 
mit eveniment din trecut; un asemenea "simbolism" este extins atît 
asupra slujirii divine ca întreg, cît şi asupra ritualurilor şi lucrărilor 
sfinte în parte. întrucît această tîlcuire a "simbolismului" - care a 
început tîrziu în Bizanţ - s-a înrădăcinat adînc în cele mal evla- 
vioase trăiri, puţini pot înţelege că aceste interpretări simbolice nu 
numai că nu corespund ideii fundamentale a slujirii divine creştine, 
dar chiar o intervertesc, devenind una din cauzele căderii ei con- 
temporane. 
Cauza acestei căderi este interpretarea "simbolului" nu numai 
ca ceva deosebit de realitate, dar, în esenţa sa, chiar contrar 
realităţii. Vom vedea mai jos că accentul latin - specific Apusului 
- cu privire la prezenţa reală a lui Hristos în darurile euharistice, 
a apărut mai ales din teama de a nu reduce această prezenţă la 
un "simbol". Dar pentru ca să apară această teamă, a trebuit ca 
noţiunea de "simbol" să nu mai reprezinte realitatea, să fie trans- 
formată într-o antiteză a realităţii. Acolo unde avem de-a face cu 
realitatea, nu este nevoie de simbol şi, invers, simbolul este acolo 
unde nu este realitate. Această stare a dus la înţelegerea simbolu- 
*Despre simbolismul liturgic, vezi Rene Bornert, OSB. Les Com- 
mentaires Bizantins de la Divine Liturgic du Vii au XVs., Inst Franşais 
d'Etudes Byzantines, Paris, 1966. - Dom Odo Casei, The Mystery of 
Christian Worship, The Newmann Press, London, 1962. - B. Neunheuser, 
L'Eucharistie, II, Au Moyen Age et ă l'Epoque Moderne, Ed. du Cerf, 
Paris, 1966. 
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lui liturgic ca "preînchipuire", dar chiar în măsura în care preînchi- 
puirea este "necesară", ea nu este reală. în urmă cu 2000 de ani, 
Mîntuitorul a ieşit la propovăduire în chip real; acum, noi preînchl- 
puim această ieşire simbolic, pentru a ne aminti sensul acestui 
eveniment, valoarea lui pentru noi etc. Repet, toate acestea sînt 
intenţii evlavioase. Dar un simbolism apare adeseori arbitrar, artifi- 
cial (intrarea cu Evanghelia de la Liturghie se transformă în sim- 
bolul "ieşirii" la propovăduire) şi reduce faptic cu nouăzeci de pro- 
cente ritualul liturghie la nivelul înscenărilor didactice - în sensul 
"mergerii călare pe măgar" sau "purtării de grijă" - şi astfel le lip- 
seşte de conţinutul intern, de referirea lor la realitatea slujirii 
divine. Ele apar ca m 
trei "momente" c 
necesare şi "s 
teologia no? 
resul" fap 
Euharis* 
Tainei" 
chiar' 
nurt 
înv 
în 
Cc 
îr 
a*. 
■' înfrumuseţări simbolice, prin două sau 
"•fllitatea Tainei şi sînt considerate 
-adevăr aşa, repet, rezultă din 
.tre s-a depărtat de mult de "inte- 
gre a Liturghiei, reducînd întreaga 
,rt", la o singură "formulă a săvîrşirii 



Ji\ ar apărea de straniu, s-a depărtat 
este întîmplător că, în Biserică, creşte 
xte îngrămădirea de tîlcuiri simbolice îi 
■i şi să ia parte cu adevărat la Liturghie, 
.   s realitate spirituală, de contactul nemijlocit 
j fapt esenţa rugăciunii. "Simbolismul de pre- 
jtstfel de prisos teologului, ca şi credinciosului 
III 
Ah separare, opunerea "simbolului" faţă de "realitate" stă 
la b> . înţelegerii şi definirii Tainelor, în primul rînd a Euharistiei, 
avîno în centru învăţătura despre formula săvîrşirii tainei. învă- 
ţătura aceasta a venit la noi din Apus unde, spre deosebire de 
Răsărit, tainele şi definirea lor au format de timpuriu obiectul unui 
studiu aparte. în tratatul scolastic "De Sacramentis", în treptata lui 
dezvoltare, merită o atenţie deosebită separarea sui-generis a 
tainelor de Biserică. Nu trebuie să înţelegem această separare în 
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sensul că tainele au fost stabilite şi lucrează în afară de Biserică 
şi independent de ea. Nu, ele sînt date Bisericii, ele se săvîrşesc 
în Biserică, numai ei îi este dată puterea de a le săvîrşi şi, în sfîr- 
şit, se săvîrşesc pentru ea. însă tainele săvîrşite în Biserică şi de 
Biserică - în Biserica însăşi - alcătuiesc o realitate deosebită 
care este proprie numai lor. Tainele sînt deosebite prin întemeie- 
rea lor nemijlocită de însuşi Hristos, deosebite în esenţa lor prin 
"semnele văzute ale Harului nevăzut" (Invisibiles gratiae vlsibile 
slgnum), deosebite prin "efectul" lor (efficacio) şi, în sfîrşit, deo- 
sebite prin "cauza Harului" (causa gratiae). 
Prin această "separare" a tainelor într-o realitate nouă sui- 
generis, în definirea scolastică ele apar ca fiind întemeiate numai 
din cauza căderii omului şi a mîntuirii lui de către Hristos. în starea 
"nevinovăţiei primare", omul nu avea nevoie de taine. Ele au deve- 
nit necesare numai pentru că omul a greşit şi are nevoie de medi- 
camente pentru vindecarea rănilor păcatului. Tainele sînt aseme- 
nea medicamenta - "quqedem spirituaies medicinae qui adhi- 
tantur contra vulnera peccatl". în sfîrşit, unicul izvor al acestor 
medicamente sînt patimile şi jertfa pe cruce - acest Passio 
Christi - cu care Hristos a răscumpărat şi a mîntuit omul. 'Tainele 
se săvîrşesc cu puterea patimilor lui Hristos" - "operatus in vir- 
tute Possionis Christi" - şi se aplică la om - "Passio Christi 
quaedam applicatus hominibus...". 
Făcînd totalul dezvoltării teologiei sacramentale din Apus, teo- 
logul catolic Dom Vonier, autorul vestitei cărţi "Cheia doctrinei 
euharistice", scrie: "Lumea tainelor este o lume nouă, creată de 
Dumnezeu şi total deosebită de lumea naturii şi chiar de lumea 
spirituală. Nu există nimic pe pămînt, nici în cer asemeni tainelor. 
Ele au mod deosebit de existenţă, au o psihologie proprie, au un 
Har propriu. Noi trebuie să pricepem că înţelegerea tainelor este 
ceva cu totul sui-generis...". 
IV 
Nu avem nevoie să intrăm în cercetarea amănunţită a acestui 
sistem, consecvent şi închegat în şine. Este suficient, cred eu, să 
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fii conştient şi să simţi cît de străină este învăţătura aceasta de 
trăirea tainelor ortodoxe, incompatibilitatea ei cu adevărata tradiţie 
liturgică a Bisericii Ortodoxe. Spun "străină trăirii" iar nu învăţăturii, 
pentru că învăţătura despre taine, şi în primul rînd despre Euharis- 
tie, o aflăm în manualele noastre dogmatice construite după chipul 
categoriilor din Apus, dar trăirea lor nu numai că nu corespunde, 
ci este diametral opusă. 



Dacă vorbim despre trăirea păstrată de la început de Biserică 
în "legea rugăciunilor" sale, atunci înstrăinarea, înstrăinarea pro- 
fundă faţă de această trăire devine evidentă. Izvorul principal al 
acestei înstrăinări este negarea şi respingerea de către învăţătura 
latină a acelui simbolism propriu învăţăturii creştine despre lume 
şi om, despre întreaga creaţie, care alcătuieşte baza ontologică a 
tainelor. Din acest punct de vedere, învăţătura latină este începu- 
tul căderii şi descompunerii simbolului care, pe de o parte este 
"redus" la "simbolismul de preînchipuire" şi se rupe de realitate, iar 
pe de altă parte încetează a fi înţeles ca descoperire de bază a 
lumii şi a creaţiei. Cînd Vonier scrie că "nici în cer nici pe pămînt 
nu există nimic asemeni tainelor", aceasta înseamnă că în săvîrşi- 
rea lor ele nu depind de "creaţie" şi de "natura" ei - în natura 
aceasta ele nu descoperă nimic, nu mărturisesc nimic şi nu arată 
nimic...*. 
Această învăţătură despre taine este străină Ortodoxiei, pentru 
că în trăirea şi în tradiţia bisericească ortodoxă taina se percepe, 
în primul rînd, ca fiind descoperirea lumii, a adevăratei naturi a 
creaţiei, căci oricît de căzută ar fi "lumea aceasta", ea rămîne 
lumea lui Dumnezeu care aşteaptă mîntuire, răscumpărare, vinde- 
care şi schimbare într-un pămînt nou şi un cer nou. Cu alte cuvin- 
te, Taina în trăirea ei ortodoxă descoperă înainte de toate însăşi 
taina creaţiei, căci lumea a fost creată şi dată omului pentru a 
preface viaţa făpturii în viaţă părtaşă dumnezeirii. Dacă apa poate 
deveni la botez "baia naşterii din nou", dacă hrana noastră pămîn- 
tească, pîinea şi vinul, poate deveni, poate fi transformată pentru 
*Dom Vonier, op. cit. 
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a fi părtaşe Trupului şi Sîngelui lui Hristos, dacă prin untdelemn se 
dăruieşte ungerea Sfîntului Duh, dacă, în sfîrşit, totul în lume 
poate fi recunoscut, descoperit şi primit ca dar dumnezeiesc şi ca 
părtăşie Vieţii noi, aceasta pentru că dintru început întreaga cre- 
aţie este chemată şi predestinată la împlinirea iconomiei dumne- 
zeieşti - "să fie Dumnezeu totul în toate". 
Tocmai în aceasta constă perceperea - de taină - a esenţei 
lumii şi a darului acelui cosmos luminos care întrepătrunde întrea- 
ga viaţă a Bisericii, întrega tradiţie liturgică şi spirituală a Ortodo- 
xiei. Păcatul însuşi se percepe aici ca o cădere a omului şi prin 
el, căderea întregii creaţii de la această stare de taină - căderea 
de la "paradisul hranei nemuritoare" -în "lumea aceasta" care nu 
mai trăieşte cu Dumnezeu, ci cu sine şi, ca urmare, este în des- 
compunere şi muritoare. Iar dacă este aşa, atunci Hristos săvîr- 
şeşte mîntuirea lumii restabilind lumea şi viaţa în starea de Taină 
a creaţiei*. 
V 
Taina aceasta este concomitent cosmică şi eschatologică şi se 
referă atît la lumea lui Dumnezeu în prima ei creaţie, cît şi la îm- 
plinirea ei în împărăţia lui Dumnezeu. Taina este cosmică pentru 
că ea cuprinde întreaga creaţie, care se aduce lui Dumnezeu -"Ale 
Tale dintru ale Tale!... de toate şi pentru toate" - şi descoperă în 
sine şi prin sine biruinţa lui Hristos. Dar în măsura în care este 
cosmică, taina este şi eschatologică, diriguită şi îndreptată spre 
împărăţia veacului viitor. Respingînd şi ucigînd pe Hristos - pe 
Creatorul, Mîntuitorul şi Stăpînul său - "lumea aceasta" s-a con- 
damnat pe sine la moarte, căci ea nu are "Viaţă în sine" şi a res- 
"Ta'na Creaţiei. Vezi Prot. A. Schmemann, Pentru viaţa lumii, New 
York, RBR, 1983. - Ceea ce eu numesc taina creaţiei este arătat clar în 
rugăciunea Bisericii, în psalmi, în textele Triodului din post, în Penticostar, 
în Octoih şi în alte texte: "cerurile s-au mirat, pămîntul s-a cutremurat" - 
aceasta este dimensiunea cosmică a Bisericii, dar puţin studiate. 
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Taina împărăţiei 
pins Viaţa despre care se spune: "în E. viaţă era şi viaţa era lumi- 
na oamenilor" (Io. 1,4). "Lumea aceasta" se va termina, "cerul şi 
pămîntul vor trece...". De aceea, cel ce crede în Hristos şi-L pri- 
meşte pe El ca fiind "Calea, Adevărul şi Viaţa", trăieşte aşteptînd 
veacul viitor. El nu are aici "cetate stătătoare, ci caută pe cea care 
va să vie" (Ebr. XIII, 14). Tocmai în aceasta şi constă întreaga 
bucurie a creştinului, esenţa pascală a credinţei lui, că acest "veac 
viitor" — viitor raportat la "lumea aceasta" - este deja descoperit, 
deja dăruit, deja "în mijlocul nostru". însăşi credinţa noastră este 
deja "realizarea (imboxaov; - realitate) celor nădăjduite", este 
'încredinţarea (ÎX^KO? - dovedire) celor nevăzute" (Ebr. XI, 1). 
Credinţa noastră descoperă şi dăruieşte realitatea spre care este 
îndreptată: prezenţa în mijlocul nostru a împărăţieHui Dumnezeu 
care vine şi prezenţa luminii neînserate a acestei împărăţii. 
Aceasta înseamnă că în trăirea şi tradiţia ortodoxă apare ca 
Taină, înainte de toate, Biserica însăşi. Istoricii teologiei au obser- 
vat în repetate rînduri că, în tradiţia primară a Sfinţilor Părinţi, nu 
aflăm definiţii date Bisericii. Aceasta nu se datoreşte faptului că 
teologia de atunci "nu era dezvoltată", cum cred unii teologi învă- 
ţaţi, ci pentru că în tradiţia primară Biserica nu este un obiect care 
"să se poată defini", ea este o trăire vie a Vieţii celei noi. Trăirea, 
în structura Instituţională a Bisericii - ierarhică, canonică, liturgică 
etc. - este tainică, simbolică prin însăşi esenţa ei; căci Biserica 
există pentru a fi permanent transformata în acea realitate pe care 
o descoperă a fi împlinirea celui nevăzut în cel văzut, a celui ce- 
resc în cel pămîntesc, a celui spiritual în cel material. 
în acest sens, Biserica este Taină în ambele dimensiuni: cos- 
mică şi eschatologică. Ea este Taina cosmică, fiindcă în "lumea 
aceasta" ne descoperă adevărata lume a lui Dumnezeu, lumea 
cea dintru început, la lumina căreia şi faţă de care să putem cu- 
noaşte chemarea noastră sublimă spre cele de Sus şi, ca urmare, 
să cunoaştem şi adîncimea căderii noastre de la Dumnezeu. Bise- 
rica este Taină eschatologică, pentru că lumea cea dintru început, 
pe care ea o descoperă, este deja salvată de Hristos, şi în trăirea 
liturgică şi de rugăciune noi nu ne rupem de acel sftrşlt pentru 
care lumea a fost creată şi mîntuită, ca "Dumnezeu să fie totul în 
toate" (1 Cor. XV, 23). 
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Biserica, fiind Taină în sensul cel mai profund şi atotcuprinzător 
al cuvîntului, ea zideşte, descoperă şi se împlineşte pe sine în 
taine, prin taine şi, înainte de toate desigur, prin "taina tuturor 
tainelor" preasfînta Euharistie. Dacă este aşa, dacă Biserica este 
Taina începutului şi a sfîrşitului, a lumii şi a împlinirii ei ca împără- 
ţie a lui Dumnezeu, atunci aceasta se săvîrşeşte prin înălţarea ei 
la cer, în "patria dorită", în "status patriae" - la Cina mesianică a 
lui Hristos, în împărăţia Lui. 
Toate acestea: "adunarea în Biserică", înălţarea către Prestolul 
lui Dumnezeu şi participarea la Cina împărăţiei, se săvîrşesc în 
Duhul şl cu Duhul Sfînt. "Ubi ecclesla Ibi Splrltus Sanctus et 
omnls gratia". "Unde este Biserica, acolo este şi Duhul Sfînt şi 
plinătatea Harului". Cu toate aceste cuvinte ale Sfîntul Irineu din 
Lyon (Adversus haeresis) este pecetluită trăirea Bisericii ca Taină 
a Duhului Sfînt. Căci dacă acolo unde este Biserica este Duhul 
Sfînt, atunci acolo unde este Duhul Sfînt este înnoirea făpturii, 
acolo este "o altă viaţă, un început veşnic", acolo este zarea vieţii 
celei de taină, a zilei neînserate a împărăţiei lui Dumnezeu... 
Duhul Sfînt este "Duhul Adevărului, darul învierii, arvuna moştenirii 
viitoare, începutul bunătăţilor celor veşnice, puterea de viaţă făcă- 
toare, izvorul sfinţeniei, de Care toată făptura cea cuvîntâtoare şi 
înţelegătoare întărită fiind slujeşte lui Dumnezeu, şi Lui pururea 



înalţă cîntare de laudă" (Rugăciunea de Mulţumire la Liturghia 
Sfîntului Vasile cel Mare). Cu alte cuvinte, acolo unde este Duhul 
Sfînt, acolo este împărăţia lui Dumnezeu. Prin pogorîrea Sa în 
"ziua cea din urmă şi mare a Cincizecimii", Duhul Sfînt preface 
această ultimă zi în ziua cea dintîi a creaţiei noi şi Biserica desco- 
peră ca dar prezenţa acesteia - ca Zi întîi şi ca zi a Opta... 
De aceea, totul în Biserică se săvîrşeşte prin Duhul Sfînt, totul 
este în Duhul Sfînt şi toată împărtăşirea este a Duhului Sfînt. Prin 
pogorîrea Sfîntului Duh s-a descoperit că Biserica este prefacerea 
sfîrşitului în început, a vieţii vechi în viaţa nouă: 
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Totul dă Duhul Sfînt, 
Prooricirile le insuflă, 
Săvîrşeşte preoţii, 
Adună tot soborul bisericesc... 
Totul în Biserică este Duhul Sfînt Care ne ridică pe noi în 
sanctuarul ceresc, la Prestolul Dumnezeiesc: 
Am văzut lumina cea adevărată, 
Am primit Duhul cel Ceresc... 
în sfîrşit, întreaga Biserică este îndreptată spre Duhul Sfînt, 
"vistierul bunătăţilor şi dătătorul de Viaţă"; totul este însetare de a 
agonisi Duhul, împărtăşirea cu El şi întru El a fi în plinătatea Haru- 
lui. După cum silinţa neîntreruptă şi viaţa fiecărui credincios constă 
- după cuvintele Cuviosului Serafim din Sarov - în agonisirea 
Sfîntului Duh, tot aşa şi viaţa Bisericii este aceeaşi agonisire, ace- 
eaşi chemare, aceeaşi potolire veşnică şi nicicînd pînă la capăt 
potolită - însetare după Duhul Sfînt: 
Duhule Sfinte, vino la noi, 
Fă-ne părtaşi sfinţeniei Tale. 
Şi a luminii neînserate 
Şi a vieţii dumnezeieşti 
Şi a dobîndirii miresmei bine plăcute.,. 
VII 
După expunerea celor de mai sus, ne putem întoarce la cele 
spuse la începutul acestui capitol: la definirea Euharistiei ca Taină 
a împărăţiei, ca înălţare a Bisericii la "Cina lui Hristos, în împărăţia 
Lui". Noi cunoaştem acum că definirea aceasta a dispărut din 
explicarea ştiinţifico-teologică a Liturghiei pe care teologia orto- 
doxă a împrumutat-o din Apus; şi a dispărut mai ales din cauza 
denaturării noţiunii-cheie de simbol din conştiinţa creştină, simbo- 
lul fiind contrapus realităţii şi astfel redus la "simbolism de preîn- 
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chipuire". întrucît credinţa creştină a mărturisit cu tărie de la înce- 
put realitatea prefacerii darurilor - a pîinii şi a vinului - în Trupul 
şi Sîngele lui Hristos: acesta este însuşi cinstit Trupul, acesta 
este însuşi cinstit Sîngele lui Hristos - orice "înlocuire" a acestei 
realităţi prin "simbolism" însemna o ameninţare faţă de "realismul" 
euharistie, o ameninţare la prezenţa reală a Trupului şi a Sîngelui 
lui Hristos pe Sfînta Masă. De aici a rezultat şi reducerea Tainei 
la "formula cu care se săvîrşeşte Taina" şi care, prin limitarea ei, 
"garantează" realitatea prefacerii în timp şi spaţiu; tot de aici ~ din 
această teamă - rezultă definirea tot mai amănunţită a "modului" 
şi a "momentului" prefacerii, ca şi a "veracităţii" ei. De aceea şi 
sublinierea insistentă că pînă la sfinţirea darurilor, pe discos se 
află numai pîine şi în potir numai vin, în timp ce după sfinţire 
este numai Trupul şi Sîngele; de aceea şi încercări de a explica 
"realitatea" prefacerii cu ajutorul categoriilor aristotelice ale "esen- 
ţei" şi "accidentelor", de a explica prefacerea prin "transsubstanţie- 
re". De aceea, în sfîrşit, nu se recunoaşte că Dumnezeiasca Li- 
turghie - atît în părţile ei multiple cît şi în unitatea ei - este în 



legătură reală cu prefacerea Sfintelor Daruri şi, astfel, Liturghia în- 
săşi este exclusă din explicarea Tainei. 
Acum, putem şi trebuie să ne întrebării: corespunde oare ade- 
vărului această înţelegere a simbolismului contrapus realităţii? 
Corespunde oare această înţelegere sensului iniţial al noţiunii de 
simbol şi poate oare să fie aplicată la "legea rugăciunii" creştine, 
la tradiţia liturgică a Bisericii? 
La această întrebare de bază eu răspund negativ. Sensul iniţial 
al cuvîntului "simbol" era cu totul diferit de "preînchipuiri". Simbolul 
poate să nu "preînchipuie", adică poate fi lipsit de "asemănarea" 
exterioară cu ceea ce simbolizează. Istoria religiei arată că simbo- 
lul, cu cît este mai vechi, mai profund, mai "organic", cu atît mai 
puţin este "preînchipuire" exterioară. "Funcţia" propriu-zisă a sim- 
bolului nu este a preînchipui (ceea ce presupune lipsa celui "preîn- 
chipuit"), ci a descoperi şi a se face părtaş cu cel descoperit. 
Despre simbol se poate spune că eUnu "seamănă" cu realitatea 
pe care o simbolizează, ci este părtaş acestei realităţi. în acest 
sens este o deosebire radicală între înţelegerea actuală asimbolu- 
lui şi înţelegerea lui iniţială; acum simbolul este preînchipuire - un 
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semn ce aparţine altuia, care nu există în mod real în acest semn 
(după cum nu există în realitate adevăratul indian în actorul care-l 
preînchipuie sau nu este apa reală în simbolul chimic). în noţiunea 
iniţială de simbol, în schimb, simbolul este descoperirea şi pre- 
zenţa altuia, tocmai a unui altul real care, în condiţiile date, nu 
poate fi descoperit decît în simbol. 
Aceasta înseamnă, în cele din urmă, că simbolul real, cel iniţi- 
al, nu poate fi rupt de credinţă. Credinţa este tocmai "dovedirea 
lucrurilor nevăzute", credinţa este cunoaşterea că există o altă 
realitate care se deosebeşte de realitatea empirică, dar în care se 
poate intra, căreia îi poţi deveni părtaş şi care poate deveni "cea 
mai reală realitate". Prin urmare, dacă simbolul presupune credin- 
ţă, atunci credinţa -în mod necesar, cere simbol. Spre deosebire 
de "convingeri" sau "opinii filosofice", credinţa este comuniune şi 
însetare de comuniune, este întrupare şi însetare de întrupare, de 
descoperire, de prezenţa şi acţiunea unei realităţi în alta. Aceasta 
şi este simbolul ce vine de la grecescul ouupâXXxo: "unesc", "ţin 
la un loc". Simbolul, spre deosebire de simpla preînchipuire, de 
simplul semn şi chiar de taina în îngustarea ei scolastică, cuprin- 
de două realităţi: empirică, cea "văzută" şi spirituală, cea "nevăzu- 
tă", care sînt unite - nu în chip logic ("aceasta" înseamnă "aceas- 
ta"), nu prin asemănare ("aceasta" preînchipuie "aceasta") şi nici 
prin cauză-efect ("aceasta" este cauza "acesteia") ci epifanic (de 
la grecescul Łju<jKxveîa - descopăr). O realitate descoperă pe alta, 
dar - şi aceasta este foarte important - descoperă numai în mă- 
sura în care însuşi simbolul este părtaş realităţii spirituale şi este 
capabil să o întrupeze. Cu alte cuvinte, în simbol totul descoperă 
realitatea spirituală şi în el totul este necesar pentru a o descoperi, 
însă nu întreaga realitate spirituală este descoperită şi întrupată 
în simbol. Simbolul reprezintă totdeauna o parte "căci noi în parte 
cunoaştem şi în parte proorocim" (1 Cor. XIII, 9); simbolul, prin 
esenţa sa, uneşte realităţi incomensurabile din care una rămîne 
raportată la alta - "absolut alta". Oricît de real ar fi simbolul, oricît 
de mult ne-ar face părtaşi realităţii spirituale, funcţia lui constă nu 
să ne "potolească" setea noastră, ci dimpotrivă să o intensifice: 
"dă-ne nouă să ne împărtăşim cu Tine, mai adevărat în ziua cea 
neînserată a împărăţiei Tale.,.". Funcţia simbolului nu este de a 
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sfinţi o parte sau alta a "lumii acesteia" - a spaţiului ei, a materiei 
sau a timpului ei - ci ca să vedem şi să recunoaştem în simbol 



aşteptarea şi însetarea spiritualizării desăvîrşite, cînd "Dumnezeu 
să fie totul în toate" (1 Cor. XV, 28). 
Nu este nevoie să argumentăm că numai acest sens - iniţial, 
ontologic şi epifanic - al noţiunii de simbol se explică la slujirea 
divină creştină. Şi nu numai că se aplică, dar nici nu poate fi des- 
prins de ea. Esenţa simbolului este că în el se depăşeşte dihoto- 
mia realităţii şi a simbolismului ca nerealitate; realitatea se cu- 
noaşte, înainte detoate, ca împlinirea simbolului, iar simbolul-ca 
împlinirea realităţii. Slujirea divină creştină este simbolicănu pentru 
că ar cuprinde în sine diferite preînchipuiri "simbolice". Da, într-ade- 
văr, le cuprinde în imaginaţia diferiţilor comentatori, dar nicidecum 
în ritualul şi lucrările sfinte. Slujba divină creştină este simbolică, 
pentru că însăşi lumea, însăşi creaţia lui Dumnezeu este simbo- 
lică, tainică, şi pentru că prin esenţa Bisericii şi prin destinaţia ei 
în "lumea aceasta" se descoperă împlinirea acestui simbol, reali- 
zarea lui ca "cea mai reală realitate". Astfel, despre simbol se 
poate spune că el descoperă lumea, pe om şi întreaga creaţie ca 
materia unei singure taine atotcuprinzătoare. Pe baza celor expu- 
se, putem pune întrebarea fundamentală: ce "simbol" ne desco- 
peră Euharistia, care este simbolul care uneşte într-un întreg toată 
slujirea, tot ritualul ei, care realitate spirituală este descoperită şi 
care ni se dăruieşte în 'Taina tuturor tainelor"? Aceasta ne rea- 
duce la afirmaţia cu care am început prezentul capitol, la recu- 
noaşterea şi mărturisirea Euharistiei ca fiind Taina împărăţiei. 
VIII 
Liturghia dumnezeiască începe cu vozglasul solemn al proisto- 
sului: "Binecuvîntată este împărăţia Tatălui şi a Fiului şi a Sfîntului 
Duh, acum şi pururea şi în vecii vecilor". Cu vestirea împărăţiei, cu 
vestirea cea bună că s-a apropiat, îşi începe Mîntuitorul propovă- 
duirea: "Iisus a venit în Galileia, propovăduind Evanghelia împără- 
ţiei lui Dumnezeu şi zicînd: s-a împlinit vremea şi s-a apropiat 
împărăţia lui Dumnezeu: pocăiţi-vă şi credeţi în Evanghelie" (Mrc. 
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I, 14-l5). De la aşteptarea împărăţiei, de la rugăciunea despre 
venirea ei, începe prima şi cea mai importantă rugăciune creştină 
dăruită nouă de însuşi Hristos: "Să vină împărăţia Ta...". 
împărăţia lui Dumnezeu este conţinutul vieţii creştine. împără- 
ţia lui Dumnezeu - după învăţătura de acord a Tradiţiei şi a Scrip- 
turii - este cunoaşterea lui Dumnezeu, iubirea faţă de El, unitatea 
cu El şi viaţa întru El. împărăţia lui Dumnezeu este unirea cu 
Dumnezeu, El fiind izvorul vieţii, însăşi Viaţa. împărăţia lui 
Dumnezeu este conţinutul Vieţii veşnice: "aceasta este viaţa veşni- 
că ca să te cunoască pe Tine" (Io. XVII, 3). Pentru această viaţă 
reală şi veşnică în plinătatea cunoaşterii, unităţii şi a iubirii a fost 
creat omul. El a căzut de la aceasta în păcat şi, prin păcatul omu- 
lui, în lume s-a instaurat răul, suferinţa şi moartea, s-a instaurat 
prinţul acestei lumi. Lumea a respins pe Dumnezeu şi împăratul 
său. Dumnezeu însă nu S-a întors de la lume; "nu Te-ai depărtat, 
toate făcîndu-le pînă ce ne-ai suit la cer şi ne-ai dăruit împărăţia 
Ta ce va să vie" (Rugăciunea euharistică la Liturghia Sfîntul Ioan 
Gură de Aur). 
Această împărăţie o aşteptau, pentru ea se rugau, pe ea o 
vesteau proorocii Vechiului Testament, spre ea, ca spre scopul şi 
împlinirea sa, a fost îndreptată istoria sfîntă a Testamentului 
Vechi, sfîntă nu cu sfinţenia omenească - plină de căderi, de 
trădări şi păcate - ci cu acea sfinţenie prin care Dumnezeu a 
pregătit descoperirea împărăţiei Sale şi biruinţa ei. lată, "s-a împli- 
nit vremea şi s-a apropiat împărăţia lui Dumnezeu" (Mrc. I, 15). 
Fiul Unul Născut al lui Dumnezeu a devenit Fiul Omului, pentru ca 
să se vestească şi să dăruiască oamenilor iertarea păcatelor, 
împăcarea cu Dumnezeu şi o Viaţă nouă. Cu moartea Sa pe 



cruce şi învierea din morţi El s-a împărăţit: "Dumnezeu L-a aşe- 
zat pe El de-a dreapta Sa în ceruri, mai presus decît toată începă- 
toria şi stăpînirea, şi puterea şi domnia şi decît tot numele... şi 
toate Ie-a pus la picioarele Lui şi L-a pus mai presus de toate" 
(Efes. I, 20-22)... Hristos s-a împărăţit şi tot cel ce crede în El şi 
este renăscut cu apă şi cu Duh aparţine împărăţiei Lui şi-L are pe 
El în sine. "Hristos este Domnul", aceasta este mărturisirea cea de 
la început a credinţei primilor creştini şi, în decursul a trei secole, 
lumea - prin Imperiul Roman - îi prigonea pentru refuzul de a 
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recunoaşte pe pămînt alt Domn decît singurul Domn şi împărat 
Iisus Hristos. împăratul însuşi a venit în chip de rob şi S-aîmpără- 
ţit în lume prin infamia Crucii. Pe pămînt nu există semne exte- 
rioare ale acestei împărăţii. Ea este împărăţia veacului viitor, 
pentru că numai în slava venirii a doua vor cunoaşte toţi pe ade- 
văratul împărat al lumii. Dar pentru cei ce au crezut şi L-au primit 
pe El, împărăţia este deja prezentă în veacul acesta, mai presus 
decît toate dovezile şi mai vădită decît toate evidenţele. "Domnul 
a venit, Domnul vine, Domnul va veni!" în sensul triadic al vozgla- 
sului aramaic antic "maranatha" este cuprinsă întreaga credinţă 
biruitoare a creştinismului, împotriva căreia s-au arătat neputin- 
cioase toate prigonirile. 
De la prima vedere, aceasta apare ca o chemare plină de evla- 
vie. Citiţi însă o dată cele de mai sus şi comparaţi-le cu credinţa 
şi cu "trăirea" creştinului la majoritatea covîrşitoare a creştinilor şi 
vă veţi convinge că între cele spuse aici şi "trăirea" lor există o 
adevărată prăpastie. Se poate spune fără exagerare că împărăţia 
lui Dumnezeu - noţiune-cheie a vestirii evanghelice - a încetat 
să fie conţinutul central şi mobilul intern al credinţei creştine. înain- 
te de toate, spre deosebire de Biserica primară, creştinii din vea- 
curile următoare au devenit treptat tot mai puţin capabili să per- 
ceapă împărăţia lui Dumnezeu care "se apropie". Prin împărăţie 
ei au început să înţeleagă tot mai mult "pe cel de dincolo", lumea 
de "după moarte" şi aceea numai coraportată la moartea indivi- 
duală, "personală" a omului. 
"Lumea aceasta" şi "împărăţia lui Dumnezeu", unite în Evan- 
ghelie într-o coexistenţă oarecum încordată şi în luptă, au început 
să fie gîndite aproape exclusiv într-o succesiune cronologică: 
acum numai "lumea aceasta", pe urmă numai împărăţia, în timp 
ce pentru primii creştini realitatea atotcuprinzătoare şi noutatea cu- 
tremurătoare a credinţei lor a fost tocmai că împărăţia s-a apropi- 
at şi, deşi nevăzută "lumii acesteia", ea se află deja "în mijlocul 
nostru", luminează deja, lucrează deja în lume... 
împărăţia lui Dumnezeu, deplasată după sfîrşitul lumii în depăr- 
tările tainice şi nepătrunse ale timpului, a încetat să fie simţită de 
creştini ca ceva aşteptat, ca ceva dorit, ca împlinire plină de bu- 
curie a tuturor nădejdilor, a tuturor dorinţelor, a vieţii însăşi, a tot 
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ceea ce Biserica primară punea în cuvintele rugăciunii Domnului: 
"să vină împărăţia Ta...". Este caracteristic că în cursurile noastre 
de teologie dogmatică, care nu pot trece sub tăcere învăţătura 
primară a Bisericii, se vorbeşte despre împărăţia lui Dumnezeu cu 
zgîrcenie, cu nepăsare şi plictiseală. împărăţia este accentuată în 
eschatologie, în învăţătura despre "soarta finală a lumii şi a omu- 
lui" - transpusă în învăţătura "despre Dumnezeu ca Judecător 
şi Răsplătitor". în ce priveşte evlavia, adică trăirea personală a 
credincioşilor în parte, şi aici eschatologia s-a îngustat pînă la 
individualismul extrem, pînă la interesul pentru soarta personală 
"de după moarte". în acelaşi timp, "lumea aceasta" - despre care 
Apostolul Pavel scria "chipul ei trece" şi care pentru Biserica pri- 



mară a fost "transparent" - a căpătat din nou stabilitatea şi inde- 
pendenţa sa faţă de împărăţie. 
IX 
Această îngustare treptată, acest prejudiciu şi, în sfîrşit, schim- 
barea aproape totală a eschatologiei creştine prin ruperea ei de 
tema şi de strălucirea împărăţiei au avut o influenţă covîrşitoare în 
dezvoltarea conştiinţei liturgice a credincioşilor. Revenind la cele 
de mai sus despre simbolism, putem afirma că slujirea divină a 
luat naştere şi s-a "constituit" în structura ei externă, mai întîi ca 
simbol ai impărăţiei şi al Bisericii, ca ceva .care se înalţă spre 
împărăţie şi în această înălţare "se împlineşte" pe sine ca Trup al 
lui Hristos şi Locaş al Sfîntului Duh. Toată noutatea, unicitatea 
reală şi absolută a Liturghiei creştine a fost inclusă în esenţă es- 
chatologică drept "parusia" viitorului, descoperirea viitorului, părtă- 
şia la împărăţia "veacului viitor". în lucrarea mea "Introducere în 
Teologia liturgică" am scris că tocmai din această trăire eschato- 
logică a luat naştere "ziua Domnului" ca "simbol", adică în "lumea 
aceasta", în timpul ei s-a descoperit împărăţia lui Dumnezeu; trăi- 
rea "zilei Domnului" a determinat primirea Paştelui şi aCincizecimii 
- bazele "anului bisericesc" - în primul rînd ca sărbători de "trece- 
re" din eonul actual în eonul "veacului viitor". Desigur, însă, că 
simbolul împărăţiei - care împlineşte toate simbolurile zilei 
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Domnului, a Paştelui, Botezului şi ale vieţii creştine în totalitatea 
ei, ca "viaţă ascunsă cu Hristos în Dumnezeu" (Col. III, 3) - a fost 
Euharistia, Taina venirii Domnului înviat, Taina întîlnirii şi comuniu- 
nii cu El "la Cina Lui, în împărăţia Lui...". 
Biserica, "turma mică" căreia Tatăl a binevoit să-i dea împărăţia 
(Le. XII, 32), se adună în mod tainic şi nevăzut pentru lume, "cu 
uşile încuiate". Şi în separarea ei de lume, cu adevărat în afara 
ei, se săvîrşesc înălţarea şi intrarea Bisericii în lumina, în bucuria 
şi în triumful împărăţiei. Se poate spune fără exagerare că din 
trăirea unică şi de neasemuit a simbolului împlinit şi întrupat pînă 
la capăt s-a dezvoltat şi trăieşte întreaga slujire divină creştină. Aş 
adăuga aici şi întreaga teologie creştină şi întreaga viaţă creştină, 
dar despre aceasta vom vorbi mai tîrziu. Acum, voi spune doar 
atît: Euharistia nu "preînchipuia" nimic, ci descoperea totul şi 
împărtăşea tuturor... 
Acum devine clar, nădăjduiesc, de ce şi cînd a început slăbirea 
şi adumbri rea arătată mai sus a esenţei eschatologice a credinţei 
creştine. Simbolismul împărăţiei în slujirea divină a fost acoperit 
treptat cu buruienile sălbatice ale explicărilor secundare şi ale 
exegezelor alegorice, cu acel "simbolism de preînchipuire" care, 
după cum am arătat, însemna de fapt destrămarea simbolului şi 
a simbolismului real, însemna reducerea lui la categoria unui sim- 
plu "semn". Cu cît trecea timpui, se uita simbolismul împărăţiei 
care stă la baza Bisericii. Cînd slujirea divină cu tot ritualul şi orîn- 
duirea ei a fost deja organizată, cînd exista ca fiind dată - ca o 
tradiţie vădită şi inviolabilă a Bisericii - ea a cerut o nouă explicare 
în punctul cheie, în sensul în care au început să fie concepute de 
conştiinţa creştină locul şi slujirea Bisericii în "lumea aceasta". Aşa 
a început să pătrundă tot mai mult "simbolismul de preînchipuire" 
chiar şi în explicarea Euharistiei, ajungînd să triumfe într-o epocă 
apropiată. în acest proces, oricît ar suna de paradoxal, realitatea 
cerească a Euharistiei, care nu este din lumea aceasta, a fost 
"inclusă" în "lumea aceasta", în cauzalitatea ei, în timpul ei, în 
categoria gîndirii şi trăirii ei; iar simbolismul împărăţiei lui 
Dumnezeu propriu creaţiei şi nedespărţit de ea, care este cu ade- 
vărat cheia Bisericii şi a Vieţii ei, a fost considerat de prisos... şi 
redus la un simbolism de preînchipuire... 
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X 
Este nevoie să subliniem că procesul arătat mai sus a fost un 
proces de durată şi complex, iar nu o "metamorfoză" de moment 
şi că "simbolismul de preînchipuire", cu toată "popularitatea" lui 
externă, nu a reuşit niciodată să înlocuiască pînă la capăt simbo- 
lismul real liturgic, cel iniţial, cel înrădăcinat în credinţa însăşi. 
Oricît de mult s-ar fi dezvoltat, de exemplu, slujirea divină bizan- 
tină, în latura amintită de mine în "Introducerea în Teologia litur- 
gică" şi numită "fast extern", oricît de mult ar fi crescut amănuntele 
alegorice şi decorative îmbrăcate cu pompa cultului imperial şi cu 
sfinţenie învăluită în mister, totuşi, slujirii divine în întregul ei a 
continuat să i se atribuie - prin intuiţia iniţială din conştiinţa credin- 
cioşilor- un simbolism al împărăţiei. Despre aceasta mărturiseş- 
te, cel măi bine, perceperea ortodoxă a locaşului şi a iconogra- 
fiei nedespărţite de el, aşa cum s-au alcătuit în epoca bizantină şi 
care exprimă adînc trăirea sfinţeniei bisericeşti din Bizanţ, pe care 
nu a depăşit-o niciodată retorica de mai tîrziu a scrierilor bizantine. 
"în locaş stînd, de fapt în cer stăm...". Am vorbit mai sus des- 
pre apariţia locaşului creştin din trăirea "adunării în Biserică". 
Acum putem adăuga, tot atît de sigur, că adunarea aceasta o 
socotim cerească, iar locaşul - acel "cer pe pămînt" - care reali- 
zează "adunarea în Biserica", prin simbolul care uneşte cele două 
realităţi, cele două dimensiuni ale Bisericii - "cerul" şi "pămîntul" - 
descoperă pe unul în altul, transformă pe unul în altul... Această 
privire asupra locaşului în sensul de mai sus, repet, traversează 
întreaga istorie a Bisericii fără să se schimbe, fără să slăbească 
şi fără să se ţină seama de căderile şi întreruperile survenite în 
tradiţia reală a arhitecturii şi iconografiei bisericeşti. 
Locaşul apare astfel ca un întreg care uneşte şi co-supune 
unul altuia toate elementele: spaţiul şi forma locaşului, aşezarea 
icoanelor şi legătura între ele, tot ce poate fi numit organizarea şi 
construirea locaşului. Prin acelaşi simbol al împărăţiei, prin "epifa- 
nia" lui se descoperă făptura transfigurată şi preamărită, în ideea 
ei iniţială care este întrupată în icoană; iată de ce Biserica inter- 
zice transformarea icoanei în "simbolism de preînchipuire" sau în 
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alegorie. Icoana nu preînchipuie, ci descoperă, şi descoperă în 
măsura în care ea este părtaşă cu cel pe care-l descoperă, în 
măsura în care ea însăşi este prezenţă şi participare... Este.sufi- 
cient să fii o singură dată în "locaşul tuturor locaşurilor", în Sfînta 
Sofia din Constantinopol, chiar şi în starea ei pustiită şi kenotică 
de acum, pentru ca să cunoşti cu toată fiinţa că locaşul şi icoa- 
nele s-au născut din trăirea vie a cerutul, din părtăşie la "bucuria, 
pacea şi dreptatea în Duhul Sfînt" - aşa cum a definiLApostolul 
Pavel împărăţia lui Dumnezeu. 
Desigur, trăirea aceasta a fost întunecată de multe ori. Istoricii 
artei creştine au spus şi au scris de multe ori despre căderea 
arhitecturii bisericeşti şi a iconografiei. Este caracteristic faptul că 
această cădere s-a datorat tocmai slăbirii şi prejudiciului adus 
întregului, sub influenţa amănuntelor ce se tot înmulţeau. Astfel, 
în locaşul care se "încarcă" treptat, prin 'înfrumuseţări" arbitrare ce 
domină atît în icoanele bizantine cît şi în cele ruseşti, integritatea 
iniţialăeste schimbatătot mai mult prin amănuntele pictate artistic. 
Aceasta este aceeaşi mişcare de la întreg la părţi, de la trăirea 
integrală la explicarea discursivă, de la simbol la "simbolism". Cu 
toate acestea, atîta timp cît Biserica - indiferent de căderile şi 
schimbările ei - se "referă" la împărăţia lui Dumnezeu ca la scopul 
şi împlinirea ei proprie, şi trăieşte - fie numai în adîncul ei - cu 
clorul după Dumnezeu şi cu suspinul după "patria rîvnită", mişca- 
rea centrifugă nu va birui mişcarea centripetă. 



Putem spune că, în decursul unui timp îndelungat, "simbolis- 
mul de preînchipuire" - fie ca slujire divină, fie ca locaş sau ca 
icoană - se dezvoltă înăuntrul simbolismului ontologic, adică în 
simbolul împărăţiei. Ruptura cea mai profundă şi cu adevărat tra- 
gică începe odată cu ruperea de tradiţia Sfinţilor Părinţi şi cu "pri- 
zonieratul apusean" al teologiei ortodoxe şi al conştiinţei biseri- 
ceşti... Nu este întîmplătoare înfrumuseţarea pompoasă şi nelimi- 
tată a "simbolismului de preînchipuire" în explicarea Liturghiei, 
care coincide uneori cu triumful în teologie al "justiţiei" apusene, 
în iconografie - cu "tablouri" evlavioase şi sentimentale, în arhitec- 
tura bisericească - cu sentimentalismul liric. Toate aceste mani- 
festări se datoresc aceleiaşi căderi, aceleiaşi "pseudomorfoze" a 
conştiinţei bisericeşti. 
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Dar şi această "cădere liturgică", cu adevărat profundă şi tra- 
gică, nu trebuie socotită definitivă. în adîncimea ei ultimă, conştiin- 
ţa bisericească rămîne neatinsă de căderea aceasta. Experienţa 
zilnică ne convinge că "simbolismul de preînchipuire" rămîne străin 
pretutindeni unde este trăirea bisericească vie şi reală, după cum 
rămîne străină credinţei vii şi teologia "şcolară" fără viaţă. "Simbo- 
lismul de preînchipuire" rămîne partea de suprafaţă, de paradă, de 
rutină bisericească, în care este larg răspîndită curiozitatea super- 
ficială către tot felul de "sfinţenie" şi considerată adeseori senti- 
ment religios şi "interes faţă de Biserică". Unei credinţe simple, vii 
şi reale, în sensul bun al cuvîntului, nu-i trebuiesc toate acestea, 
căci ea nu trăieşte prin curiozitate, ci prin Insetare... Ca şi cu o 
mie de ani în urmă, credinciosul merge şi acum în locaş pentru 
ca, înainte de toate, să se "atingă cu adevărat de alte lumi". "Cu 
cerul de nebiruit respiră sufletul liber...". într-un anumit sens, el "nu 
se interesează" de slujirea divină aşa cum se "interesează" iubitorii 
ei fervenţi şi cunoscătorii tuturor amănuntelor ei; nu se interesea- 
ză, pentru că el primeşte lumină, bucurie, mîngîierea împărăţiei lui 
Dumnezeu, "bucuria, pacea şi dreptatea în Duhul Sfînt..." după 
care este însetat. Ce-i pasă lui de complexitatea şi fineţea explică- 
rilor, că acest ritual "preînchipuie" una sau alta, că închiderea sau 
deschiderea uşilor împărăteşti înseamnă una sau alta. El nu alear- 
gă după toate aceste "preînchipuiri", pentru credinţa lui ele sînt de 
prisos. El cunoaşte cu tărie că, pentru un timp anumit, a ieşit din 
"lumea aceasta" şi a venit acolo unde totul este altfel, dar atît de 
trebuincios, dorit, esenţial, încît acest altfel îi luminează şi dă sens 
întregii lui vieţi... Chiar dacă nu va putea să exprime în cuvinte, el 
cunoaşte, de asemenea, că acest altfel este tocmai aceea pentru 
care merită să trăieşti, către care se îndreaptă totul, la care se 
referă totul, se împlineşte totul şi anume împărăţia lui 
Dumnezeu. El cunoaşte că, deşi îi sînt de neînţeles unele cuvinte 
sau ritualuri, împărăţia lui Dumnezeu i se dăruieşte lui In Biserică, 
în "lucrarea ePde obşte", în prezenţa obştei în faţa lui Dumnezeu 
- în "adunare", în "înălţare", în "iubire"... 
XI 
Astfel ne întoarcem la cuvîntul cu care începe Euharistia: la 
binecuvîntarea împărăţiei lui Dumnezeu. Ce înseamnă "a bine- 
cuvînta împărăţia"? Aceasta înseamnă a recunoaşte şi a mărturisi 
că ea este valoarea supremă şi ultimă, că este însăşi "Viaţa vieţii". 
Aceasta înseamnă a proclama că este scopul Tainei - a peregri- 
nării, a înălţării, a intrării - care începe chiar acum. Aceasta în- 
seamnă a îndrepta atşnţia, mintea, inima, sufletul şi întrega viaţă 
spre ceea ce cu adevărat este unicul de trebuinţă. Aceasta în- 
seamnă, în sfîrşit, a mărturisi că încă de acum, încă în "lumea 
aceasta" este posibil a deveni părtaş împărăţiei, a intra în lumina, 
adevărul şi bucuria ei. De fiecare dată cînd creştinii "se adună îh 
Biserică", ei mărturisesc că Hristos este împărat şi Domn, că s-a 



descoperit şi s-a dăruit deja împărăţia Lui, că a început deja viaţa 
nouă şi nemuritoare. 
lată pentru ce Liturghia începe cu această mărturisire şi slavos- 
lovie solemnă a împăratului său, care vine acum, dar care este 
întotdeauna şi împărtăşeşte în veacul veacurilor. 
"Vremea (icaipo?) este a face Domnului...", anunţă diaconul 
pe proistos. Aceasta însă nu este doar o amintire simplă despre 
timpul "potrivit de a săvîrşijaina", ci este afirmapea şi mărturisirea 
că vremea nouă, vremea împărăţiei lui Dumnezeu şi împlinirea ei 
de către Biserică intră acum în timpul căzut al "lumii acesteia", 
pentru ca Biserica să ne înalţe pe noi la cer şi să ne prefacă în 
"ceea ce este ea": Trupul lui Hristos şi Templul Sfîntului Duh. 
"Binecuvîntată este împărăţia Tatălui şi a Fiului şi a 
Sfîntului Duh..." anunţă proistosul. Adunarea răspunde: Amin. 
Acest cuvînt este tradus în mod obişnuit "aşa să fie". însă sensul 
şi răsunetul lui sînt mai puternice. El reprezintă nu numai acordul, 
dar şi o acceptare activa. "Da, aceasta aşa este şi aşa va să fie". 
Cu acest cuvînt se împlineşte şi parcă "se pecetluieşte" fiecare 
rugăciune pronunţată de proistos, exprimînd prin aceasta partici- 
parea firească şi iniţială a fiecărui credincios şi a tuturor la un loc, 
într-o singură lucrare sfîntă a Bisericii. 
"Voi sînteţi cei care spuneţi Amin, spune Fericitul Augustin, şi 
în acest fel pecetluiţi cu răspunsul vostru. Voi auziţi «Trupul lui 
Hristos» şi răspundeţi «Amin». Fiţi dar mădulare ale Trupului lui 
Hristos ce se înfăptuieşte cu Aminul vostru... Lucraţi sfinţenia 
aceea care sînteţi voi...". 
Capitolul trei 
Taina Intrării 
"Stăpîne, Doamne, Dumnezeul nostru, Cela ce ai 
aşezat In ceruri cetele şi ostile îngerilor şi ale arhanghe- 
lilor spre slujba slavei Tale, fă ca împreună cu intrarea 
noastră să fie şi intrarea Sfinţilor îngeri care slujesc 
împreună cu noi şi împreună slăvesc bunătatea Ta..." 
(Rugăciunea intrării) 
I 
La început, prima parte a Liturghiei după adunarea credincioşi- 
lor era intrarea proistosului*. "Cmd proistosul adunării intră, scria 
Sfîntul Ioan Gură de Aur, el spune: «Pace vouă»". Cu intrarea 
începea propriu-zis slujba divină, despre care mărturiseşte pînă 
acum întîmpinarea arhiereului în slujba noastră. Din diferite moti- 
ve, intrarea iniţială a fost acoperită cu alt "început", încît acum 
ceea ce numim "intrarea mică" (vohodul mic) nu se mai înţelege 
ca prima intrare, ca începutul Liturghiei, De aici şi interpretarea 
populară a "intrării" în categoriile "simbolismului de preînchipuire", 
ca ieşirea lui Hristos la propovaduire etc. Amintim de practica 
iniţială, nu dintr-o "pedanterie arheologică", însă ideea Intrării 
(vohodului) are o însemnătate hotărîtoare pentru a înţelege Euha- 
ristia. Toată cercetarea noastră are drept scop să arate că sensul 
'Despre intrare (vohod), dezvoltarea-i istorică, cele trei antifoane etc, 
vezi Juan Mateos, Evolution Historique de la Liturgie de St. Jean Chry- 
sostome, B. "Proche-Orient Chretien", XVI, 1966 (133-l61). 
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Euharistiei constă în intrarea Bisericii în împărăţia lui Dumnezeu, 
că ea este în întregime intrare şi că înălţarea, &va<|>opâ, se referă 
nu numai la sfintele Daruri ("sfînta înălţare în pace să o adu- 
cem..."), ci se referă la Biserica însăşi, la adunarea însăşi. Repet 
încă o dată şi încă o dată că Euharistia este Taina împărăţiei ce 
se săvîrşeşte prin înălţarea şi intrarea Bisericii în Sfînta Sfintelor 
cereşti. 
Acum, înaintea intrării există o parte introductivă şi anume 
ectenia cea mare, trei antifoane şi trei rugăciuni. Trebuie să ex- 



plicăm pe scurt cum şi de ce a apărut această "parte de prein- 
trare" care a devenit începutul Liturghiei. Să începem cu ectenia 
cea mare, adică un şir de rugăciuni de cerere cu care încep fără 
excepţie toate slujbele Bisericii în tipicul contemporan. Această 
ectenie mare o găsim la începutul vecerniei, a utreniei, a săvîrşirii 
tainei cununiei, a înmormîntării, a sfinţirii apei ş.a. Probabil de 
origine antiohiană, ectenia mare apare de timpuriu în ritualul sluj- 
bei divine bizantine şi anume ca rugăciunea de obşte începătoare 
a adunării în Biserică. Totuşi, pînâ în secolele XII -XIII inclusiv, 
această ectenie nu se pronunţa ca acum la începutul Liturghiei, ci 
după intrare (vohod), însoţind cîntarea Trlsaghionului, rugăciu- 
nea de intrare care mărturiseşte sfinţenia lui Dumnezeu: "Sfinte 
Dumnezeule, Sfinte Tare, Sfinte Fără de moarte, miluieşte-ne 
pe noi". în unele manuscrise, ectenia mare se numeşte "ectenia 
Trisaghionului". Aceasta este încă o dovadă că adevăratul început 
al lucrării sfinte euharistice a fost tocmai Intrarea (vohodul), iar 
ectenia cea mare, care se află acum înaintea antifoanelor, a fost 
trecută după ce acestea erau deja ataşate la Liturghie, ca început 
al ei. 
Trebuie să. amintim de la început că "slujba celor trei antifoa- 
ne", adică cîntarea celor trei psalmi despărţiţi unul de altul prin 
rugăciuni - într-un singur ritual - ce se cîntă alternativ de doi cîn- 
tăreţi sau coruri, este foarte răspîndită în slujirea divină bizantină. 
Noi aflăm astfel de antifoane şi în aşa numita "Cîntare Alternativă", 
la privegherea de duminică a orînduirii constantinopolitane şi în 
slujbele de fiecare zi: utrenie, vecernie, prevecernie ş.a. Putem 
considera ca incontestabil că, la slujba euharistică, ele au fost 
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ataşate tocmai ca "întreg", ca ceva ce a existat separat de 
Liturghie. 
De obicei, "slujba celor trei antifoane" era slujba adusă în cins- 
tea unui sfint sau eveniment şi se săvîrşea în timpul procesiunii 
spre locaşul în care urma să fie sărbătorită aceeastă "amintire" 
prin săvîrşirea Euharistiei. Spre deosebire de situaţia de acum, 
cînd fiecare parohie este "independentă" şi săvîrşeşte singură tot 
ciclul slujbelor divine, în biserica bizantină oraşul şi îndeosebi 
Constantinopolul era privit ca un întreg, încît "Tipicul Bisericii 
Mari" cuprindea toate locaşurile consacrate diferitelor "amintiri". 
în anumite zile, procesiunea bisericească începea de la Sfînta 
Sofia (asemenea procesiunilor noastre sfinte de azi) şi se îndrepta 
spre locaşul închinat sfîntului sau evenimentului a cărui amintire 
urma să se prăznuiască, iar Biserica întreagă - şi nli "parohia" în 
parte - urma să prăznuiască această amintire. De exemplu la 16 
ianuarie, la praznicul "lanţurilor Sfîntului Apostol Petru" procesiu- 
nea - după indicaţiile 'Tipicului Bisericii Mari" - iese din Biserica 
cea Mare (de la Sfînta Sofia), se îndreaptă spre locaşul Sfîntul 
Petru şi acolo se săvîrşeşte Sfînta Euharistie a praznicului. Astfel, 
cîntarea antifoanelor avea loc în timpul acestei procesiuni şi se 
termina la uşa locaşului, cu citirea "rugăciunii intrării" şi cu intrarea 
clerului şi a poporului în locaş, pentru săvîrşirea Euharistiei. De 
aici şi varietatea antifoanelor, "schimbarea" lor în funcţie de eveni- 
mentul sărbătorit, de existenţa pînă astăzi a anumitor antifoane 
prescrise pentru zilele marilor sărbători împărăteşti etc... Uneori, 
în locul antifoanelor se cîntau tropare speciale ale sfîntului şi 
atunci 'Tipicul", consemnînd aceste tropare, scrie: "...Şi intrăm în 
Biserica Sfîntul Petru şi se cîntă «Slava» cu acelaşi tropar. Anti- 
foane nu există, ci îndată Trisaghionul..." 
Astfel, chiar din această analiză ce poate fi prelungită de zeci 
de ori, reiese că antifoanele alcătuiau iniţial o slujbă aparte, care 
se săvîrşea înainte de Euharistie şi în afară de locaş. Slujba aceas- 
ta aparţinea de litie (procesiune prin oraş), foarte populară în Bi- 



zanţ şi păstrată acum în slujbele Privegherii de Noapte ca litie şi 
în "procesiunile religioase". în continuare, ca o dezvoltare logică 
a slujirii divine în care acţionează legea sui-generis de a preface 
"particularităţile" în "regulă generală", acesta slujbă a început să 
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fie întegrată în slujba Euharistiei, ca expresie liturgică a "adunării 
în Biserică". Dar şi aici, ea era considerată ca parte separată, in- 
troductivă: de exemplu, Patriarhul intra în locaş numai după cînta- 
rea antifoanelor. Acest fapt poate fi văzut pînă în zilele noastre în 
Liturghia arhierească, în care arhiereul nu participă faptic pînă la 
"intrarea cea mică" (vohodul mic); astfel că"binecuvîntareaîmpă- 
răţiei" de la început şi toate ecfonisele se fac de către preoţi. Din 
toate cele spuse, rezultă clar (după cum scrie specialistul catolic 
despre istoria slujirii bizantine) că la început "cele trei antifoane" 
nu se cîntau în locaş, ci în afara lui şi numai în caz de procesiune 
solemnă. Ceea ce se numeşte acum "intrarea mică" (vohodul mic) 
nu a fost altceva decît intrarea poporului şi a clerului în locaş, fie 
după sfîrşitul procesiunii, fie fără procesiunea premergătoare. 
I! 
 
Toate cele de mai sus ar avea doar un interes istoric şi arheo- 
logic dacă nu ar sublinia nu numai că intrarea (vohodul) alcătuieş- 
te cu adevărat începutul lucrării sfinte Euharistice, dar că intrarea 
(vohodul) oglindeşte şi caracterul dinamic al sfintei lucrări a Euha- 
ristiei - ca mişcare. Noi nu mai trăim într-o lume creştină sau 
care "se creştinează"; lumea nu poate înţelege simbolurile liturgice 
- ca litii, procesiuni etc. - nu poate vedea Biserica drept calea 
spre împărăţie şi, prin aceasta, să-şi manifeste propria tendinţă 
către împărăţia lui Dumnezeu. Locaşurile noastre sînt înconjurate, 
dacă nu de o lume vrăjmaşă, în orice caz o lume "neutră din punct 
de vedere religios", de o lume "secularizată" şi indiferentă. De 
aceea este important şi trebuie să fim conştienţi de raportul iniţial 
şi neschimbat al Bisericii faţă de lumea care cîndva, în alte condi- 
ţii, afla expresia sa liturgică tocmai în aceste procesiuni ale popo- 
rului spre locaş... Dacă "adunarea în Biserică" presupune separa- 
rea de lume ("prin uşile încuiate" s-a arătat Hristos), atunci ieşirea 
aceasta se săvîrşeşte în numele lumii, pentru mîntuirea ei. Căci 
numai noi, care sîntem trup din trupul lumii acesteia şi sînge din 
sîngele ei, care sîntem parte a ei,- numai cu noi şi prin noi lumea 
se poate înălţa către Creatorul, Mîntuitorul.şi Stăpînul ei, spre 
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scopul şi împlinirea sa. Noi ne separăm de lume pentru ca să o 
aducem, să o înălţăm către împărăţie, să-i facem din nou cale 
către Dumnezeu şi să o facem părtaşă împărăţiei veşnice a lui 
Dumnezeu. în aceasta şi constă valoarea Bisericii, pentru aceasta 
este lăsată în lume, ca parte a ei, ca simbol al mîntuirii ei. Acest 
simbol, noi îl împlinim, "îl realizăm" în Euharistie... 
Pe măsură ce vom urmări slujba Euharistiei, vom descoperi tot 
mai clar şi mai profund scopul ei. Chiar de la început, în "rugăciu- 
nile obşteşti şi armonioase", în antjfoanele pline de bucurie şi 
biruinţă, care vestesc şi proslăvesc împărăţia lui Dumnezeu, noi 
arătăm că "adunarea în Biserică" este înainte de toate bucuria 
făpturii renăscută şi reînoită, că este adunarea lumii în contrast 
cu căderea ei în păcat şi în moarte. Taina împărăţiei - Euharistia 
este prin aceasta şi Taina lumii, pe care "atît de mult a iubif-o 
Dumnezeu, că a dat pe Fiul Său..." (Io. III, 16). 
III 
Să ne întoarcem la ectenia cea mare*. "Cu Pace Domnului să 
ne rugăm", spune diaconul. După mărturisirea şi slavoslovia îm- 
părăţiei, vine vremea "rugăciunii obşteşti şi conciliatoare". Oare 



înţelegem noi toată valoarea şi, mai ales, întreaga noutate a 
acestei rugăciuni care este rugăciunea însăşi a Bisericii? Oare 
înţelegem noi că aceasta nu este o rugăciune "simplă" a omului 
sau a unei grupări omeneşti, ci este rugăciunea lui Hristos însuşi 
către Tatăl Său, dăruită nouă, că acest dar al rugăciunii lui 
Hristos, al cererii Lui, este darul cel dintîi şi cel mai mare al Biseri- 
cii? Noi ne rugăm întru Hristos şi El, prin Duhul Său Sfînt, se 
roagă în noi cei adunaţi în numele Lui. "Pentru că sînteţi fii, a 
trimis Dumnezeu Duhul Fiului Său în inimile voastre, care strigă 
Awa, Părinte" (Gal. IV, 6). Noi nu putem să adăugăm nimic la 
rugăciunea Lui, dar după voia Lui, după iubirea Lui, noi am deve- 
*Ecteniacea Mare, Juan Mateos... 
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nit mădularele Trupului Lui, alcătuim un tot unitar cu El şi avem 
părtăşie întru El, în prezenţa şi mijlocirea Lui pentru lume. Aposto- 
lul Pavel, chemînd pe credincioşi "înainte de toate să faceţi cereri, 
rugăciuni, mijlociri, mulţumiri pentru toţi oamenii", adaugă: "căci 
unul este Dumnezeu, unul este Mijlocitor între Dumnezeu şi oa- 
meni, omul lisuş Hristos" (1 Tim. II, 1, 5). De aceea, rugăciunea 
Bisericii este rugăciunea divino-umană, căci Biserica este omeni- 
rea lui Hristos, avînd Cap pe Hristos: "Eli în ei şi Tujn Mine, ca 
să fie cu desăvîrşire Una şi să cunoască lumea că Tu M-ai trimis 
pe Mine" (Io. XVII, 23). 
Pentru pacea de sus şl pentru mîntulrea sufletelor noas- 
tre... Nouă ne este dată în Biserică pacea lui Hristos, după cum 
este dată ungerea Sfîntului Duh. Nouă ne este dat totul şi, totuşi, 
ne rugăm neîncetat: Vino. şi ne mîntuieşte pe noi, să vie împărăţia 
Ta... Ceea ce este dat trebuie primit şi noi sîntem chemaţi ca 
permanent să creştem în acest dar. Păcatul şi Harul, omul cel 
vechi şi cel nou duc în noi o luptă neîntreruptă, iar duşmanul lui 
Dumnezeu caută permanent să recunoască ceea ce ne este dat 
de Dumnezeu. Biserica-adunarea sfinţilor-este totodată aduna- 
rea păcătoşilor care au primit, dar nu şi-au însuşit, care sînt miluiţi 
dar resping Harul şi cad neîncetat din El... Noi ne rugăm în primul 
rînd pentru ceea ce este numit în Evanghelie "unicul de-trebuinţă". 
Pacea de sus este tocmai împărăţia lui Dumnezeu - "bucuria, 
pacea şi dreptatea în Duhul Sfînt" (Rom. XIV, 17). Pentru acest 
"unic de trebuinţă" trebuie tocmai să fim gata să dăm totul, să 
renunţăm la tot, să jertfim totul: "Căutaţi mai înainte împărăţia lui 
Dumnezeu şi celelalte se vor adăuga vouă". Agonisirea acestei 
împărăţii, a acestei "pace de sus", este mîntuirea sufletului. în 
limbajul Sfintei Scripturi, sufletul înseamnă omul însuşi, în natura 
şi destinaţia lui reală. Această părticică dumnezeiască face pe om 
chip şi asemănare cu Dumnezeu, datorită ei, ultimul păcătos este 
comoară nepreţuită, în ochii lui Dumnezeu şi pentru mîntuirea lui 
păstorul lasă 99 de drepţi... Sufletul este darul lui Dumnezeu făcut 
omului şi de aceea: "ce-i va folosi omului dacă va dobîndi lumea 
întreagă, iar sufletul său îl va pierde? Sau ce va da omul în 
schimb pentru sufletul sâu?" (Mt. XVI, 26). Prima cerere din ecte- 
nia cea mare ne indică ultima şi cea mai însemnată ţintă a vieţii 
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noastre, pentru care am fost creaţi, la care trebuie să tindem şi 
care trebuie să devină pentru noi - "cel unic de trebuinţă". 
Pentru pacea a toată lumea - ne rugăm ca pacea lui Hristos 
să se răspîndească asupra tuturor, pentru ca aluatul aruncat în 
lume să dospească toată frămîntătura (1 Cor. V, 6), pentru ca toţi 
cei de departe şi cei de aproape să devină co-participanţi la împă- 
răţia lui Dumnezeu. 
Pentru bunăstarea tuturor bisericilor lui Dumnezeu. Hristos 
spune ucenicilor Săi: "Voi sînteţi sarea pămîntului, voi sînteţi lumi- 



na lumii" şi aceasta înseamnă că Biserica este lăsată în lume 
pentru a mărturisi pe Hristos şi împărăţia Lui şi că Bisericii îi este 
încredinţată lucrarea Lui. "Dar dacă sarea va pierde puterea sa, 
atunci cu ce o voi face sărată?" (Mt. V, 13). Dacă creştinii uită 
slujirea, la care toţi sînt chemaţi, de* la primul pînă la ultimul, 
atunci cine va vesti lumii împărăţia lui Dumnezeu şi cine va intro- 
duce pe oameni în viaţa cea nouă? Rugăciunea pentru buna 
stare este rugăciunea.pentru credincioşiaşi tăria creştinilor, pentru 
ca Biserica, împrăştiată în întreaga lume, să fie credincioasă sieşi 
în orice loc, esenţei sale, destinaţiei sale - ca să fie "sarea pămîn- 
tului şi lumina lumii". 
Pentru unirea tuturor. Unitatea tuturor în Dumnezeu alcătuieş- 
te ultimul scop al creaţiei şi al mîntuirii. Hristos a venit "pentru ca 
să adune laolaltă pe fiii lui Dumnezeu cei împrăştiaţi" (Io. XI, 52). 
Pentru această unitate se roagă Biserica, pentru depăşirea tuturor 
dezbinărilor, pentru împlinirea rugăciunii lui Hristos - "ca toţi să fie 
cu desăvîrşire una" (Io. XVII, 23). 
Pentru locaşul acesta şi pentru cei ce cu credinţă, cu evla- 
vie şi cu frică de Dumnezeu Intră în el: iată condiţiile participării 
noastre adevărate la rugăciune şi Taină, şi fiecare, intrînd în locaş, 
trebuie să se verifice pe sine dacă în inima lui este credinţa cea 
vie şi evlavie în faţa prezenţei lui Dumnezeu, dacă există în el 
acea "teamă mîntuitoare de Dumnezeu" pe care noi, adeseori, o 
pierdem "din obişnuinţă" faţă de Biserică şi faţă de slujba divină. 
Pentru episcop, cler şi popor- adică pentru Biserică, la care 
aparţinem şi care, în unitatea tuturor slujitorilor: episcop, prezbiteri, 
diaconi şi poporul lui Dumnezeu, arată şi împljneşte pe sine, aici, 
în acest loc - Trupul lui Hristos. 
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Pentru ţara, pentru oraşul, pentru stăpînirile, pentru toţi 
oamenii, pentru buna întocmire a văzduhului, pentru îmbelşu- 
garea roadelor pămîntului, pentru cel ce călătoresc, pentru 
cei care pătimesc, pentru cei bolnavi, pentru cel Întemniţaţi... 
Rugăciunea se extinde şi cuprinde în sine lumea toată, natura 
toată, omenirea toată, cuprinde viaţa întreagă. Bisericii îi este dată 
stăpînirea şi puterea de a înălţa această rugăciune universală, îi 
este dat să mijlocească înaintea lui Dumnezeu pentru întreaga Lui 
creaţie. Adeseori, noi îngustăm credinţa noastră şi viaţa religioasă 
la noi înşine, la nevoile noastre, la grijile şi necesităţile noastre şi 
uităm destinaţia Bisericii de a înălţa întotdeuna şi pretutindeni 
"rugăciuni, cereri şi mulţumiri pentru toţi oamenii...". Venind la 
Liturghie, noi trebuie să învăţăm din nou şi iarăşi să trăim ritmul 
rugăciunii bisericeşti şi să lărgim interiorul şi conştiinţa noastră 
pînă la plinătatea Bisericii... 
în sfîrşit, pomenind toţi sfinţii, adică întreaga Biserică, în frun- 
te cu Maica Domnului, pe noi Înşine, şi unul pe altul, şi toată 
viaţa noastră lui Hristos Dumnezeu să o dăm. Ne rugăm, nu 
numai pentru apărare, ajutor, reuşită. "Cugetaţi cele de sus, nu 
cele de pe pămînt, căci voi aţi murit şi viaţa voastră este ascunsă 
cu Hristos în Dumnezeu. Iar cînd Hristos, care este viaţa voastră, 
se va arăta, atunci şi voi împreună cu El vă veţi arăta întru slavă" 
(Col. III, 2-4). Noi predăm viaţa noastră lui Hristos, pentru că El 
este viaţa noastră, pentru că în baia botezului roi am murit pentru 
a ne limita numai la "viaţa naturală" şi viaţa noastră cea adevărată' 
este ascunsă în creşterea tainică a împărăţiei iui Dumnezeu. 
IV 
După ectenia cea mare urmează trei antifoane şi trei rugăciuni 
înscrise în Liturghier ca fiind "rugăciunea primului antifon", pe 
urmă rugăciunea celui de-al doilea etc. Am vorbit despre antifoa- 
ne, apariţia şi includerea lor în slujba Liturghiei şi întrucît ele se 
referă la partea slujbei care s-a modificat, nu ne vom opri la ele 



acum. Dar trebuie să spunem cîteva cuvinte despre cele trei rugă- 
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ciuni, prin care proistosul pare că înalţă cîntări de slavă şi de mul- 
ţumire lui Dumnezeu. 
Tuturor le este cunoscut că în practica contemporană, despre 
care vom vorbi în mod deosebit, aceste rugăciuni înălţate de către 
proistos au devenit tainice, el le citeşte pentru "sine" în aşa fel 
încît adunarea aude numai slavoslovia de la urmă, de obicei în 
chip de ecfonis: "căţie se cuvine...". Această practică a apărut mai 
tîrziu. Iniţial, toate rugăciunile Liturghiei se citeau în auzul tuturor, 
căci prin sensul şi conţinutul lor sînt rugăciuni ale întregii adunări, 
sau mai bine zis ale întregii Biserici. Introducerea acestei practici 
în slujbă a dus la înmulţirea aşa-numitelor ectenii mici, formate 
din prima şi ultimile două cereri ale ecteniei mari. Acum, aceste 
ectenii mici se rostesc de către diacon, în timpul în care proistosul 
citeşte rugăciunile în taină. Cînd însă slujba se săvîrşeşte fără 
diacon, atunci preotul trebuie să spună ectenia şi să citească 
rugăciunea. Iar aceasta a determinat citirea rugăciunii In timpul 
cîntăriii antifonului. în acest fel, pe lîngă faptul că practica aceasta 
a dus la repetarea frecventă şi monotonă a ecteniei mici, ea a 
tulburat unitatea "adunării în Biserică", a lipsit-o tocmai de acele 
"rugăciuni obşteşti şi de conciliere", în care se exprimă unitatea. 
în "rugăciunea primului antifon", proistosul mărturiseşte credinţa 
Bisericii, stăpînirea lui Dumnezeu care este neasemănată, în 
slava Lui neajunsă, în mila Lui nemăsurată şi iubirea de oameni 
negrăită. Toate cuvintele acestea - în textul grec al rugăciunii, 
care începe cu partea negativă (aşa numita alpha privativum) - 
exprimă experienţa creştină a transcendenţei absolute a lui 
Dumnezeu, care este de nemăsurat prin cuvintele, noţiunile şi 
definiţiile noastre, care sînt baza apofatică a credinţei creştine, a 
cunoaşterii creştine a lui Dumnezeu. Sfinţii au simţit întotdeauna 
în mod deosebit, că Dumnezeu este inexprimabil. 
Dar Dumnezeu însuşi a voit să Se arate pe Sine şi, odată cu 
mărturisirea că este inexprimabil, Biserica îi cere Lui "să caute 
spre locaşul acesta şi spre adunarea aceasta". Şi Dumnezeu a 
arătat, S-a arătat nu numai pe Sine oamenilor, dar i-a şi unit pe ei 
cu Sine, i-a făcut pe ei ai Săi. Această apartenenţă a Bisericii lui 
Dumnezeu o şi mărturiseşte "rugăciunea antifonului al doilea": 
"mîntuieşte poporul Tău, binecuvintează moştenirea Ta, păzeşte 
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plinătatea Bisericii Tale" - căci în Biserică s-a arătat stăpînirea, 
împărăţia, puterea şi slava Lui... 
în sfîrşit, după mărturisirea din "rugăciunea antifonului al trei- 
lea", acestei omeniri noi unite cu Dumnezeu i se dăruieşte viaţa 
veşnică - "dîndu-ne nouă în veacul de acum cunoştinţa Adevărului 
Tău şi în veacul viitor Viaţă veşnică dăruindu-ne..." 
V 
Expresia mica intrare (vohodul mic) - spre dosebire de Intra- 
rea cea mare, vohodul cel mare, de la începutul Liturghiei celor 
credincioşi - o întîlnim pentru prima oară în manuscrisele din se- 
colul al XlV-lea. Aceasta este timpul în care se definitivează sluji- 
rea euharistică în felul în care o avem acum. Noi ştim că, în timp 
îndelungat, intrarea a fost începutul Liturghiei, prima lucrare sfîn- 
tă. Cînd însă ea şi-a pierdut însemnătatea şi prima parte a slujbei 
a devenit cîntarea "antifoanelor", accentul s-a pus atunci pe scoa- 
terea Evangheliei. în practica actuală, intrarea (vohodul) aceasta 
este, înainte de toate, intrarea cu Evanghelia, adică scoaterea ei 
solemnă din altar şi ducerea ei din nou în altar, prin uşile împără- 
teşti, în unele manuscrise, ea se numeşte "intrarea Evangheliei". 
Aceasta a şi slujit ca punct de plecare în dezvoltarea "simbolis- 



mului de preînchipuire", care aplicat la întrarea cea mică (vohodul 
mic) setîlcuieşte că "preînchipuie" ieşirea lui Hristos la propovădu- 
irea Evangheliei. Despre scoaterea Evangheliei şi însemnătatea 
ei vom vorbi în capitolul următor, consacrat Liturghiei ca Taina 
Cuvîntului. în capitolul de faţă, este important să subliniem numai 
că "intrarea mică" (vohodul mic) de acum are în vedere două slujiri 
sfinte diferite şi uneşte două teme: tema intrării ca atare şi ritualul 
legat de citirea Cuvîntului lui Dumnezeu. în capitolul de faţă, vom 
analiza pe scurt prima din aceste două teme. 
Vom sublinia încă o dată că, făcînd abstracţie de complexitatea 
sa, "intrarea ceamică" a păstrat totuşi caracterul intrării, al începu- 
tului, al apropierii. Despre aceasta mărturiseşte, în primul rînd, 
Liturghia arhierească iar, în al doilea rînd, rugăciunea intrării. 
Dupâ'cum am arătat, rugăciunea aceasta se citea cîndva la intra- 
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rea proistosului şi a poporului în locaş. Şi acum chiar, se citeşte 
la sfinţirea noului locaş bisericesc, dar în faţa uşilor de la intrare, 
nu în faţa uşilor împărăteşti ale iconostasului. Rugăciunea aceasta 
nu aminteşte intrarea ca ceva "preînchipuit", ci arată caracterul 
ceresc al intrării: "conslujire" în locaş cu puterile şi oştirile cereşti, 
adică împreună cuSngerii. 
Ca un element nou care a apărut în urma dezvoltării bizantine 
a locaşului şi care a complicat ideea intrării, a fost transpunerea 
noţiunii de sfinţenie - ce aparţine întregului locaş - la altar, adică 
la partea locaşului care înconjoară Prestolul (Sfînta Masă) şi este 
separată de restul locaşului prin iconostas. Aceasta s-a făcut sub 
influenţa teologiei pretinsă a fi "mistică", despre care am scris în 
lucrarea "I ntroducere în teologia liturgică". în centrul aceste teologii 
stă opoziţia dintre "cei consacraţi" şi "cei neconsacraţi", ceea ce 
înseamnă clerul faţă de mireni. înăuntrul locaşului a apărut sfinţe- 
nia internă: altarul, care este accesibil numai "celor consacraţi". 
în acest altar au început să se săvîrşească toate "intrările", fapt 
care a slăbit înţelegerea şi trăirea însăşi a "Adunării în Biserică" 
ca intrare şi înălţare a Bisericii, a poporului lui Dumnezeu, în Sfîn- 
ta sfintelor cerească, întrucît "Hristos n-a intrat într-o sfîntă a sfin- 
telor făcută de mîini - care ar fi închipuirea celei adevărate - ci 
chiar în cer, ca să Se înfăţişeze pentru noi înaintea lui 
Dumnezeu" (Ebr. IX, 24). 
VI 
Cu toată complexitatea tipic "bizantină", aceasta nu a desfiinţat 
totuşi principalul şi anume că esenţa intrării este apropierea de 
Prestol (Sfînta Masă), care de la început a fost punctul central al 
locaşului, sfinţenia lui. Cuvîntul "altar" se referă, înainte de toate, 
la Prestol şi numai treptat a început să fie aplicat la spaţiul ce îl 
înconjoară şi să fie despărţit de restul locaşului prin iconostas. Ne 
vom opri mai amănunţit la însemnătatea Prestolului, cînd vom 
vorbi despre aducerea Sfintelor Daruri. Este suficient să spunem 
acum că, după mărturisirea de comun acord a întregii tradiţii, 
Prestolul este simbolul lui Hristos şi al împărăţiei lui Hristos. El 
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este Cina la care Hristos ne adună pe noi, el este jertfelnicul care 
uneşte pe Arhiereu şi Jertfa. El este Prestolul împăratului şi al 
Domnului, este Cerul, acea împărăţie în care "Dumnezeu este 
totul în toate". Din această trăire a Prestolului - ca punct central 
al Tainei euharistice a împărăţiei - s-a dezvoltat întreaga "mistică" 
a altarului: ca Cer, ca pol eschatologic'a Liturghiei, ca acea pre- 
zenţă tainică ce umple întregul locaş şi-l transformă în "cer pe 
pămînt". Ca urmare, intrarea, fiind apropierea de Prestol, este 
întotdeauna înălţare. Prin Prestol, Biserica se înalţă acolo unde 
adevărata ei viaţă "este ascunsă cu Hristos în Dumnezeu", se 



înalţă la Cer unde se şi săvîrşeşte Euharistia... 
Este important să ţinem minte aceasta, căci, sub influenţa înţe- 
legerii apusene a Euharistiei, noi interpretăm de obicei Liturghia 
nu în sensul ei de înălţare, ci în cel de coborîre. Toată mistica 
euharistică apuseană este întrepătrunsă de chipul lui Hristos care 
coboară peste altarele noastre. în realitate însă, experienţa euha- 
ristică iniţială mărturisită de însăşi slujba Euharistiei ne vorbeşte 
despre înălţarea noastră acolo unde s-a înălţat Hristos, ne vor- 
beşte de natura cerească a lucrării sfinte euharistice. 
Euharistia este întotdeauna ieşirea din "lumea aceasta" şi înăl- 
ţarea la Cer; iar ca simbol al acestei înălţări, "posibile" şi reale, 
este Prestolul. Căci Hristos s-a înălţat la Cer şi Prestolul Lui este 
"mai presus de ceruri şi de gîndire". în "lumea aceasta" nu este 
şi nu poate exista Prestol, căci împărăţia lui Dumnezeu "nu este 
din lumea aceasta". De aceea este atît de important să înţelegem 
că ne purtăm cu evlavie faţă de Prestol - cu sărutare, metanie şi 
altele - nu pentru că el este "sfinţit" şi astfel a devenit "sfinţenie 
materială", ci pentru că sfinţenia lui se referă la realitatea împără- 
ţiei, fiind transformat în simbol al împărăţiei. Evlavia şi închinarea 
noastră nu se referă niciodată la "materie", ci la ceea ce desco- 
peră ea prin epifanie şi la prezenţa pe care o arată. Orice sfinţire 
în Biserică nu creazâ "obiecte sfinte", care cu sfinţenia lor să se 
opună "profanului", adică celor nesfinţite, ci obiecte care se referă 
la starea lor iniţială şi, totodată, la sensul lor final, la ideea lui 
Dumnezeu despre ele. Lumea întreagă a fost creată ca "Prestol 
al lui Dumnezeu", ca templu, ca simbol al împărăţiei. Lumea în- 
treagă a fost concepută sfîntă, iar nu "profană"; esenţa lumii este 
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cuprinsă în cuvintele lui Dumnezeu "toate sînt bune"... Păcatul 
omului este tocmai că a adumbrit în el însuşi acest "toate sînt 
bune" şi aceasta a rupt lumea de Dumnezeu, a făcut-o "scop în 
sine" şi astfel, a rezultat căderea şi moartea... 
Dumnezeu însă a mîntuit lumea, a mîntuit-o prin aceea că a 
descoperit din nou în lume scopul ei: împărăţia lui Dumnezeu; 
viaţa lumii să fie calea către această împărăţie; sensul ei să fie 
comuniunea cu Dumnezeu şi întru El, cu întreaga făptură... Spre 
deosebire de "sfinţirile" păgîne, care constau în sacralizarea unor 
părţi sau obiecte ale lumii, sfinţirea în creştinism restituie sfinţenia 
întregii lumi, naturii ei simbolice, "tainice", referind totul la ultimul 
scop al existenţei... întreaga noastră slujire divină este înălţarea 
către Prestol şi întoarcerea din nou în "lumea aceasta", pentru a 
mărturisi despre ceea ce "urechea nu a auzit, ochiul nu a văzut şi 
la inima omului nu s-a suit, pe acestea Ie-a gătit Dumnezeu celor 
ce-L iubesc pe El" (1 Cor. II, 9). 
VII 
Acest sens eschatologic al intrării, ca apropiere de Prestol şi 
înălţarea spre împărăţie, este exprimat mai bine în rugăciunea şi 
cîntarea Trîsaghionului cu care culminează intrarea. Proistosul, 
intrînd în altar şi stînd înaintea Prestolului, înalţă "rugăciunea cîn- 
tării celei întreit sfinte", pentru că Dumnezeu 
Care ne-a învrednicit pe noi smeriţii şi nevrednicii, 
a sta în ceasul acesta înaintea slavei sfîntului Său jertfelnic 
şi a-l aduce datorita închinăciune şi preaslăvire, 
a primit de la noi întreit sfînta cîntare 
şi ne-a cercetat pe noi 
şi ne-a iertat nouă toată greşeala 
şi ne-a sfinţit sufletele şi trupurile noastre... 
Această rugăciune începe prin Sfinte Dumnezeule, începe cu 
mărturisirea sfinţeniei lui Dumnezeu şi este, totodată, pentru sfinţi- 
rea noastră, adică pentru părtăşia noastră la această sfinţenie. 
Dar ce înseamnă acest nume al lui Dumnezeu -Sfînt, care, după 



cuvîntul proorocului Isaia, alcătuieşte conţinutul veşnic al slavosla- 
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vei îngereşti, în care ne pregătim şi noi să luăm parte în "ceasul 
acesta"? Nici o cugetare discursivă, nici o logică nu este în stare 
să ne explice aceasta şi totuşi, tocmai această percepere a sfinţe- 
niei lui Dumnezeu, această intuiţie a sacrului este baza şi izvorul 
religiei. Ajungînd la acest moment, poate mai mult decît oricînd ne 
dăm seama că slujirea divină -fără să ne explice ce este sfinţenia 
lui Dumnezeu - ne-o descoperă şi în această descoperire se 
cuprijnde esenţa de totdeauna a cultului, a acelor ritualuri de 
bază şi vechi ca însăşi omenirea: binecuvîntarea, ridicarea mîini- 
lor, metaniile ş.a., care aproape că nu pot fi separate de sensul 
care Ie-a determinat. De altfel, cultul s-a şi născut din necesitatea, 
din setea omului de a fi părtaş sfinţeniei pe care el a simţit-o 
înainte de a fi putut "gîndi" asupra ei. 
"Parcă numai slujirea divină -scrie L Bouyer - cunoaşte sen- 
sul acestei noţiuni de nepătruns pentru raţiune şi numai slujirea 
divină este în stare să ne-o redea şi să ne înveţe a o înţelege... 
Trăind acest fior religios, această tulburare interioară înaintea 
Celui Curat, Celui Nepătruns, înaintea Celui cu desăvîrşire Altul şi 
senzaţia prezenţei Celui Nevăzut, atracţia acelei iubiri infinite şi 
totuşi atît de personală, nu ştim dacă mai putem numi altceva 
iubire... Numai slujirea divină poate reda această trăire în întregi- 
me, trăire unică şi intransmisibilă... în slujirea divină, trăirea aceas- 
ta parcă se revarsă de pretutindeni - din cuvinte, din gesturi, din 
lumînări, din mireasma care umple locaşul, ca în vremea lui Isaia. 
Dincolo de toate acestea, nu există nimic din ele, dar ni se trans- 
mite esenţa - aşa cum expresia frumoasă a feţii ne descoperă 
sufletul întreg, deşi noi nu ştim cum..." 
Prin aceasta, noi am intrat şi stăm dinaintea Celui Sfînt. Noi 
sîntem sfinţiţi prin prezenţa Lui, sîntem luminaţi prin lumina Lui. 
Această sfinţire cutremurătoare şi dulce a prezenţei lui Dumnezeu, 
bucuria şi pacea cu nimic asemănătoare pe pămînt, toate acestea 
sînt exprimate în cîntarea lentă a Trisaghionului - "Sfinte 
Dumnezeule, Sfinte Tare, Sfinte Fără de moarte..." - a cîntării 
cereşti care se cîntă pe pămînt şi care mărturiseşte că Dumnezeu 
S-a descoperit pe Sine oamenilor, mărturiseşte împăcarea pămîn- 
tului cu cerul, şi că nouă ne este dat "să avem parte de sfinţenia 
Lui" (Ebr. XII, 10). 
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In timpul acestei cîntări, proistosul se înalţă şi mai sus, trecînd 
în adîncul locaşului, dincolo de Prestol, la Prestolul cel de sus, în 
Sfînta Sfintelor. Această mişcare sau ritm al înălţării înseamnă 
trecerea din "lumea aceasta" spre uşile locaşului, iar de la uşile 
locaşului spre Prestol, iar de la Prestol dincolo de Prestol, la locul 
cel de Sus; mişcarea aceasta mărturiseşte unirea ce se săvîrşeş- 
te, mărturiseşte înălţimea la care ne-a ridicat pe noi toţi Fiul lui 
Dumnezeu. De la locul cel de Sus, de acolo proistosul, cu faţa 
spre adunare - ca fiind unul din adunare, dar totodată şi chipul 
Domnului, îmbrăcat întru stăpînirea şi puterea Lui - ne trimite 
nouă pacea pentru a auzi Cuvîntul lui Dumnezeu. După taina 
intrării, urmează Taina Cuvîntului. 
 

Capitolul patru 

Taina Cuvîntului 
Străluceşte în inimile noastre, lubitorule de oameni, 
Stăpînule, lumina cea curată a cunoaşterii Dumnezeirii 
Tale şi deschide ochii gîndului nostru spre înţelegerea 
evanghelicelor Tale propovăduia; pune în noi şi frica 
fericitelor Tale porunci, ca toate poftele trupului călcînd, 
vieţuire duhovnicească să petrecem, toate cele ce sînt 



spre buna plăcerea Ta şi cugetînd şi făcînd... 
(Liturghie. Rugăciunea dinaintea Evangheliei) 
I 
Primele manuscrise mărturisesc unanim că citirea Sfintei Scrip- 
turi alcătuia, chiar de la început, partea indispensabilă a "adunării 
în Biserică" şi în special, a adunării euharistice. în una din cele 
dintîi descrîeri ale Euharistiei ajunsă pînă la noi citim: "în ziua 
denumită a soarelui, noi avem adunarea tuturor celor care trăiesc 
în oraşe şi sate, la un loc şi, cît permite timpul, se citeşte ceea ce 
au spus apostolii sau din scrierile proorocilor. Cînd termină citito- 
rul, proistosul ia cuvîntul şi ne dă povăţuiri şi îndemnuri, ca să se 
imite lucrurile frumoase. Du^ă aceea ne ridicăm şi înălţăm rugă- 
ciuni. După ce terminăm rugăciunile... se aduce pîine şi vin şi 
apă..." Aici este evidentă legătura între citirea Scripturii şi propovă- 
duirea pe de o parte, şi aducerea darurilor euharistice, pe de altă 
parte. Despre aceasta mărturiseşte şi slujba contemporană a Eu- 
haristiei, în care este legată indestructibil liturghia celor chemaţi, 
consacrată îndeosebi Cuvîntului lui Dumnezeu, şi liturghia celor 
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credincioşi, care constă în aducerea, sfinţirea şi împărtăşirea 
Sfintelor Daruri. 
Această mărturisire unanimă despre unitate (a celor două li- 
turghii - n.n.) este ignorată în manualele noastre oficiale, în ex- 
plicările şi definirile teologice ale Euharistiei. în viaţa şi practica 
Bisericii, Euharistia constă din două părţi legate indisolubil între 
ele. în gîndirea teologică însă, Euharistia este redusă numai la o 
singură parte, la cea de-a doua - a credincioşilor, care se săvîr- 
şeşte asupra pîinii şi vinului, de parcă această a doua parte este 
independentă şi duhovnicească, fără a fi legată teologic de prima. 
Această reducere (la o singură parte - n.n.) se explică prin 
influenţa ideilor apusene asupra teologiei noastre şcolare, în care 
Cuvîntul şi Taina s-au rupt unul de altul încă de mult şi au deve- 
nit obiecte de studiu şi de definire de sine stătătoare. Această 
rupere alcătuieşte totuşi unul din neajunsurile mari ale învăţăturii 
apusene despre taine. însuşită "de facto" şi de sistemele noastre 
şcolare, mai devreme sau mai tîrziu duce la o înţelegere neco- 
rectă, unilaterală şi intervenită atît a Cuvîntului - adică a Sfintei 
Scripturi şi a locului lui în viaţa Bisericii - cît şi a Tainei. Eu în- 
drăznesc să afirm că "descompunerea" treptată a Scripturii, des- 
trămarea ei tot mai mare printr-o critică specială şi negativă, este 
rezultatul ruperii Cuvîntului de Euharistie, adică de Biserica însăşi, 
ca trăire şi realitate spirituală. Lă rîndul său, această rupere lipseş- 
te Taina de conţinutul ei evanghelic, transformînd-o într-un "mijloc 
de sfinţire" independent şi de sine stătător. Scriptura şi Biserica 
sînt reduse astfel la două categorii formale, la două "izvoare de 
credinţă", aşa cum se şi numesc în tratatele şcolare, rămînînd 
doar a se stabili care din acestea două este autoritatea superioa- 
ră: care din ele "interpretează" pe cealaltă... Pe baza acestei logici 
proprii se ajunge la o îngustare şi mai mare a acestei reduceri. 
Astfel, dacă autoritatea supremă de a învăţa în Biserică se pro- 
clamă Sfînta Scriptură, atunci care este criteriul Scripturii? Mai 
devreme sau mai tîrziu, "ştiinţa biblică" devine criteriul, adică, în 
cele din urmă, raţiunea goală. Dacă dimpotrivă, interpreta supre- 
mă şi purtătoarea Duhului Scripturii este proclamată Biserica, 
atunci cine, unde şi cum se realizează acesta interpretare? Ori- 
-cum am răspunde la întrebarea aceasta, "organul" şi "autoritatea" 
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apar deasupra Scripturii, ca o autoritate dinafară. Dacă, în primul 
caz, sensul Scripturii lipsit de autoritatea Bisericii se fărîmiţează în 
multiple şi diferite interpretări şi "teorii ştiinţifice", în al doilea caz, 



Scriptura este privită ca un "material brut" pentru formulări şi defi- 
niri teologice, ca un "material biblic" ce urmează să fie "interpretat" 
de raţiunea teologică. Această stare nu este caracteristică numai 
Apusului. Acelaşi lucru se produce şi în Biserica Pravoslavnică, 
numai că în alt fel. Dacă teologii ortodocşi persistă în principiul 
formal - conform căruia autoritatea pentru interpretarea Scripturii 
aparţine Bisericii, care se înfăptuieşte la lumina Tradiţiei - atunci 
conţinutul vital şi aplicarea practică a acestui principiu rămîn ne- 
clare şi, în cele din urmă, duc la o anchilozare a "înţelegerii Scrip- 
turii" în viaţa Bisericii. Ştiinţa noastră biblică, aşa cum există ea în 
general, se află în întregime sub Influenţa premiselor apusene şi 
merge cu teamă pe urmele ei, menţinîndu-se moderat după ulti- 
mele teorii apusene. în ceea ce priveşte, însă, propovăduirea şi 
evlavia bisericească, acestea au încetat de mult să se hrănească 
din Scriptură, ca din singurul şi adevăratul lor izvor... 
Ruptura dintre Cuvînt şi Taină a determinat tot atîtea urmări 
dăunătoare şi în învăţătura despre taine. în învăţătura aceasta, 
Taina încetează să fie biblică, evanghelică în sensul cel mai 
adînc al acestui cuvînt. Nu întîmplător şi-a concentrat teologia 
apuseană atenţia faţă de Taine, privind nu esenţa şi conţinutul lor, 
ci condiţiile, "modul" săvîrşirii şi "efectul" lor. Astfel, interpretarea 
Euharistiei se reduce la felul şi momentul prefacerii darurilor în 
Trupul şi Sîngele lui Hristos, însă nu se vorbeşte aproape nimic 
despre sensul acestei prefaceri pentru Biserică, pentru lume, pen- 
tru fiecare din noi. Oricît de paradoxal ar apărea, interesul faţă de 
prezenţa reală a Trupului şi Sîngelui lui Hristos înlocuieşte intere- 
sul faţă de Hristos. împărtăşirea se primeşte ca un mijloc "de a 
primi Harul", ca un act al sfinţirii personale, dar nu mai este înţeles 
ca participarea noastră la Potirul lui Hristos: "Puteţi oare să beţi 
paharul pe care-l voi bea Eu sau să vă botezaţi cu botezul cu care 
mă botez Eu?" (Mt. XX, 22). Rupîndu-se de Cuvînt, care este 
întotdeauna Cuvînt despre Hristos-"cercetaţi Scripturile, ele măr- 
turisesc despre Mine" (Io. V, 39) -, tainele se rup, se separă în- 
tr-un anumit sens de Hristos. Desigur, Hristos rămîne şi în teologie 
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şi în evlavie întemeietorul tainelor, dar încetează să fie conţinutul 
lor; tainele nu mai sînt, înainte de toate, Darul prin care Hristos se 
dăruieşte pe Sine însuşi şi îşi dăruieşte viaţa Sa divino-umanâ 
Bisericii şi credincioşilor... Astfel, taina pocăinţei nu se trăieşte ca 
o 'împăcare şi reunire cu Biserica întru Hristos Iisus", ci ca o pu- 
tere de a "elibera" de păcate; la fel, taina căsătoriei "a uitat" baza 
ei, care este în "taina mare Hristos şi Biserica" ş.a. 
în tradiţia liturgică şi spirituală, esenţa Bisericii se împlineşte 
tocmai în neîntrerupta legătură a Cuvîntului şi a Tainei, ca întrupa- 
rea Cuvîntului care se împlineşte în timp şi în spaţiu, încît, referin- 
du-se la Biserica însăşi, în Faptele Apostolilor se spune - "şi Cu- 
vîntul creştea..." (F. A. XII, 24). Prin Taină, noi devenim părtaşi 
Aceluia Care vine şi rămîne cu noi în Cuvînt: destinaţia Bisericii 
constă în a binevesti pe Acela. Cuvîntul consideră Taina ca fiind 
împlinirea sa, căci în Taină Hristos Cuvîntul devine viaţa noastră. 
Cuvîntul adună Biserica pentru a se întrupa în ea. Prin ruperea 
Cuvîntului de Taină, Taina este ameninţată să fie înţeleasă ca 
magie, iar Cuvîntul fără Taină este ameninţat să fie redus la doc- 
trină. Taina este tocmai interpretarea Cuvîntului, căci interpreta- 
rea Cuvîntului mărturiseşte totdeauna Cuvîntul care devine Viaţă. 
"Şi Cuvîntul trup s-a făcut şi a vieţuit cu noi, plin de Har şi de 
Adevăr" (Io. I, 14). Taina este tocmai această mărturie şi, ca ur- 
mare, în ea este izvorul, principiul şi baza interpretării şi înţelegerii 
Cuvîntului, izvorul şi criteriul teologiei. Numai în această unire 
nedespărţită a Cuvîntului şi a Tainei, putem înţelege cu adevărat 
sensul afirmaţiei că Biserica este singura care păstrează adevăra- 



tul sens al Scripturii. De aceea, prima parte a Liturghiei este un 
început necesar al sfintei lucrări euharistice, este acea Taină a 
Cuvîntului care va afla împlinirea şi culminarea sa în adunarea, 
sfinţirea şi împărţirea darurilor euharistice credincioşilor. 
II 
în unele manuscrise liturgice vechi, intrarea cea mică se nu- 
meşte intrarea cu Evanghelia. în adevăr, în practica contempo- 
rană, Evanghelia reprezintă punctul central: ea se scoate în mod 
solemn de către diacon, prin uşile de nord ale iconostasului şi, pe 
urmă, prin uşile împărăteşti se aduce şi se aşează pe Prestol (pe 
Sfînta Masă). Dacă am ţine seama de sensul iniţial al intrării mici 
- pe care l-am expus mai sus, că este intrarea proistosului şi 
poporului în locaş - atunci devine clar că "intrarea cu Evanghelia" 
apare ca o a doua formă a acestei intrări. în vechime, după intra- 
rea proistosului în locaş, urma aşezarea lui şi a clerului conslujitor 
la "locurile lor", pentru a asculta Scriptura. Acum însă, pentru că 
intrarea cea mică iniţială a încetat să mai fie începutul propriu-zis 
al Liturghiei, "intrarea cu Evanghelia" a devenit conţinutul acestei 
procesiuni. Şi ca să înţelegem sensul ei în cadrul sfintei lucrări 
euharistice, este necesar să spunem cîteva cuvinte despre topo- 
grafia iniţială a locaşului. 
în practica contemporană, locul firesc şi vădit al proistosului şi 
al clerului este altarul. în vechime nu era aşa. "Proistoşia", slujirea 
la Prestol avea loc numai în timpul Liturghiei celor credincioşi, 
adică la aducerea şi sfinţirea darurilor, a Euharistiei în sensul 
propriu al acestui cuvînt. Proistosul venea la Prestol numai în 
momentul aducerii darurilor. în restul timpului, ca şi la slujbele de 
fiecare zi ale anului, locul proistosului şi al clerului era "pe vimă", 
adică în mijlocul poporului. Şi pînă acum, acest fapt este indicat 
prin partea sferică din mijlocul locaşului la ruşi, iar la greci, de 
amvonul din dreapta. Şi pînă acum, în sfintele slujbe ne-euharisti- 
ce, părţile cele mai de seamă, ca de exemplu policleul ş.a., se 
săvîrşesc în mijlocul Bisericii iar nu în altar. Prestolul a fost trape- 
za exclusivă pentru Cina Domnului, Jertfelnicul pe care se aduce 
jertfa cea fără de sînge. Slujirea divină avea parcă două centre: 
unul în mijlocul adunării, iar altul la Prestol. De aceea, prima parte 
a Liturghiei - "adunarea în Biserică", ascultarea Sfintei Scripturi şi 
predica, nu se săvîrşeau în altar ci în locaş, în locurile special 
desemnate pentru proistos şi cler, pe "vima". în acest fel, după 
intrarea în locaş (primul sens al "intrării mici"), urma înaintarea 
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spre altar şi spre Prestol, pentru aducerea şi sfinţirea darurilor 
(înaintare reprezentată acum prin "intrarea cea mare" - vohodul 
cel mare). Prin aceste trei "intrări" (procesiuni), se exprima simbo- 
lismul de bază al "adunării Bisericii" ca înălţarea ei spre împărăţia 
lui Dumnezeu... 
Cauza care a tulburat şi a schimbat această orînduire iniţială 
a fost, în primul rînd, dispariţia primei Intrări, a intrării în locaş,' 
despre oare am vorbit mai sus; iar în al doilea rînd, dispariţia trep- 
tată a "vimei" ca loc al proistosului şi al clerului, în timpul tuturor 
sfintelor slujbe în afară de Euharistie. La acestea se mai adaugă 
şi faptul că Evanghelia a început să fie păstrată pe Prestol. In 
epoca prigonirilor împotriva creştinismului, Evanghelia nu se păstra 
în locaş, întrucît una din formele de persecuţie ale Bisericii era 
confiscarea cărţilor sfinte. Ca urmare, la fiecare Liturghie Evan- 
ghelia se aducea în locaş din afară. Odată cu încetarea persecuţi- 
ilor şi cu apariţia bazilicilor măreţe creştine, locul de păstrare al 
Evangheliei a devenit locaşul, iar în locaş, în "sfînta sfintelor", pe 
Prestol. Prestolul a devenit centrul ambelor părţi ale Liturghiei, 
deşi în mod diferit. Astfel, în Liturghia celor chemaţi - ca şi în 
toate slujbele ne-euharistice - Evanghelia se scoate din altar şi 



citirea ei se face pînă astăzi în mijlocul locaşului, de pe amvon 
sau de pe vlmă, în timp ce Euharistia se săvîrşeşte întotdeauna 
la Prestol. 
Toate aceste amănunte tehnice ne sînt necesare numai pentru 
a arăta că intrarea mică a unit treptat în sine trei momente de 
bază: începutul Euharistiei ca Intrare în adunare, împlinirea aces- 
tei intrări prin înălţare, prin intrarea Bisericii în sfînta sfintelor ce- 
reşti (rugăciunea şi cîntarea Trisaghionului, apropierea de Prestol) 
şi, în sfîrşit, împlinirea acestui început al Liturghiei - în 'Taina 
Cuvîntului". 
întorcîndu-ne la "intrarea cu Evanghelia" (vohodul mic), putem 
spune că înţelegerea Liturghiei Cuvîntului şi a legăturii ei cu Euha- 
ristia nu este mai puţin importantă ca actul ei de bază - citirea 
Sfintei Scripturi. Aici aflăm paralelismul cu Euharistia, în care sfin- 
ţirea darurilor urmează producerii. Trebuie să amintim aici că, în 
tradiţia liturgică ortodoxă, Evanghelia participă nu numai ca citire, 
dar şi ca fiind carte. Acestei cărţi i se dă o cinstire ca şi icoanei 
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sau Prestolului. Este orînduit să fie sărutată, să fie clădită, cu ea 
să fie binecuvîntat poporul lui Dumnezeu. în sfîrşit, în unele lucrări 
sfinte -în hirotonia episcopului, în taina pocăinţei şi în taina Sfîntu- 
lui Maslu ş.a. - Evanghelia participă ca o carte, nu nUmai printr-un 
anumit text din ea. Evanghelia carte este, pentru Biserică, icoana 
cuvîntătoare care ne descoperă nouă prezenta lui Hristos în mijlo- 
cul nostru şi, înainte de toate, este icoana învierii Lui. De aceea, 
intrarea cu Evanghelia nu este o "preînchipuire", nu este o însce- 
nare sfîrrtă a unui eveniment din trecut, a ieşirii lui Hristos la pro- 
povăduire (în acest caz, nu diaconul ci proistosul - chip al lui 
Hristos în adunarea Bisericii - ar fi trebuit să scoată cartea Evan- 
gheliei), ci este chipul arătării lui Hristos Cel înviat pentru împlini- 
rea făgăduinţei Lui: "Unde sînt doi sau trei adunaţi în Numele 
Meu, acolo şi Eu sînt în mijlocul lor" (Mt. IX, 20). După cum sfinţirii 
euharistice a darurilor îi premerge aducerea lor la Jertfelnic, tot 
aşa citirii şi binevestirii Cuvîntului îi premerge descoperirea Lui. 
"Intrarea cu Evanghelia" este întîlnire, întîlnirea plină de bucurie cu 
Hristos care se săvîrşeşte prin aducerea spre noi a acestei Cărţi 
a tuturor cărţilor, Care se transformă întotdeauna în putere, viaţă 
şi sfinţire,.. 
III 
"Pace vouă", vesteşte proistosul adunării şi adunarea îi răspun- 
de: "Şi duhului tău". Noi am arătat că Pacea este însuşi Numele 
lui Hristos, este El însuşi. Forma apuseană a acestui salut este 
"Dominus vobiscum", "Domnul cu voi...". Acest salut cu care prois- 
tosul se adresează Bisericii la începutul fiecărei părţi a sfintei 
lucrări euharistice -înaintea citirii Cuvîntului lui Dumnezeu, înainte 
de sărutul păcii, înaintea împărtăşirii - aminteşte de fiecare dată 
că Hristos însuşi "este în mijlocul nostru", că El însuşi încoronează 
Euharistia noastră, căci El însuşi este "Cel ce aduce şi Cel ce Se 
aduce, Cel ce primeşte şi Cel ce Se împarte". 
Urmează prochimenul. Cu acest cuvînt care înseamnă în 
limba greacă "premergere", se denumesc acum cele două sau trei 
versete din diferiţi psalmi ce se cîntă antifonic - de către cîntăreţ 
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şi popor sau cor. în vechime, prochimenul consta dintr-un psalm 
întreg, care se cînta înainte de citirea Sfintei Scripturi, întrucît 
prochimenul ocupă pînă azi un loc însemnat şi deosebit în slujirea 
divină ortodoxă, trebuie să spunem cîteva cuvinte despre el. Pen- 
tru înţelegerea lui, amintim înainte de toate de locul pe care-l ocu- 
pau psalmii în Biserica primară, Fără a exagera, putem spune că 
în Biserica primară psalmii reprezentau nu numai culmea prooro- 
ciei şi a rugăciunilor din Testamentul Vechi, dar erau ca o desco- 



perire deosebită dinăuntrul revelaţiei. Dacă întreaga Scriptură 
prooroceşte despre Hristos, valoarea excepţională a psalmilor este 
(că, în ei, Hristos se descoperă parcă "dinăuntru", Acestea sînt 
cuvintele Lui, rugăciunile Lui, Ei însuşi: "...ipse Dominus Jesus 
Christus loquitus" - "însuşiIisusHristos vorbeşte în ei" (Fericitul 
Augustin), Şi pentru că sînt cuvintele Lui, ele sînt şi rugăciunile şi 
cuvintele Bisericii - Trupul Lui. "în cartea aceasta vorbesc, se 
roagă şi plîng numaiIisusHristos şi Biserica Lui". "Aceste mădula- 
re multe, scrie Fericitul Augustin, unite prin legătura iubirii şi a 
păcii sub un singur cap de către Mîntuitorul nostru, alcătuiesc, 
după cum ştiţi... un singur om". Vocea psalmilor răsună, în cea 
mai mare parte a lor, ca vocea unui singur om. El se roagă pentru 
toţi, pentru că toţi "sînt una în unul". Această înţelegere, această 
trăire a psalmilor stă la baza lor în întrebe inţarea liturgică. Aşa de 
exemplu, nu am putea înţelege locul excepţional al psalmului 118 
("Fericiţi cei fără prihană") de la utrenia din Sîmbăta cea Mare, 
dacă nu am şti că în această lungă mărturisire de iubire a "îndrep- 
tăţirilor dumnezeieşti", în voinţa Lui, în ideea Lui despre lume şi 
om, Biserica parcă aude glasul Domnului însuşi care zace în mor- 
mînt şi ne descoperă nouă sensul morţii Sale de viaţă făcătoare. 
Psalmii  apar  astfel,   nu  numai  ca  o  exegeză  inspirată  de 
Dumnezeu, ca o explicare a Scripturii şi a evenimentelor istoriei 
sfinte, dar în ei se arată, se întrupează şi ne este redată realita- 
tea duhovnicească, care ne permite să înţelegem sensul real atît 
al textelor sfinte cît şi al riturilor. 
Prochimenul - "ca psalm premergător" - ne introduce în taina 
Cuvîntului. Căci Cuvîntul lui Dumnezeu este îndreptat nu numai 
către raţiune, ci către omul întreg, către acea adîncime a lui care, 
în limbajul Sfinţilor Părinţi, este inima - organul cunna<=*<=-"' 
-----'^ a IUI care 
■^anul cunoaşterii ^ 
Euharistia — Taina Cuvîntului 
gioase, spre deosebire de cunoaşterea nedeplină, discursivă şi 
raţională a "lumii acesteia". Cuvîntul auzit şi înţeles este precedat 
de "deschiderea minţii": "Atunci Ie-a deschis mintea ca să priceapă 
Scripturile" (Le. XXIV, 45). Putem spune că repetarea prochimenu- 
lui cu bucurie, "comunicarea" şi acceptarea lui de către adunare 
subliniază, în slujirea divină, momentul "deschiderii minţii", al unirii 
ei cu inima, pentru că astfel, auzind cuvîntul Scripturii, să auzim 
Cuvîntul Domnului. 
IV 
După prochimen urmează citirea Apostolului, adică un frag- 
ment din a doua parte a Noului Testament - "cea apostolică". 
Sîntem îndreptăţiţi să credem că, în Biserica primară, Sfînta Scrip- 
tură includea în sine şi fragmente din Testamentul Vechi. Studie- 
rea amănunţită a "prelegerilor", adică a principiilor care stau la 
baza orînduirii liturgice şi citirii Sfintei Scripturi, se referă la partea 
teologiei liturgice pe care eu o numesc slujire divină în timp şi 
de aceea, omitem explicarea ei aici. Vom spune numai că "prele- 
gerile" au avut o evoluţie destul de lungă şi complexă şi una dintre 
problemele de bază ale timpului nostru este de a le revedea în 
lumina situaţiei liturgice actuale. Ca să înţelegem seriozitatea 
acestei probleme, este destul să amintim că în "citirea" actuală a 
Sfintei Scripturi de la Liturghie se exclude o mare parte din Testa- 
mentul Vechi, iar din Noul Testament orînduit chiar pentru slujirea 
zilnică a Sfintei Liturghii, sînt auzite şi ajung în conştiinţa credin- 
cioşilor doar o mică parte din textele lui. De aici rezultă necunoaş- 
terea uimitoare a Sfintei Scripturi la cea mai mare parte a orto- 
docşilor, din care decurge lipsa interesului lor faţă de ea, dezo- 
bişnuinţa de a socoti Scriptura ca izvorul principal şi cu adevărat 
mîntuitor al credinţei şi al vieţii, ce nu poate fi comparat cu nimic, 
în Biserica noastră, "acatistul" este mult mai popular decît Sfînta 



Scriptură. Toată slujirea este construită pe o bază biblică şi, de 
aceea, necunoaşterea Scripturii duce la necunoaşterea slujirii 
divine, duce la ruperea evlaviei liturgice de sensul cel adevărat al 
"legii rugăciunii" - al "lex orandi"... 
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După Apostol, se citeşte Evanghelia. înainte de citirea Evan- 
gheliei se cîntă Aliluia şi se cădeşte. în practica contemporană, 
cîntarea Aliluia ocupă numai două, trei minute, care dau posibili- 
tate diaconului să primească de la proistos cartea Evangheliei şi 
să se urce în amvon. De aceea, şi câdirea se săvîrşeşte acum nu 
după prescripţie - în timpul cîntării Aliluia - ci în timpul citirii Apos- 
tolului. Rugăciunea dinaintea citirii Evangheliei, în care Biserica 
cere lui Dumnezeu ca El "să deschidă ochii gîndului spre înţelege- 
rea evanghelicelor propovăduiri", se citeşte acum în taină, pentru 
sine, de către proistos şi nu este auzită de cei care se roagă. 
Toate acestea, luate la un loc, au întunecat sensul iniţial al ritualu- 
lui Liturghiei Cuvîntului. Totuşi, acest ritual este important pentru 
a înţelege legătura dintre Liturghia Cuvîntului şi aTainei, de aceea 
este necesar să spunem cîteva cuvinte. 
Pe primul plan, stă aici cîntarea Aliluia, care în vechime alcă- 
tuia o parte importantă a întregii slujiri divine creştine. Creştinismul 
e moştenit de la slujirea divină a evreilor, Aliluia aparţinînd unui tip 
de cîntări denumit melismatic. Spre deosebire de cîntarea psalmi- 
lor, cîntarea melismatică-în istoria cîntării bisericeşti-se numeş- 
te cîntarea în care melodia primează asupra cuvîntului. Se poate 
crede că, pînă la apariţia în Biserică a unei imnologii mai "ştiinţifi- 
ce" - a troparelor, a condacelor, a stihirilor - în care muzica şi 
textul se definesc reciproc, Biserica a cunoscut numai două tipuri 
de cîntări, care corespundeau la două aspecte de bază pentru 
înţelegerea creştină a slujirii divine. Cîntarea psalmodică, adică 
citirea intonată în ritm muzical a psalmilor, a Scripturii, a rugăciuni- 
lor, exprima natura cuvîntătoare a slujirii divine creştine, supune- 
rea ei internă, Cuvîntului: a Sfintei Scripturi, a mărturiei apostolilor, 
a tradiţiei credinţei. Cîntarea melismatică, pe de altă parte, expri- 
ma trăirea slujirii divine ca un contact real cu transcendentul, ca 
o intrare în realitatea supralumească aîmpărăţiei. Oricare ar fi fost 
izvoarele cîntării melismatice, despre originea căreia există cîteva 
teorii ştiinţifice, nu este nici o îndoială că în slujirea creştină din 
vechime ea ocupa un loc însemnat, şi una din exprimările ei cele 
mai de seamă a fost tocmai cîntarea Aliluia. Cuvîntul acesta nu 
este deci un cuvînt simplu, ci reprezintă o exclamaţie melodică. 
Conţinutul lui logic poate fi tradus prin cuvintele "laudă  lui 
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Dumnezeu", dar şi cu acest conţinut el nu se epuizează şi nu 
poate fi redat, căci el însuşi este elan de bucurie şi de laudă 
înaintea arătării Domnului, este reacţia la venirea Lui... Profesorul 
Van der Leeuv, care se ocupa cu istoria religiilor, scrie: "Cuprins 
de prezenţa lui Dumnezeu, omul exclamă. El ridică vocea. Aceas- 
ta este lauda, cîntarea de laudă...". Aliluia este salutul de întîmpi- 
nare în sensul cel mai profund al acestui cuvînt. După acelaşi 
autor, salutul este întotdeauna "confirmarea faptului". Acest cuvînt 
presupune descoperire, ca reacţie la ceea ce şi arată. Cîntarea 
Aliluia premerge citirii Evangheliei care, după cum s-a mai spus, 
înseamnă apariţia Domnului în "adunarea Bisericii" şi deschiderea 
de către El a minţii credincioşilor, care premerge auzirea. Melodiile 
vechi ale cîntării Aliluia au ajuns pînă la noi, în sunete şi melodii 
care exprimă bucuria şi lauda şi trăirea Prezenţei care este mai 
reală decît toate cuvintele şi decît toate explicările... 
Concomitent cu cîntarea Aliluia - iar nu în timpul citirii Aposto- 
lului, cum se obişnuieşte acum - se săvîrşea cădirea Evangheliei 
şi a adunării. Această orînduire religioasă din vechime, comună 



multor religii, nu a fost acceptată dintr-o dată de Biserică, din cau- 
za legăturii acestui ritual cu cultul păgîn. în epoca prigonirilor, se 
cerea de la creştini să aprindă tămîie înaintea chipului împăratului 
şi, prin aceasta, să-i acorde închinare dumnezeiască. Mai tîrziu, 
aprinderea tămîiei a intrat în slujirea divină bisericească şi anume 
ca ritualul religios cel mai natural, în care totul: şi cărbunele care 
arde, şi tămîia ce se transformă în bun miros şi înălţarea fumului 
către cer exprimă închinarea făpturii înaintea Creatorului şi înaintea 
Sfinţeniei lui Dumnezeu, Care este prezent în mijlocul oamenilor. 
Proistosul citeşte rugăciunea dinaintea Evangheliei, prin care 
cere lui Dumnezeu ca El să trimită "Lumina cea veşnică a înţelep- 
ciunii Sale Dumnezeieşti şi să deschidă ochii gîndului nostru casă 
înţelegem evanghelicele propovăduiri". Rugăciunea aceasta, care 
se citeşte acum în taină, ocupă acelaşi loc în taina Cuvîntului ca 
locul pe care-l ocupă epicleza în rugăciunea euharistică - pentru 
trimiterea de către Tatăl a Duhului Său Sfînt. în acelaşi fel şi la 
sfinţirea Darurilor, înţelegerea şi primirea Cuvîntului depind nu 
numai de noi, de dorinţele noastre, ci, în primul rînd, de preface- 
rea tainică a "ochilor minţii noastre", de venirea Duhului Sfînt la 
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noi. Despre aceasta mărturiseşte şi binecuvîntarea pe care o dă 
proistosul diaconului care citeşte Evanghelia: "Să binevestească 
cu putere multă spre împlinirea Evangheliei...". 
V 
Dovadă că a fost auzit Cuvîntul iui Dumnezeu, că a fost primit 
şi înţeles, este predica, legată organic de citirea Scripturii şi care, 
în Biserica primară, era reprezentată prin "Sinaxar" - act liturgic 
esenţial al Bisericii. Acest act este automărturia Stîntului Duh, 
Care trăieşte în Biserică şi o povăţuieşte la tot Adevărul (Io. XVI, 
13), Duhul Adevărului "pe care lumea nu poate să-L primească, 
pentru că nu-L vede, nici nu-L cunoaşte", ("iar voi îl cunoaşteţi... 
căci El rămîne la voi şi în voi va fi" Io. XIV, 17). Biserica a auzit şi 
a cunoscut în aceste texte Cuvîntul lui Dumnezeu şi continuă 
permanent să-L cunoască, să-L audă şi să-L binevestească. Nu- 
mai de aceea Biserica poate binevesti cu adevărat "lumii acesteia" 
pe Hristos, îl poate mărturisi şi nu se limitează să expună doctrina 
Sa, căci ea aude întotdeauna Cuvîntul lui Dumnezeu, trăieşte cu 
El şi însăşi viaţa ei este creşterea Cuvîntului: "şi Cuvîntul lui 
Dumnezeu creştea şi se înmulţea foarte numărul ucenicilor" (F. A. 
VI, 7); "Astfel creştea cu putere şi se întărea cuvîntul Domnului" 
(F. A. XIX, 20). 
în viaţa bisericească contemporană, se observă o cădere evi- 
dentă şi chiar o criză a predicii. Esenţa căderii nu este neiscusinţa 
în a vorbi, pierderea "stilului" ori nepregătirea intelectuală a predi- 
catorilor, ci ceva mult mai profund: uitarea a ceea ce este predica 
în adunarea Bisericii. Predica poate fi, şi este adeseori şi acum, 
cuminte, interesantă, instructivă, mîngîietoare, dar esenţa ei nu se 
află în aceste calităţi spre a permite deosebirea predicatorilor 
"buni" de cei "răi". Esenţa predicii constă în legătura ei vie cu 
Evanghelia care s-a citit în adunarea Bisericii. Predica adevărată 
nu este doar o simplă explicare a celor citite de către persoanele 
cunoscătoare şi competente, nu este expunerea cunoştinţelor 
teologice ale predicatorului în faţa celor care-l ascultă, nici medi- 
taţia "prilejuită" de textul evanghelic. Predica, în general, nu este 
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o predică despre Evanghelie (la "tema evanghelică"); ea este 
predica Evangheliei însăşi. Criza predicii este, mai ales că ea a 
devenit parcă o lucrare personală a predicatorului, despre care noi 
putem spune că are sau nu darul cuvîntului; dar adevăratul dar al 
cuvîntului - darul bunei vestiri - nu este darul imanent al predica- 



torului, ci harisma Duhului Sfînt care se dă în Biserică şi Bisericii. 
Adevărata bună vestire nu poate fi lipsită de credinţa că "adunarea 
în Biserică" este cu adevărat adunarea în Duhul Sfînt, unde ace- 
laşi Unic Duh deschide gura vestitorului şi minţile pentru a primi 
cele bine vestite. 
De aceea, condiţia unei adevărate propovăduiri trebuie să cu- 
prindă deplina lepădare de sine a propovăduitorului, lepădarea de 
tot ceea ce este numai al său, chiar şi de darul şi talentul său. 
Taina bunei vestiri bisericeşti, spre deosebire de orice dar al cu- 
vîntului pur omenesc, se săvîrşeşte după cuvintele Apostolului 
Pavel: "N-am venit ca iscusit cuvîntător sau ca înţelept, căci am 
judecat să nu ştiu între voi altceva decît peIisusHristos şi pe 
Acela răstignit. Iar cuvîntul meu şi propovăduirea mea nu stăteau 
în cuvinte de înduplecare ale înţelepciunii omeneşti, ci în arătarea 
Duhului şi a puterii, pentru ca credinţa voastră să nu se bazeze pe 
înţelepciunea omenească, ci pe puterea lui Dumnezeu" (1 Cor. II, 
l-5). Mărturia despreIisusHristos prin Duhul Sfînt, iată conţinutul 
Cuvîntului lui Dumnezeu care alcătuieşte esenţa predicii: "Şi Duhul 
mărturiseşte despre El, căci Duhul este Adevărul" (1 Io. V, 6). Am- 
vonul bisericesc este locul unde se săvîrşeşte Taina Cuvîntului, de 
aceea el nu trebuie să fie transformat niciodată în tribună pentru 
a vesti adevăruri omeneşti, numai ale înţelepciunii omeneşti - fie 
ele cît de înalte şi pozitive. "Noi propovăduim între cei desăvîrşiţi, 
însă nu înţelepciunea veacului acestuia, nici a stăpînitorilor acestui 
veac - care sînt pieritori - ci propovăduim înţelepciunea lui 
Dumnezeu cea tainică, ascunsă, pe care Dumnezeu a rînduit-o 
mai înainte de veci spre slava noastră" (1 Cor. II, 6-7). 
lată de ce, din "adunarea în Biserică", din Taina bunei vestiri, 
a apărut toată teologia bisericească, toată tradiţia, lată de ce, 
numai în "adunarea în Biserică" poate fi înţeles sensul cel viu, iar 
nu cel abstract afirmat de ortodoxia clasică, întrucît numai Bisericii 
îi este încredinţată păstrarea.Scripturii şi interpretarea ei. Tradiţia 
83 
Alexandre Schmemann 
nu are alt izvor de credinţă, altul decît Scriptura, ci are acelaşi 
izvor: Cuvîntul lui Dumnezeu, auzit şi primit întotdeauna de Bise- 
rică. Tradiţia este interpretarea Cuvîntului lui Dumnezeu ca izvor 
al Vieţii însăşi, iar nu al altor formulări şi deducţii. Cînd Sfîntul 
Atanasie cel Mare a spus că "Scripturile sfinte şi inspirate de 
Dumnezeu sînt suficiente pentru expunerea Adevărului", el nu a 
negat Tradiţia şi nu a propovăduit o metodă teologică specific 
"biblică" - ca un text formal, credincios terminologiei Scripturii - 
căci, după cum ne este cunoscut, el însuşi, în expunerea credinţei 
Bisericii, a introdus cu îndrăzneală termenul nebiblic - "deofiinţă". 
El a afirmat, nu o legătură formal-terminologică, ci legătura vie 
între Tradiţie şi Scriptură, Tradiţia fiind citirea şi auzirea Scripturii 
prin Duhul Sfîrrt. De aceea numai Biserica cunoaşte şi păstrează 
sensul Scripturii, întrucît în taina Cuvîntului care se săvîrşeşte în 
adunarea Bisericii, Duhul Sfînt vivifică "trupul" Scripturii, prefăcîn- 
du-l în "Duh şi Viaţă". Orice teologhisire bisericească adevărată 
are rădăcini în această Taină a Cuvîntului, are rădăcini în aduna- 
rea Bisericii în care Duhul Sfînt povăţuieşte Biserica însăşi - la tot 
adevărul - iar nu pe fiecare mădular în parte. De aceea, orice 
citire particulară a Scripturii trebuie să fie înrădăcinată în cea bise- 
ricească: în afară de raţiunea bisericească, în afară de viaţa divi- 
no-umană a Bisericii, Scriptura nu poate fi auzită şi nici interpre- 
tată corect. Astfel, Taina Cuvîntului săvîrşită în adunarea Bisericii 
prin două acte - citire şi vestirea cea bună - este izvorul creşterii 
fiecăreia şi a tuturor la un loc, spre plinătatea raţiunii de a fi a 
Adevărului. 
în sfîrşit, în Taina Cuvîntului se descoperă conlucrarea ierarhiei 
şi a mirenilor în păstrarea Adevărului, conform şi cu Pastorala 



cunoscută a Patriarhilor Răsăriteni (1869), "încredinţată întregului 
popor bisericesc". Prin predică se realizează, pe de o parte, darul 
de a învăţa dat proistosului, ca o slujire a iui în adunarea Bisericii. 
Pe de altă parte însă, predica nu este un dar personal, ci harisma 
dată Bisericii - care se realizează în adunarea Bisericii - este 
slujirea de învăţătură a ierarhiei nedespărţită de adunare, avînd 
izvorul său haric în adunarea Bisericii. Duhul Sfînt planează asu- 
pra întregii Bisericii. Slujirea proistosului este propovăduire şi învă- 
ţătură. Poporul lui Dumnezeu slujeşte primind această învăţătură. 
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Ambele slujiri, însă, sînt de la Duhul Sfînt, ambele se săvîrşesc de 
El şi întru El. A primi şi a vesti Adevărul nu este posibil fără darul 
Duhului Sfînt, iar acest dar este dat întregii Adunări. întreaga Bise- 
rică - nu numai un anumit sector din ea - a primit "nu duhul lumii 
acesteia, ci Duhul de la Dumnezeu, pentru ca să cunoască cele 
dăruite de Dumnezeu". "Pe Dumnezeu nu îl cunoaşte nimeni decît 
Duhul lui Dumnezeu", de aceea şi acela care învaţă "vesteşte nu 
înţelepciunea de la oameni învăţată prin cuvinte, ci înţelepciunea 
învăţată de la Duhul Sfînt, lămurind cel duhovnicesc prin cel du- 
hovnicesc", de aceea, şi cel ce primeşte învăţătura o primeşte în 
Duhul Sfînt. "Căci omul sufletesc nu primeşte cele ale Duhului lui 
Dumnezeu, pentru că el le socoteşte nebunie şi nu poate să le 
înţeleagă" (1 Cor. II, 1l-l4). Episcopului şi preoţilor le este dat în 
Biserică darul de a învăţa, însă le este dat pentru că ei sînt marto- 
rii credinţei Bisericii, pentru că această învăţătură nu este a lor ci 
a Bisericii - în unitatea credinţei şi a iubirii. Numai Biserica întrea- 
gă descoperită şi realizată în "Adunarea în Biserică" are mintea lui 
Hristos, numai în adunarea Bisericii toate darurile, toate slujirile se 
descoperă în unitatea şi realitatea lor indivizibilă - ca descoperirea 
unicului Duh, Care umple tot Trupul - şi de aceea, fiecare mădular 
al Bisericii, orice rang ar avea în Biserică, poate fi, în faţa lumii 
acesteia, martorul plinătăţii întregii Biserici, nu numai al propriei lui 
opinii. 
în vechime, la propovăduirea proistosului adunarea răspundea 
cu solemnul Amin, mărturisind prin aceasta că a primit cuvîntul, 
pecetluind unitatea saîn Duh cu proistosul. în acest Amin al popo- 
rului lui Dumnezeu este izvorul şi principiul confirmării că învăţătu- 
ra a fost "recepţionată" de conştiinţa bisericească. Despre această 
"recepţie", teologii ortodocşi vorbesc adeseori, opunînd-o Bisericii 
romane care împarte Biserica: în Biserica învăţătoare şi Biserică 
pe care o învaţă şi, de asemenea, individualismului protestant. 
Dar poate de aceea este aşa de greu de explicat în ce constă 
această "recepţie" şi felul în care se realizează ea, pentru că în 
propria noastră conştiinţă a dispărut aproape cu totul amintirea 
sau ideea că "recepţionarea" Cuvîntului este înrădăcinată în Adu- 
narea Bisericii şi că în Adunare se săvîrşeşte Taina Cuvîntului. 
 

Capitolul cinci 
Taina celor credincioşi 
Cîţi sîntem credincioşi... 
I 
După cum am văzut, prima parte a Liturghiei - care este Adu- 
narea Bisericii, Intrarea şi Taina Cuvîntului - culminează cu ecte- 
nia întreită denumită cerere stăruitoare, cu cereri deosebite şi cu 
rugăciunea celor chemaţi, adică a celor ce se pregătesc pentru 
botez şi înlăturarea lor din adunarea Bisericii. 
Ectenia întreită, ca şi ectenia cea mare, intră nu numai în alcă- 
tuirea Liturghiei euharistice, dar şi a altor slujbe bisericeşti. Ectenia 
cea mare o aflăm la începutul oricărei slujbe, iar ectenia întreită 
alcătuieşte de obicei momentul culminant. în zilele noastre, deose- 
birea dintre cele două ectenii - care începe şi care culminează - 
a dispărut aproape cu totul. Ectenia întreită are aceleaşi cereri şi 



este întocmită asemenea ecteniei mari, aşa încît de exemplu în 
practica greacă, este omisă, fiind considerată o simplă repetare şi 
se trece direct la partea următoare a lucrării sfinte euharistice. 
însă în concepţia iniţială, ectenia întreită nu "repetă" ectenia cea 
mare, ci împlineşte în slujirea divină o funcţie deosebită faţă de 
aceasta. Care este această funcţie? 
Ca să răspundem la această întrebare, trebuie să amintim că 
întreg creştinismul, întreaga viaţă a Biseridii este clădită pe unirea 
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adouătemelii care, la prima vedere, par contradictorii. Pe deopar- 
te Biserica, asemeni lui Hristos - şi pentru că este a lui Hristos - 
este îndreptată către întreaga lume, către întreaga creaţie, către 
întreaga omenire. Hristos S-a adus pe Sine jertfă "pentru toţi şi 
pentru toate"; El trimite ucenicii Săi, iar aceasta înseamnă Biseri- 
ca, "în lumea toată să propovăduiască Evanghelia la toată făptu- 
ra". El este Mîntuitorul lumii... Pe de altă parte, Biserica confirmă 
că Hristos cu iubirea Sa mîntuitoare Se îndreaptă către fiecare 
om, de parcă fiecare om - unic şi de nerepetat - este nu numai 
obiectul acestei iubiri a lui Hristos, dar este şi unit cu Hristos prin 
acea unitate a ideii lui Dumnezeu despre fiecare om... De aici 
antinomia care stă la baza vieţii creştine. Creştinul este chemat să 
se dăruiască pe sine, "să-şi pună sufletul său pentru prietenii săi" 
şi acelaşi creştin este chemat "să nu iubească lumea - căci ea 
trece, ci să aibă grijă de suflet, de lucrul cel nemuritor...". Pentru 
ca să mîntuiască pe "unul din aceştia mici", păstorul lasă nouăzeci 
şi nouă de oameni, dar aceeaşi Biserică - în numele curăţeniei şi 
plinătăţii sale - se desparte de cel păcătos. Aceeaşi polarizare o 
aflăm şi în gîndirea bisericească. în Biserică se află întotdeauna 
dintre aceia care trăiesc cu intensitate chemarea cosmică, univer- 
sală a Bisericii, dar sînt şi dintre aceia care sînt parcă orbi şi surzi 
la această chemare şi văd în creştinism, în primul rînd, o religie a 
"mîntuirii personale". Tot aşa şi în evlavie, în rugăciune şi în mijlo- 
cirea Bisericii: primii văd chemarea omului în unitatea iubirii şi 
credinţei pentru ca să se împlinească Biserica-Trupul lui Hristos. 
A doua categorie consideră că evlavia, rugăciunea şi mijlocirea 
Bisericii le este deschisă pentru nevoia, durerea sau bucuria pro- 
prie. Cel credincios nu respinge Liturghia, adică Biserica drept 
lucrare obştească, însă după Liturghie el va cere să i se slujeas- 
că Te-Deum-ul lui, parastasul lui. Şi oricîte deformări posibile ar 
avea aceste două trăiri ale creştinismului, totuşi cred că nu ne 
putem îndoi că ambele sînt înrădăcinate în aceeaşi măsură, în 
însăşi esenţa lui. Antinomia creştinismului constă în aceea că el 
este îndreptat concomitent asupra întregului - asupra întregii crea- 
ţii, asupra întregii lumi, asupra întregii omeniri, dar totodată este 
îndreptat integral şi asupra fiecărei persoane umane unice şi de 
nerepetat. Şi dacă persoana umană se împlineşte "menţinîndu-se 
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în sobor cu toţii", lumea se împlineşte în măsura în care devine 
viaţă pentru fiecare, căci lumea a fost dăruită fiecăruia de 
Dumnezeu ca viaţă. Credinţa creştină poate spune că lumea este 
creată pentru fiecare, dar şi de fiecare om poate spune că este 
creat pentru lume, pentru a se dărui pentru "viaţa lumii...". 
în practică, în viaţă, puţini sînt cei ce reuşesc să păstreze echi- 
librul între aceste două dimensiuni nedespărţite una de alta şi 
care, pentru creştini, sînt deopotrivă de esenţiale. Dar dacă în 
trăirea fiecărui om în parte, în taina chemării lui personale şi a 
participării lui la iconomia Bisericii este inevitabilă şi chiar legală 
o oarecare alegere, în legea credinţei Bisericii - exprimată în 
legea şi conţinutul rugăciunii - ni se descoperă plinătatea acestei 
chemări duble a Bisericii. 



Pentru a simţi şi a fi conştienţi de aceasta, să comparăm prima 
ectenie - ectenia cea mare - cu ectenia ultimă, cea întreită. în 
ectenia cea mare se aduce şi se descoperă rugăciunea Bisericii 
sau, mai bine zis, Biserica drept rugăciune ca "lucrare de obşte", 
în cuprinsul ei cosmic şi universal. în adunarea Bisericii, omul este 
chemat, în primul rînd, "să lase toată grija" sa personală, particu- 
lară şi să se identifice pe sine cu tot ce este al său, cu rugăciunea 
Bisericii. în ectenia cea mare se descoperă ierarhia creştină a 
valorilor şi numai în măsura în care cel ce se roagă o acceptă ca 
fiind a sa, el împlineşte lucrarea sa de mădular, depăşeşte acel 
egoism prin care se denaturează şi se interverteşte foarte adesea, 
chiar viaţa religioasă şi Biserica. Cele personale şi materiale nu 
sînt excluse din rugăciunea Bisericii. Aceasta şi formează esenţa 
ecteniei întreite, căci în ea îşi corrcentrează Biserica rugăciunea 
sa pentru cele particulare, pentru nevoile personale ale omului. 
Dacă la începutul slujbei, în ectenia cea mare, tot ce este particu- 
lar pare că dispare în întreg, aici -toată puterea rugătoare a Bise- 
ricii, întreaga sa iubire se concentrează asupra omului, asupra 
nevoilor lui. însă, întrucît de la început noi ne-am putut identifica 
pe noi cu cel obştesc şi ne-am putut elibera de egocentrism prin 
iubirea lui Hristos, acum putem întoarce iubirea lui Hristos care 
trăieşte în Biserică, îndreptînd-o către "fiecare suflet creştin care 
este în scîrbe şi răutăţi şi cere mila şi ajutorul lui Dumnezeu...". 
în zilele noastre, ectenia întreită nu împlineşte pînă la capăt 
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funcţia sa, fiindcă asupra ei s-a răsfrînt tendinţa generală de a o 
fixa, raportînd-o la slujirea divină. Aşa de exemplu, la fiecare Li- 
turghie, în una din cererile ei, ne rugăm "pentru preoţi, ieromonahi 
şi toţi întru Hristos fraţi ai noştri". Cererea aceasta provine şi s-a 
înrădăcinat în Liturghie de la Ierusalim, unde se făcea cererea 
pentru membrii Frăţiei de la Sfîntul Mormînt. Cererea potrivită 
pentru cei de la Ierusalim este, însă, neînţeleasă pentru marea 
mulţime a credincioşilor din alte locuri. Dar chiar păstrînd această 
"fixare", ectenia întreită rămîne într-o oarecare măsură deschisă: 
în ea se introduc şi acum cereri deosebite pentru cei bolnavi, 
pentru cei ce călătoresc, pentru cei ce sărbătoresc un eveniment 
familial etc. Această practică trebuie să fie explicată şi adîncită. 
De aceea s-au despărţit de Liturghie parastasele, Te-Deum-urile, 
care au devenit slujbe particulare, slăbind astfel conştiinţa biseri- 
cească a unităţii celui general cu cel personal; noi am încetat să 
înţelegem însăşi Liturghia ca fiind concomitent taina cosmică a 
mîntuirii lumii şi, totodată, aducerea înaintea lui Dumnezeu a "du- 
rerii oamenilor, suspinul celor robiţi, suferinţa celor săraci, nevoile 
celor ce călătoresc, durerile celor neputincioşi, neputinţele celor 
bătrîni, plînsul pruncilor, făgăduinţele fecioarelor, rugăciunile vădu- 
velor şi umilirea orfanilor...". 
Prin despărţirea de Liturghie a slujbelor particulare, arhimandri- 
tul Kiprian scrie: "...Slujirea oricăror trebuinţe după Liturghie con- 
trazice spiritul nostru de slujire divină... Slujirea Te-Deum-ului după 
Liturghie contrazice Liturghia". Această învinuire, chiar dreaptă 
fiind, rămîne fără rod atîta timp cînd în interiorul Liturghiei nu se 
va restabili echilibrul între general şi particular, cu alte cuvinte, 
atîta timp cît cel particular şi cel personal nu va fi din nou inclus, 
readus în iubirea lui Hristos cea generală, unică si nedespărţită, 
taină pe care noi o săvîrşim în Euharistie. 
II 
După această "rugăciune stăruitoare", se pronunţă ectenia 
pentru cei chemaţi, se citeşte rugăciunea ce se referă la ei şi se 
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face şi "otpustul" lor. Chemaţi (greceşte "catehumeni") se numeau 



în vechime creştinii care se pregăteau pentru botez, botez care, 
în vremea aceea, nu se săvîrşea ca acum - în fiecare zi, ca o 
slujbă particulară, ci în noaptea de Paşti. După cum ştim, chema- 
rea, pregătirea pentru botez, se prelungea uneori timp îndelungat, 
unul sau doi ani, timp în care cei chemaţi erau instruiţi în adevăru- 
rile credinţei şi erau introduşi treptat în viaţa liturgică a Bisericii. 
Mai tîrziu, progresiv, instituţia celor chemaţi a dispărut, căci bote- 
zul a început să se săvîrşească în special asupra copiilor, iar 
rugăciunile de acum pentru cei chemaţi au rămas ca un anacro- 
nism şi, ceva mai mult, ca un nominalism. "Nu ştim pentru cine se 
roagă comunitatea bisericească, scrie părintele Kiprian Kern, cînd 
diaconul pronunţă: "rugaţi-vă cei chemaţi Domnului...". Nu ştim pe 
cine vizează diaconul să părăsească adunarea de rugăciune, cînd 
spune: "Cei chemaţi, ieşiţi...". Cei chemaţi nu există, iar rugăciu- 
nea şi ectenia se pronunţă pentru aceia pe care Biserica nu-i are 
în rîndul mădularelor sale sau, în general, chiar nici nu-i are în 
vedere să-i cheme, să-i lumineze şi să-i boteze". De aceea Biseri- 
cile ortodoxe greceşti au şi exclus această ectenie şi după "rugă- 
ciunea întreită stăruitoare" urmează imediat cîntarea Heruvimică, 
adică începutul aducerii. La noi, în Rusia, încă pînă la revoluţie-în 
epoca pregătirii soborului bisericesc - o parte din ierarhi s-au pro- 
nunţat pentru omiterea acestei părţi din slujbă, întrucît nu cores- 
punde nevoii reale a Bisericii. Toate aceste argumente au o mare 
greutate; are dreptate arhimandritul Kiprian cînd consemnează: 
"Părerea majorităţii conservatorilor bisericeşti, că noi în smerenie 
trebuie să ne aplicăm nouă cuvintele şi cererile pentru cei chemaţi 
şi să ne asemănăm lor, este în mare măsură forţată". Nominalis- 
mul nu are loc în viaţa bisericească. Dar tot aici ne putem întreba 
în ce măsură aceste cereri sînt nominale şi care este "corespon- 
denţa dintre slujirea divină şi nevoile reale?". 
Una din funcţiile esenţiale ale tradiţiei liturgice este că ea păs- 
trează plinătatea ideii şi învăţăturii creştine despre lume, despre 
Biserică, despre om, pe care nici un om în parte, nici o epocă şi 
nici o generaţie nu este în stare să o cuprindă şi nici să o păstre- 
ze. Ca şi fiecare dintre noi, tot aşa, orice cultură sau societate 
alege de nevoie din creştinism ceea ce corespunde nevoilor sau 
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problemelor proprii. De aceea este atît de important că Tradiţia 
Bisericii, în orînduirea, în definiţiile dogmatice şi legea rugăciunii 
ei, n-a admis ca ceea ce a "ales" cultura şi societatea cu aprecie- 
rile şi adaptările ei sâ fie identificate cu plinătatea revelaţiei creşti- 
ne. Sub ochii noştri se produce în creştinismul apusean procesul 
reevaluării Tradiţiei, dacă ea corespunde "nevoilor timpului" şi 
"cerinţelor omului contemporan". Drept criteriu pentru a reevalua 
ce este veşnic şi ce este învechit în creştinism, se ia tocmai acest 
"om contemporan" şi "cultura contemporană". Spre a da satisfacţie 
acestora, unii sînt gata să arunce din Biserică tot ce le pare "neco- 
respunzător". Aceasta e ispita modernismului care cutremură pe- 
riodic organismul bisericesc. De aceea, cînd se vorbeşte despre 
un obicei sau o tradiţie învechită, e totdeauna necesar să fim 
precauţi şi să nu punem întrebarea în ce măsură corespunde sau 
nu "contemporaneităţii", ci în ce măsură exprimă prin sine, în creşti- 
nism, ceva veşnic şi esenţial chiar dacă în aparenţă pare învechit. 
Aplicînd cele spuse la rugăciunile pentru cei chemaţi, trebuie 
să ne întrebăm ce exprimă şi cărui fapt corespund ele în slujirea 
creştină. Nu întîmplâtor, acorda Biserica în trecut o însemnătate 
atît de mare acestor rugăciuni, încît numea prima parte a adunării 
Euharistice "Liturghia celor chemaţi". Aceasta nu înseamnă oare 
că partea aceasta are un sens profund, încît nu poate fi înlăturată 
fără a atinge ceva foarte important în ideea de bază a Liturghiei? 
Altfel spus, s-ar putea întreba: întrucît Liturghia se slujeşte deseori 



fără participanţi, chiar în zile de duminică, înseamnă oare a nu 
sluji Sfînta Liturghie decît numai cînd sînt participanţi? Aşa au 
procedat cîteva comunităţi protestante, considerînd că astfel evită 
nominalismul. Ca urmare, ce trebuie să vedem în rugăciunea celor 
chemaţi? Numai mădularul mort (ca "mulţi ani"împăratului ortodox 
care nu mai există) sau o parte esenţială din ritualul slujirii di- 
vine creştine? 
Eu cred că tocmai a doua alternativă este mai aproape de 
adevăr. Rugăciunile pentru cei chemaţi sînt, înainte de toate, ex- 
presia liturgică a chemării de bază a Bisericii, şi anume - Biserica 
în misiunea ei. Creştinismul şi Biserica au intrat în lume cu misiu- 
nea lor ("mergînd în lume, propovăduiţi Evanghelia la toată făptu- 
ra...") şi nu pot înceta a fi misiune, fără a-şi trăda natura lor. Din 
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punct de vedere istoric, rugăciunile pentru cei chemaţi au fost 
introduse în timpul cînd Biserica nu numai că includea în sine 
instituţia celor chemaţi, dar se considera pe sine în adevăr îndrep- 
tată spre lume cu scopul de a o întoarce la Hristos, considerînd lu- 
mea ca obiectul misiunii sale. Mai tîrziu, împrejurările istorice s-au 
schimbat şi părea că lumea a devenit creştină. însă acum, nu 
trăim noi oare din nou într-o lume îndepărtată de creştinism sau 
care nu a auzit niciodatăude Hristos? Oare această misiune nu stă 
din nou în centrul chemării bisericeşti? Şi nu păcătuieşte oare 
împotriva acestei misiuni de bază acea Biserică, acea comunitate 
a Bisericii care s-a închis în sine şi în viaţa sa "interioară" şi se 
consideră chemată "a sluji numai nevoile spirituale" ale membrilor 
săi şi neagă, în acest fel, misiunea de fond care este slujirea şi 
temeiul Bisericii în "lumea aceasta"? Poate tocmai în vremea 
noastră este important să se păstreze acea structură a slujirii 
divine, în care sînt unite misiunea şi roadele misiunii: "Liturghia 
celor chemaţi" şi "Liturghia celor credincioşi". Pentru cine ne 
rugăm noi cînd auzim cererea ecteniei celor chemaţi: "Ca Domnul 
să-i miluiască pe dînşii, să-i înveţe pe dînşii cuvîntul Adevărului, 
să le descopere lor Evanghelia dreptăţii, să-i unească pe dînşii cu 
sfînta Sa sobornicească şi apostolică Biserică"? în primul rînd, 
desigur, pentru aceia care urmează să intre în Biserică - pentru 
copii, pentru cei care s-au convertit, pentru aceia care "caută". 
Dar, în continuare, şi pentru aceia pe care noi am putea să-i atra- 
gem la "Soarele Dreptăţii", dacă nu apare lenevia noastră, indife- 
renţa noastră sau obişnuinţa noastră de a privi Biserica drept 
proprietatea "noastră", ca una care există pentru noi, iar nu pentru 
lucrarea lui Dumnezeu, nu pentru Acela care "vrea ca toţi oamenii 
să se mîntuiască şi să vină la cunoaşterea Adevărului...". De ace- 
ea, rugăciunile pentru cei chemaţi trebuie să-şi păstreze însemnă- 
tatea lor nemijlocită şi să devină pentru noi permanenta aducere 
aminte şi judecată: Voi, tu, Biserica voastră, ce faceţi pentru misiu- 
nea lui Hristos în lume? Cum împliniţi porunca de bază a Capului 
Bisericii: "mergînd în toată lumea, propovăduiţi Evanghelia la toată 
făptura"? 
/ 
III 
Liturghia celor chemaţi se încheie cu trimiterea celor nebote- 
zaţi, cu cei ce se pregătesc doar pentru botez. în vechime, după 
ieşirea celor chemaţi, părăseau adunarea şi cei ce se pocâiau, 
adică cei care erau înlăturaţi provizoriu de la participarea la Taină. 
"Ca nimeni din cei chemaţi, nimeni din cei a căror credinţă nu este 
tare, nimeni din cei care se pocăiesc, nimeni din cei ce nu sînt 
curaţi, să nu se apropie de Sfînta Taină". în operele Sfîntului Gri- 
gore Dialogul, se aminteşte şi un asemenea vozglas al diaconului: 
"'Cine nu se împărtăşeşte, să părăsească adunarea". în adunarea 
Bisericii rămîn numai cei credincioşi, adică membrii botezaţi, care 



sînt chemaţi acum prin rugăciune obştească să se pregătească 
pentru aducerea euharistică. 
"Cei credincioşi - numai cei credincioşi...". Prin pronunţarea 
acestor cuvinte, se marchează o cotitură în slujbă. Sensul adînc 
al acestei schimbări este aproape pierdut în conştiinţa bisericeas- 
că actuală. în vremea noastră, uşile locaşului sînt deschise şi în 
decursul întregii Liturghii, poate intra şi ieşi oricine şi oricînd. Iar 
aceasta, pentru că în înţelegerea actuală "slujeşte" numai preotul 
şi slujba se săvîrşeşte în altar pentru sau în locul mirenilor, care 
sînt prezenţi la slujbă în chip "individual", cu rugăciunea, cu aten- 
ţia, uneori cu împărtăşirea. Nu numai mirenii, dar şi preoţii au uitat 
că Euharistia - prin natura ei - este adunarea închisă a Bisericii 
şi că în această adunare toţi pînă la unul sînt consacraţi şi toţi 
slujesc - fiecare la locul său - într-o singură lucrare sfîntă a Bise- 
ricii. Cu alte cuvinte, slujeşte - nu preotul şi nici chiar preotul cu 
mirenii - ci Biserica pe care toţi la un loc o alcătuiesc şi o des- 
coperă în toată plinătatea ei. 
Acum se vorbeşte mai mult despre participarea mirenilor la 
viaţa bisericească, despre "preoţia lor împărătească", despre ridi- 
carea lor la o "conştiinţă bisericească". Trebuie să fim însă pre- 
cauţi, ca aceste eforturi de a repune pe mireni la locul ce le revine 
în Biserică să nu meargă pe o cale greşită; acum domină exclusiv 
raportul "cler-mireni", nu ca înainte raportul "Biserica-lumea". Ra- 
portul "Biserica-lumea" este singurul care poate lămuri cu adevărat 
natura Bisericii şi, ca urmare, locul şi raportul diferitelor mădulare 
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între ele în Biserică. Neajunsul psihologiei contemporane biseri- 
ceşti este că întreaga viaţă a Bisericii este privită prin prisma ra- 
portului reciproc dintre cler şi mireni. Noi am identificat Biserica cu 
clerul, iar pe "mireni" cu lumea (despre aceasta mărturiseşte cu- 
vîntul "mireni" şi grecescul "cosmiki", în loc de iniţialul "laiki"); 
aceasta denaturează atît raportul dintre cler şi mireni, cît şi înţele- 
gerea locului pe care-l ocupă ei în Biserică. 
Ne aflăm în faţa următorului paradox: pe de o parte, pare că 
destinaţia clerului este de "a servi" pe mireni, ceea ce înseamnă 
a săvîrşi slujirea divină, a conduce şi a supraveghea lucrările bise- 
riceşti, a învăţa, a avea grijă de starea spirituală şi morală a celor 
păstoriţi. Pe de altă parte, mulţi consideră că este nedrept ca 
mirenii să nu participe şi ei la această slujire şi toată conducerea 
vieţii bisericeşti să fie concentrată numai în mîinile clerului. în 
zilele noastre, participarea mirenilor la viaţa Bisericii înseamnă, de 
obicei, participarea lor la conducerea bisericească, la pro- 
povăduirea liturgică, la soboare, adică tocmai la ceea ce repre- 
zintă de fapt slujirea ierarhiei, pentru care ierarhia este şi există în 
Biserică. Apare dilema falsă: ori mirenii sînt un element "pasiv" şi 
toată "activitatea" în Biserică aparţine clerului, ori este posibil şi 
deci trebuie ca o parte din funcţia clerului să fie trecută pe seama 
mirenilor. Această falsă dilema duce de fapt la conflictul dintre 
"clericalismul" pur, care împarte Biserica în "activi" şi "pasivi" şi 
cere de la mireni numai supunere oarbă clerului, şi un "democra- 
tism" bisericesc sui-generis, după care sfera activităţii specifice 
clerului este numai slujirea divină (săvîrşirea tainelor şi a cerinţelor 
religioase), tot restul rămînînd să fie împărţit cu mirenii. Dacă după 
prima alternativă, acela care doreşte să fie "activ" trebuie, aproape 
inevitabil, să intre în cler, după a doua alternativă, problema de 
bază este de a asigura - în toate lucrările bisericeşti - "reprezen- 
tanţa" mirenilor. 
Toate acestea sînt dileme şi impasuri false. Problema raportului 
cler-mireni este, de fapt, nedespărţită de problema destinaţiei 
însăşi a Bisericii şi, în afară de aceasta, problema nu are sens. 
înainte de a lămuri gradul de participare al clerului şi mirenilor în 



conducerea şi rezolvarea lucrărilor bisericeşti, trebuie să precizăm 
care este lucrarea de bază la care este chemată Biserica şi ce îi 
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este poruncit ei să realizeze. Biserica este poporul nou al lui 
Dumnezeu, pe care Domnul nostruIisusHristos l-a adunat, răs- 
cumpărat şi sfinţit şi l-a consacrat pentru a-L mărturisi pe El în 
lume şi în faţa lumii. 
Hristos este Mîntuitorul lumii. Mîntuirea lumii s-a săvîrşit deja 
prin întruparea Lui, prin jertfa pe cruce, prin moarte, prin înviere 
şi proslăvire. în El, Dumnezeu a devenit om şi omul s-a îndumne- 
zeit, păcatul şi moartea sînt biruite. Viaţa s-a arătat şi triumfă; iată 
de ce Biserica şi este, înainte de toate, Viaţa Lui "care a fost la 
Tatăl şi s-a arătat nouă" (Io. 1,2). Hristos însuşi trăieşte în oamenii 
care L-au primit şi au în El unitatea cu Dumnezeu şi unitatea unul 
cu altul. Această unitate întru Hristos cu Dumnezeu şi unitatea 
întru Hristos cu toţi şi cu toate este Viaţa nouă şi veşnică, veşnică 
nu numai prin durata ei, dar şi prin "calitatea" ei, fiind totodată 
scopul creaţiei şi al mîntuirii. Biserica nu are altă "lucrare" - faţă 
de sine însăşi - decît a dobîndi neîncetat Sfîntul Duh şi a creşte 
în plinătatea lui Hristos care trăieşte în ea. Hristos "a făcut" totul 
şi la Lucrarea Lui nu se poate adăuga nimic. De aceea şi Biserica 
în "sine" se află întotdeauna în "vremea cea din urmă" şi viaţa 
Bisericii, după cuvîntul Apostolului Pavel, "este ascunsă cu Hristos 
în Dumnezeu". La fiecare Liturghie, Biserica întîmpină pe Domnul 
Care vine şi are plinătatea împărăţiei care vine în putere; în Bise- 
rică, tot cel ce flămînzeşte şi însetează primeşte încă aici, pe 
pămînt, în veacul acesta, să contemple lumina nepieritoare a Ta- 
borului, să aibă bucuria desăvîrşită şi pacea în Duhul Sfînt. în 
această Viaţă nouă, nu există deosebire între cei puternici şi cei 
slabi, între ro(bi şi slobozi, între partea bărbătească şi partea fe- 
meiască, ci "acela care este în Hristos, acela este făptură nouă" 
(2 Cor. V, 17). Dumnezeu nu dă Duhul cu măsură, prin El toţi sînt 
sfinţiţi, toţi sînt chemaţi la plinătate şi desăvîrşire, la "Viaţa din 
belşug,..". De aceea, chiar structura ierarhică a Bisericii, deosebi- 
rea în preoţi şi mireni, cu toată varietatea lor, nu are alt scop decît 
creşterea fiecăruia şi a tuturor la un loc în plinătatea Trupului lui 
Hristos. Biserica nu este o societate religioasă, în care Dumnezeu 
stăpîneşte prin preoţi asupra oamenilor, ci este însuşi Trupul lui 
Hristos, care nu are alt izvor şi conţinut al vieţii sale decît viaţa 
Divino-umană a lui Hristos însuşi. Aceasta înseamnă că în Bise- 
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rică, omul nu este niciodată supus omului (mireanul preotului), ci 
toţi sînt co-supuşi unul altuia în unitatea vieţii Divino-umană. Pute- 
rea ierarhiei în Biserică este în adevăr "absolută", dar nu pentru 
că această putere îi este dată de Hristos, ci fiindcă ea însăşi este 
puterea lui Hristos, după cum şi ascultarea mirenilor este însăşi 
ascultarea lui Hristos, căci El nu este In afara Bisericii, nu este 
deasupra Bisericii, ci în Biserică şi Biserica în El, ca Trup al Lui. 
"Pe episcop trebuie să-l priveşti ca pe Domnul însuşi", scrie Sfîntul 
Ignatie din Antiohia despre stăpînirea ierarhiei (Efes. VI, 1), iar 
despre ascultare: "Ascultaţi pe episcop ca şiIisusHristos pe Tatăl" 
(Smirn. VIII, 1). Taina Bisericii nu este înţeleasă în profunzime de 
aceia care încearcă să limiteze puterea ierarhiei, să reducă pute- 
rea ei numai la sfera "sacramentală" sau la slujirea divină, ca şi 
cum slujirea de conducere sau oricare altă slujire poate avea alt 
izvor decît cel "sacramental", care este însuşi Duhul Sfînt. "Pute- 
rea" şi "ascultarea" în virtutea puterii lor "sacramentale" încetează 



de a mai fi numai omeneşti, ele devin ale lui Hristos, şi, în sfîrşit, 
puterea şi ascultarea şi oricare alte slujiri în Biserică nu pot avea 
alt conţinut decît iubirea lui Hristos, nu pot avea alt scop decît 
slujirea tuturor pentru toţi, pentru împlinirea Bisericii în toată plină- 
tatea ei, "Nimeni nu se poate mîndri cu locul său, căci întregul 
este credinţa şi iubirea, iar deasupra nu mai este nimic" (Sfîntul 
Ignatie din Antiohia, Smirn. VI, 1). Dacă însă mădularele Bisericii, 
în slujirea lor, trădează natura acestor slujiri întru Hristos şi se 
întorc de la Har şi iubire la lege, iar de la lege la fărădelege, 
atunci, desigur, nu se poate readuce Duhul lui Hristos în viaţa 
bisericească prin "legea lumii acesteia", nu se poate readuce prin 
constituţii şi reprezentări, ci numai prin neîncetata "aprindere a 
Harului lui Dumnezeu" (2Tim. I, 6), care nu părăseşte niciodată 
Biserica. 
Mîntuirea este deja săvîrşită întru Hristos, mîntuirea se săvîr- 
şeşte în lume pînă va veni ceasul din urmă al biruinţei lui Hristos 
şi "va fi Dumnezeu totul în toate" (1 Cor. XV, 28). Lumea încă 
întru cel râu zace şi prinţul acestei lumi stăpîneşte încă în ea. De 
aceea, prin Jertfa adusă odată şi pentru totdeauna, Domnul se 
aduce neîncetat şi este răstignit pentru păcatele lumii. El este 
Preotul şi Mijlocitorul pentru lume înaintea Tatălui şi, de aceea, şi 
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Biserica -Trupul Lui - participă la Trupul şi Sîngele Lui, participă 
la Preoţia Lui şi mijloceşte prin Mijlocirea Lui. Biserica nu aduce 
jertfe noi, căci întreaga plinătate a mîntuirii este dăruită lumii "prin 
Trupul luiIisusHristos, adus odată pentru totdeauna" (Ebr. X, 10), 
dar Biserica fiind Trupul Lui, Ea însăşi este preoţie, aducere şi 
jertfă. Dacă, în Biserică, noi trăim cu iubirea lui Hristos, dacă 
iubirea este izvorul, conţinutul şi scopul vieţii Bisericii, atunci iubirea 
înseamnă că noi "să ne purtăm în lumea aceasta cum S-a purtat El" 
(1 Io. IV, 17). Hristos a venit să mîntuiască lumea şi să-şi dea 
viaţă pentru ea. Dar cu ce se mîntuieşte lumea, dacă nu cu jertfa 
lui Hristos şi cum putem împlini noi slujirea lui Hristos, dacă nu 
participăm la Jertfa Lui? lată, aceasta este "Preoţia universală" a 
Bisericii: este însăşi Preoţia lui Hristos, în care Ea este consacra- 
tă, fiind Trupul Lui. Aceasta este prima ei slujire faţă de lume, 
pentru care este chemată şi pentru care există în lume: "Moartea 
Domnului să vestească, învierea Lui să o mărturisească, pînă va 
veni". în această slujire este consacrat şi inclus fiecare din cei 
care s-au unit cu Hristos prin botez şi au devenit mădulare ale 
Trupului Lui. întrucît cu toţii la un loc alcătuiesc Biserica, fiecare 
este consacrat să aducă Jertfa lui Hristos- adusă pentru păcatele 
lumii - şi, aducînd-o, să mărturisească această mîntuire. 
Preoţia "împărătească" sau "universală" în Biserică nu este 
societatea preoţilor, întrucît în Biserică sînt preoţi şi "laici", ci Bise- 
rica - fiind un întreg, fiind Trupul lui Hristos, care are slujire preo- 
ţească faţă de lume - împlineşte Preoţia şi mijlocirea lui Hristos 
însuşi. Pe de altă parte, deosebirea dintre preoţi şi "laici" înăuntrul 
Bisericii este necesară, pentru ca Biserica să poată fi un organism 
sfînt în integritatea sa, căci dacă preoţii sînt slujitorii Tainelor, prin 
Taine se sfinţeşte şi se consacră întreaga Biserică pentru slujirea 
lui Hristos, Biserica însăşi devine Taina Dumnezeu-omenimii 
Hristos. Mirenii nu sînt preoţi de categoria a doua în Biserică, 
întrucît slujirile sînt diferite şi niciodată nu trebuiesc amestecate, 
ci preoţia mirenilor constă în aceea că ei -fiind credincioşi, adică 
mădulare ale Bisericii - sînt consacraţi în slujirea lui Hristos faţă 
de lume şi o realizează, în primul rînd, prin participarea lor în 
aducerea Jertfei Lui pentru lume. 
Acesta este şi sensul din ectenia "cîti sîntem credincioşi". Prin 
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aceasta, Biserica se separă de lume, pentru că ea - fiind Trupul 
lui Hristos - nu mai este din "lumea aceasta". Separarea aceasta 
însă se săvîrşeste pentru lume, pentru aducerea Jertfei lui Hristos 
"pentru toţi şi pentru toate". Dacă Biserica nu ar avea în sine pli- 
nătatea mîntuirii, ea nu ar avea ce mărturisi înaintea lumii; dacă 
ea nu ar mărturisi, dacă destinaţia şi slujirea ei nu ar fi aducerea 
Jertfei lui Hristos, atunci Hristos nu ar fi fost Mîntuitorul lumii, ci 
Mîntuitorul provenit din lume. în acest ecfonis, ni se aminteşte că 
sensul Liturghiei nu este slujirea preotului pentru mireni şi nici 
participarea mirenilor la slujbă - fiecare "pentru sine" - ci co-supu- 
nerea unuia faţă de altul în toate slujirile, fiindcă întreaga adunare 
alcătuieşte unicul Trup pentru realizarea Preoţiei lui Hristos, 
De aceea, cînd auzim aceste cuvinte, ne vom întreba: ne măr- 
turisim noi, pe noi înşine, că sîntem credincioşi? Sîntem de acord 
să împlinim acea slujire în care, fiecare dintre noi, am fost consa- 
craţi în ziua botezului nostru? Aici nu are loc smerenia falsă şi 
separarea de adunare, justificînd drept cauză păcatele personale. 
Nimeni, niciodată, nu a fost vrednic de această participare şi nu 
există o astfel de îndreptăţire, care ar face pe om vrednic de a 
aduce Jertfa lui Hristos pentru lume. Dar jnsuşi Hristos ne-a con- 
sacrat, ne-a sfinţit şi ne-a încredinţat această slujire şi El însuşi o 
săvîrşeste prin noi. în sfîrşit, trebuie să ne amintim că pentru noi 
înşine venim în Biserică şi nu căutăm în ea pe ale noastre, ci ve- 
nim spre a sluji lucrării lui Hristos în lume. Nici nu există o altă cale 
pentru salvarea proprie, decît în a da viaţa ta lui Hristos -Aceluia 
"Care ne-a iubit pe noi şi ne-a spălat pe noi de păcatele noastre 
cu sîngele Său şi ne-a făcut pe noi regi şi preoţi ai lui Dumnezeu 
Tatăl". Pentru împlinirea acestei slujiri, noi ne adunăm în Euharis- 
tie şi ne apropiem acum de prima ei lucrare sfîntă, de aducere. 
IV 
Lucrarea sfîntă care semnează sfîrşitul Liturghiei celor chemaţi 
şi începutul Liturghiei celor credincioşi este desfacerea arrtimisu- 
lui pe Sfîntă Masă. Acest cuvînt grecesc înseamnă, în traducere 
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textuală, "în locul mesei"; el este un dreptunghi din mătase sau din 
pînzâ, avînd imprimată punerea Domnului în mormînt şi cu o părti- 
cică din sfintele moaşte cusută la mijloc, într-un buzunărel deose- 
bit şi avînd jos iscălitura episcopului care a sfinţit acest antimis. 
Istoria originii, dezvoltării şi întrebuinţării antimisului în Biserica 
ortodoxă este destul de complexă şi chiar contradictorie. Astfel de 
exemplu, dacă pentru ruşi sensul principal al antimisului este părti- 
cica moaştelor cusute în el, Răsăritul grecesc întrebuinţează anti- 
misul fără moaşte, ceea ce indică o contradicţie în înţelegerea 
funcţiei acestuia în sfînta slujire. Această istorie este interesantă 
pentru specialişti şi, de aceea, însemnările noastre asupra acestei 
contradicţii le vom face într-o notă deosebită. Aici este suficient să 
subliniem că pentru întreaga Biserică ortodoxă şi ca un semn 
normativ al antimisului este legătura lui cu episcopul. Ca şi sfîntul 
mir, antimisul se sfinţeşte numai de episcop şi, ca o condiţie a 
"eficienţei lui", serveşte iscălitura episcopului pe antimis. Oricare 
ar fi adausurile ulterioare cu diferite sensuri privind antimisul, al a 
însemnat iniţial "delegaţia" dată de episcop prezbiterului său, drep- 
tul de a săvîrşi Sfînta Euharistie. După cum am arătat mai sus, 
săvîrşitorul propriu-zis al Euharistiei în Biserica primară a fost 
episcopul. întrucît Euharistia se concepea şi se trăia, înainte de 
toate, ca taina adunării, taina Bisericii - adică unitatea poporului 
lui Dumnezeu - săvîrşitorul ei vădit era acela a cărui slujire cuprin- 
dea în sine crearea, exprimarea şi păstrarea acestei unităţi. Chiar 
atunci cînd Biserica a încetat să fie o grupare relativ mică de cre- 
dincioşi şi a inclus în sine pe toţi locuitorii imperiului, în practica ei 
s-a păstrat încă mult timp urma acestei înţelegeri şi trăiri a Eu- 



haristiei, ca una care presupune "adunarea tuturor într-un singur 
loc" sub preşedinţia episcopului. La Roma, de exemplu, încă din 
secolul VII, deşi numărul cerea să fie cîteva adunări, Euharistia se 
săvîrşea o singură dată şi darurile sfinţite se împărţeau de către 
diaconi în alte adunări. Prin aceasta se subliniază sensul tainei, ca 
fiind Taina unităţii Bisericii, ca fiind biruinţa asupra fărîmiţării şi 
împărţirii păcătoase a lumii. Dar şi acum, în Biserica ortodoxă este 
interzis aceluiaşi preot să săvîrşească pe aceeaşi Sfînta Masă mai 
mult decît o singură Euharistie, ceea ce mărturiseşte acelaşi lucru, 
că în creştinismul primar Euharistia era înţeleasă, în primul rînd, 
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ca Taina Bisericii şi unităţii ei. Tocmai în această legătură trebuie 
să înţelegem şi sensul antimisului. 
Istoriceşte, antimisul a apărut din necesitatea de a pune în 
concordanţă sensul Euharistiei - ca o lucrare a întregii Biserici, 
care exprimă unitatea ei prin slujirea episcopului, cu necesitatea 
de a satisface multiplele adunări euharistice. fncă Sfîntul Antonie 
din Antiohia scria: "Numai acea Euharistie este reală, pe care o 
săvîrşeşte episcopul sau acela căruia i-a încredinţat el săvîrşirea 
ei". Aceasta indică faptul că, încă din epoca veche, au fost cazuri 
cînd episcopul nu a putut săvîrşi Euharistia şi a încredinţat-o unuia 
dintre prezbiteri. în dezvoltarea şi complexitatea ulterioară a vieţii 
bisericeşti, ceea ce la început era excepţie a devenit regulă gene- 
rală. Episcopul, care era în fruntea comunităţii bisericeşti, s-a 
transformat treptat în administratorul unei comunităţi mai mari sau 
mai mici (eparhia), iar "Biserica", adică comunitatea cea vie, s-a 
transformat în "parohie". A existat un moment cînd Biserica parcă 
nu ştia ce este mai bine - să păstreze legătura veche şi nemijlo- 
cită a episcopului cu comunitatea şi să-şi înmulţească numărul 
episcopilor, care să fie în fruntea fiecărei parohii (încercare de 
scurtă durată şi nereuşită de a înfiinţa aşa numiţii "horepiscopi") 
sau, păstrînd domeniul şi prin aceasta valoarea universală a epis- 
copatului, să se dea o nouă funcţie membrilor din sfatul episcopal 
sau "prezbiteriumului" şi să pună pe prezbiteri în fruntea parohiilor. 
Din punct de vedere istoric a triumfat a doua alternativă, ceea ce 
a dus treptat la apariţia în Biserică a slujirii "preotului parohial", 
adică a unei persoane în fruntea unei comunităţi mai mari sau mai 
mici, care să săvîrşească slujirea divină şi tainele şi care să fie 
păstor nemijlocit pentru păstoriţii săi. în conştiinţa bisericească 
contemporană, ideea pastoraţiei este legată mai mult de preot 
decît de episcop, care s-a transformat în "arhipăstor" şi este privit 
tot mai mult ca fiind capul şi autoritatea clerului, "administrator" al 
Bisericii, decît purtătorul unităţii şi punctul central al vieţii biseri- 
ceşti (este caracteristic ca noi să numim părinte pe preot iar nu 
pe episcop, pe care-l numin stăpîn). Dar oricare ar fi plusul sau 
minusul survenit în viaţa bisericească, nu încape nici o îndoială că 
"parohia" actuală - în sensul de azi - nu coincide cu comunitatea 
iniţială, "cu Biserica". Spre deosebire de Biserica de la început, 
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care în unitatea episcopului, a clerului şi a poporului avea plinăta- 
tea vieţii şi a darurilor bisericeşti, parohia nu posedă o atare plină- 
tate. Nu numai administrativ, dar şi mistic, duhovniceşte, parohia 
apare ca o parte a unităţii celei mari şi numai în unire cu alte părţi, 
cu alte "parohii", poate trăi plinătatea întreagă a Bisericii. Chema- 
rea şi esenţa mistică a episcopului constă tocmai în a nu da voie 
nici unei comunităţi, nici unei parohii să devină de sine stătătoare, 
să se închidă în sine, să înceteze a trăi şi respira catolicitatea 
Bisericii. Una din cauzele principale indicate mai sus ale schimbării 
şi anume, a unei oarecari separări a episcopului de comunitatea 
concretă şi înlocuirea lui cu preotul parohiei, a fost teama de a nu 



micşora pe episcop, punîndu-l în fruntea unei comunităţi locale şi 
a-l identifica cu interesele şi nevoile locale. Această schimbare s-a 
produs în timpul împăcării Bisericii cu Imperiul, cînd creştinismul 
s-a transformat în religie de stat. Biserica locală, comunitatea se- 
parată în timpul prigonirilor de viaţa socială, a fost Biserica într-un 
anumit oraş, dar nu Biserica unui anume oraş; cînd Biserica a 
început să se unească cu comunitatea socială a oraşului sau a 
satului, ea s-a transformat în "proiecţia ei religioasă". Aceasta 
însemna o schimbare profundă în conştiinţa creştinilor. Din "nea- 
mul al treilea" (după expresia unor documente ale creştinismului 
primar, epistolele către Diognet), din oameni care, acasă fiind, 
erau străini, pentru care casa lor era străinătate, creştinii au deve- 
nit acum cetăţeni cu drepturi depline asupra pâmîntului, iar cre- 
dinţa lor a devenit socială, obligatorie, ca o religie vădită a întregii 
societăţi. Dorinţa de a preveni contopirea definitivă a Bisericii cu 
lumea, a adunării bisericeşti cu comunitatea "socială", a obligat 
Biserica să schimbe - într-un anumit sens - structura sa iniţială şi 
să pună pe episcop deasupra parohiilor, pentru ca fiecare parohie 
să tindă să se transforme permanent în Biserică, episcopul amin- 
tind fiecărei parohii că Biserica are o chemare supralumească, 
harică şi universală. 
Aceasta înseamnă, însă, o schimbare esenţială în practica eu- 
haristică şi chiar în însăşi orînduirea adunării euharistice. Prezbite- 
rul, care a fost la început "conslujitor" cu episcopul în adunarea 
euharistică şi numai în cazuri excepţionale îl înlocuia ca proistos, 
a devenit acum proistosul adunării euharistice în parohie. Noi am 
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văzut mai sus că această schimbare esenţială se observă la ritua- 
lurile euharistice şi, mai ales, în partea începătoare a Liturghiei. 
Totuşi, legătura organică a Euharistiei, a Bisericii şi a Episcopului 
este de aşa natură încît, despărţită faptic de episcop, ca săvîrşito- 
rul şi proistosul natural, şi devenită atribuţie de bază a clerului 
parohial, Euharistia rămîne legată de episcop, iar această legătură 
o mărturiseşte şi o îngrădeşte tocmai antimisul. Dintr-un punct de 
vedere foarte adînc, (care nu se referă la nici o categorie adminis- 
trativă şi nici canonică), Euharistia - şi acum şi totdeauna şi pretu- 
tindeni - se săvîrşeşte după porunca episcopului sau, în limbaj 
juridic, sub stăpînirea lui şi prin delegaţia lui. Dar nu pentru că 
episcopul este purtătorul personal al puterii. în Biserica primară, 
pînă la soborul din Niceea, episcopul împarte puterea sa cu "sfa- 
tul" sau cu "prezbiteriumul" său. Expresia "episcop monarhic" a 
teologilor protestanţi, care s-a încetăţenit cu uşurinţă în manualele 
istoriei bisericeşti, exprimă greşit spiritul şi structura Bisericii pri- 
mare. Aici nu este vorba de "stăpînire", ci de natura Euharistiei ca 
taină a Bisericii, ca lucrare prin care se împlineşte şi se realizează 
unitatea Bisericii şi natura ei supralumească şi universală. Nu 
numai cantitativ, dar şi calitativ, ontologic, Biserica este întotdeau- 
na mai mult decît parohia, iar parohia se împărtăşeşte din plinăta- 
tea bisericească şi devine Biserică numai în măsura în care se 
"transcende" pe sine ca parohie, învinge în sine egocentrismul şi 
limitarea naturală, proprie oricărei localizări. Ortodoxia este stră- 
ină, în egală măsură, congregaţionismului protestant - care identi- 
fică orice parohie cu Biserica, şi centralizării romano-catolice - ca- 
re identifică Biserica numai cu întregul, cu totalul parohiilor. După 
învăţătura Ortodoxă, destinaţia Bisericii este ca fiecare parte a ei 
să trăiască plinătatea Bisericii şi să o întrupeze în sine, pentru ca 
fiecare parte să trăiască cu întregul şi în mod integral. Pe de 
altă parte, parohia fiind doar o parte, legată de plinătatea Bisericii, 
ea primeşte tot timpul această plinătate şi se descoperă ea însăşi 
acestei plinătăţi numai în episcop şi prin episcop; în acest sens, 
parohia depinde de episcop şi prin el, de întregul Bisericii. Pe de 



altă parte, darul Bisericii făcut parohiei este Euharistia, prin care 
fiecare parohie participă în întregime la Hristos, primeşte toată 
plinătatea darurilor harice şi se identifică pe sine cu Biserica. De 
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aici urmează şi dependenţa Euharistiei de episcop, de încredinţa- 
rea lui şi totodată, vădirea Euharistiei ca centru al parohiei şi al 
vieţii ei întregi. Fără legătura cu episcopul, Euharistia ar înceta să 
fie lucrarea Bisericii întregi, care biruie limitarea naturală a paro- 
hiei. Fără Euharistie, parohia ar înceta să fie parte a Bisericii, care 
să trăiască cu plinătatea darurilor bisericeşti. 
Toate acestea se exprimă în antimis. Repet, oricîtă dezvoltare 
şi suprapuneri de sensuri ar exista, însemnătatea lui principală es- 
te că, atunci cînd preotul îl desface pe Sfînta masă, pregătindu-l 
pentru aducerea Jertfei euharistice, şi sărută iscălitura episcopului 
pe el, Sfînta Masă devine atunci nu numai prestolul locaşului dat 
şi al comunităţii locale, ci devine Prestolul unic al Bisericii lui 
Dumnezeu, locul aducerii, prezenţei şi venirii lui Hristos întreg 
- în care noi toţi sîntem Trupul Lui, în care toate părţile, toate 
împărţirile sînt biruite de întreg - şi se dă darul şi harul vieţii celei 
noi, iar înainte de toate, al vieţii integrale. Tocmai această inte- 
gralitate se păstrază şi se împlineşte prin legătura indisolubilă 
dintre Episcop, Euharistie şi Biserică. 
Capitolul şase 
Taina Aducerii 
Hristos ne-a iubit pe noi şi s-a dat pe Sine pentru noi 
ca aducere şi jertfă lui Dumnezeu. 
Efes. V, 2. 
I 
Pîine şi vin. Aducînd şi punînd pe Prestol daruri smerite ome- 
neşti - mîncarea şi băutura noastră pămîntească - noi săvîrşim, 
chiar fără să gîndim, cea mai veche lucrare sfîntă tradiţională 
care, din primele zile ale istoriei omenirii, alcătuia inima oricărei 
religii, noi aducem jertfă lui Dumnezeu. "Abel a fost păstor de oi, 
iar Cain lucrător de pămînt. După un timp, Cain a adus jertfă lui 
Dumnezeu din roadele pămîntului. Şi a adus şi Abel de asemenea 
din cele întîi născute ale oilor sale" (Fac. IV, 2-4). 
Despre jertfă şi aducerea jertfelor sînt scrise mii de cărţi. S-au 
dat şi se dau cele mai diferite explicaţii jertfelor. Teologii, istoricii, 
sociologii, psihologii, fiecare încearcă să lămurească esenţa jertfei 
din punctul său de vedere şi o explică fie prin teamă, fie prin bucu- 
rie, fie printr-o altă cauză, superioară sau inferioară. Oricare ar fi 
valoarea acestor interpretări, un lucru rămîne incontestabil că, 
oriunde şi oricînd se adresa omul lui Dumnezeu, el simţea întot- 
deauna nevoia de a-l aduce ca dar şi jertfă din ce are el mai de 
preţ, din tot ceea ce are el mai esenţial pentru viaţa lui. Din zilele 
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lui Cain şi Abel, sîngele jertfelor înroşea pămîntul şi fumul arderilor 
de tot se ridica neîncetat către cer. 
Conştiinţa noastră rafinată se îngrozeşte în faţa acestor jertfe 
sîngeroase ale religiilor primitive. Cu toate acestea, în rafinamentul 
nostru, nu uităm noi oare şi nu pierdem din vedere ceva de bază, 
ceva primordial fără care, în esenţă, nici nu este religie? în adîncul 
ei ultim, religia nu este decît însetare după Dumnezeu: "însetat 
este sufletul meu de Dumnezeul cel viu..." (Ps. XLI, 2). însetarea 
aceasta o cunoşteau mai bine oamenii "primitivi", care o trăiau mai 
adînc - după cum a exprimat-o pentru totdeauna psalmistul - 
decît omul contemporan, cu religia lui spiritualizată, cu morala 
abstractă şi cu intelectualismul care usucă. 
A voi pe Dumnezeu... înseamnă, înainte de toate, a cunoaşte 
cu întreaga fiinţă că El este, că în afară de El este întuneric, pus- 



tiu şi nonsens, căci în El şi numai în el este şi cauza şi sensul, şi 
scopul, şi bucuria a tot ce există. Aceasta înseamnă a-L iubi pe El 
din toată inima, cu toată mintea, cu toată fiinţa. Aceasta înseam- 
nă, în sfîrşit, a experimenta şi a cunoaşte ruptura noastră totală de 
El, vinovăţia îngrozitoare şi singurătatea noastră în această rup- 
tură. A cunoaşte că, în cele din urmă, există numai un singur 
păcat: a nu voi pe Dumnezeu şi a te rupe de El, există numai o 
singură tristeţe - de "a nu fi sfint" (Leon Bloy), de a nu avea sfin- 
ţenia: unitatea cu Unicul Sfint... 
Acolo însă, unde este însetarea după Dumnezeu, unde este 
conştiinţa păcatului şi dorul după viaţa cea adevărată, acolo este 
în mod permanent jertfa. în jertfă, omul se predă pe sine şi ale 
sale lui Dumnezeu, pentru că el, cunoscînd pe Dumnezeu, nu-L 
poate iubi decît pe El, şi iubindu-L, nu poate să nu tindă spre El, 
spre unirea cu El. Dar fiindcă pe această cale spre Dumnezeu stă 
şi se îngrămădeşte păcatul, pentru aceea omul caută - în jertfa 
sa - şi iertare şi răscumpărare; el aduce jertfa spre milostivire 
pentru păcate, punînd în ea toată durerea şi suferinţa vieţii sale, 
pentru ca prin suferinţă, prin sînge, prin moarte să-şi răscumpere 
vinovăţia şi să se reunească în Dumnezeu. Şi oricît de mult s-ar 
întuneca şi învîrtoşa conştiinţa lui religioasă, oricît de grosolan, 
utilitar şi păgîneşte înţelegea omul şi jertfa sa şi numele Aceluia 
Căruia o aducea, la baza jertfei rămînea neîntrerupt însetarea 
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primordială şi de nepotolit a omului după Dumnezeu. în aceste 
jertfe, în aceste nenumărate aduceri, înjunghieri, arderi de tot, 
omul - fie pe dibuite, fie sălbatic şi primitiv - căuta şi înseta după 
Acela pe Care nu poate înceta să-L caute, căci "pentru Sine ne-a 
creat Dumnezeu şi inima noastră nu se va linişti pînă nu-L va afla 
pe El" (Fericitul Augustin). 
II 
Totuşi, toate aceste jertfe au fost neputincioase să nimicească 
păcatul şi să restabilească plinătatea unirii pierdute a omului cu 
Dumnezeu. La toate jertfele - şi nu numai la jertfele vechi testa- 
mentare - le putem raporta cuvintele Epistolei către Evrei: jertfele 
nu vor putea niciodată "să facă desăvîrşiţi pe cei ce vin cu ele, 
altfel ar înceta să fie aduse: pentru că cei ce aduc jertfă, fiind oda- 
tă curăţiţi, n-ar avea nici o cunoştinţă a păcatelor" (Ebr. X, l-2). 
Jertfele au fost neputincioase, fiindcă ele, deşi rezultau după înse- 
tarea omului după Dumnezeu şi după unirea cu El, rămîneau to- 
tuşi sub legea păcatului. Păcatul nu este o vinovăţie care poate 
fi ştearsă şi răscumpărată, chiar dacă ai aduce cea mai valoroasă 
şi sublimă jertfă. Păcatul este, în primul rînd, ruperea vieţii însăşi 
de Dumnezeu şi, ca urmare a acestei căderi şi recăderi, nu numai 
păcatele izolate, ci viaţa în întregime a devenit păcătoasă, muri- 
toare şi "umbra morţii". Această viaţă căzută, supusă în totalitate 
legii păcatului, nu are şi nu poate avea puterea de a se vindeca 
pe sine însăşi, de a se renaşte, a se umple din nou cu Viaţa şi a 
deveni sfîntă... în viaţă rămîne rîvna, însetarea, pocăinţa, pe care 
omul le introduce în religia şi jertfa sa, dar acestea nu-l pot mîntui 
din înrobirea păcatului şi a morţii, după cum cel ce cade în pră- 
pastie nu se poate opri singur din cădere, cel îngropat de viu nu 
se poate elibera singur, cel mort nu se poate readuce la viaţă. A 
mîntui, numai Dumnezeu poate şi tocmai de mîntuire are nevoie 
viaţa noastră, nu numai de un simplu ajutor. Jertfele rămîn rugă- 
ciuni fără putere, numai Dumnezeu poate împlini aşteptarea lor, 
poate împlini ceea ce ele preînchipuiau şi anticipau. Dumnezeu a 
împlinit aceasta în jertfa cea din urmă, cea desăvîrşită şi atotcu- 
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prinzătoare, în care El a dat pe Fiul Său cel Unul născut pentru 



mîntuirea lumii, în care Fiul lui Dumnezeu a devenit Fiul Omului 
şi S-a adus pe Sine ca jertfă pentru viaţa lumii. 
în această jertfă s-a împlinit şi s-a săvîrşit totul. în primul rînd, 
în ea s-a curăţat, s-a restabilit, s-a descoperit - în toată esenţa şi 
plinătatea sa - jertfa însăşi, sensul ei dinainte de veci ca fiind al 
iubirii desăvîrşite şi, ca urmare, al Vieţii desăvîrşite; această iubire 
constă în autodăruirea desăvîrşită: întru Hristos "aşa a iubit 
Dumnezeu lumea că a dat pe Fiul Său..." şi întru Hristos, aşa a 
iubit omul pe Dumnezeu că I s-a dăruit pe sine pînă la capăt. în 
această dăruire reciprocă, nu a rămas nimic nedăruit şi întru totul 
şi tot s-a instaurat iubirea - "iubirea Tatălui care se răstigneşte, 
iubirea Fiului răstignită, iubirea Duhului Care triumfă prin puterea 
crucii" (Mitropolitul Filaret al Moscovei). în această jertfă a fost 
numai iubire şi a dăruit iertarea păcatelor. în sfîrşit, în jertfă s-a 
împlinit şi s-a potolit însetarea cea din veci a omului după 
Dumnezeu: viaţa dumnezeiască a devenit hrana noastră, viaţa 
noastră... Tot ceea ce punea omul în jertfele sale, conştient sau 
inconştient, pe dibuite, parţial, intervenit, tot ceea ce aştepta el de 
la jertfe şi tot ce "n-a putut ajunge la inima omului", toate acestea 
au fost împlinite, desăvîrşite şi dăruite o singură dată - odată 
pentru totdeauna - în Jertfa tuturor jertfelor. 
Taina cea din urmă şi cea plină de bucurie este că Hristos ne-a 
dăruit nouă Jertfa, a dăruit-o omenirii noi, renăscută în El şi unită 
cu El: a dăruit-o Bisericii. în această Viaţă nouă - a vieţii Lui în noi 
şi a vieţii noastre în El - Jertfa Lui a devenit jertfa noastră şi adu- 
cerea Lui a devenit aducerea noastră. "Rămîneţi în Mine iar Eu în 
voi" (Io. XV, 4). Ce înseamnă însă aceasta dacă nu faptul că viaţa 
Lui împlinită de El în Jertfa Lui desăvîrşită ne este dată nouă ca 
viaţa noastră, ca Viaţa noastră unică şi adevărată, ca împlinirea 
ideii din veşnicie a iui Dumnezeu despre om? Căci dacă viaţa lui 
Hristos este aducere şi jertfă, atunci şi viaţa noastră întru El şi 
viaţa întregii Biserici este aducere şi jertfă. A ne aduce pe noi 
înşine şi unul pe altul şi întreaga lume este jertfa iubirii şi a unităţii, 
a laudei şi a mulţumirii, a iertării şi a vindecării, a împărtăşirii şi a 
unităţii. 
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De aceea, jertfa aceasta care ne este dată şi poruncită nouă 
a o aduce şi în aducerea căreia Biserica se împlineşte pe sine ca 
fiind viaţa lui Hristos în noi şi a noastră în El, nu este o jertfă 
nouă, nu este "alta" faţă de aceea unică atotcuprinzătoare şi care 
nu se repetă, pe care Hristos a adus-o o singură dată (Eb. IX, 
28). Primind şi unind în Sine pe tot "cel ceresc şi cel pămîntesc" 
(Ef. I, 10), împlinind prin Sine totul, fiind Viaţa însăşi a vieţii, 
Hristos a adus totul lui Dumnezeu şi Tatălui; în Jertfa Lui este 
iertarea tuturor păcatelor, toată plinătatea mîntuirii şi a sfinţirii, este 
împlinirea şi de aceea este culminarea întregii religii. Ca urmare, 
nu mai este nevoie de alte jertfe, ele nu mai sînt cu putinţă. Ele nu 
mai sînt cu putinţă tocmai fiindcă prin Jertfa unică şi de nerepetat 
a lui Hristos, însăşi viaţa noastră se restabileşte, se renaşte şi se 
împlineşte ca aducere şi jertfă, ca posibilitate permanentă de a 
preface trupurile şi întreaga noastră viaţă în "jertfă vie, sfîntă şi 
bine plăcută lui Dumnezeu" (Rom. XII, 1), "să zidiţi din voi casă 
duhovnicească, preoţie sfîntă, ca să aduceţi jertfe duhovniceşti 
bine plăcute lui Dumnezeu, prinIisusHristos" (1 Ptr. II, 5). Nu 
avem nevoie de noi jertfe, căci întru Hristos noi "avem acces la 
Tatăl" (Ef. II, 18), întrucît însăşi viaţa noastră a devenit aducere şi 
jertfă "prin creşterea în templul sfînt în Domnul" (Ef. II, 21), a de- 
venit bucuria de a ne aduce pe noi înşine şi unul pe altul şi întrea- 
ga creaţie lui Dumnezeu, Care ne-a chemat la "Lumina Sa cea 
minunată". Din această aducere trăieşte Biserica şi tot prin ea se 
împlineşte pe sine. Aducînd din nou această jertfă, noi cunoaştem 



de fiecare dată cu bucurie că o aducem cuIisusHristos, că El 
este Cel Care S-a dăruit pe Sine şi Care este în noi şi Care aduce 
veşnic jertfa adusă de El o dată şl pentru totdeauna. Noi cunoaş- 
tem că, aducînd lui Dumnezeu viaţa noastră, aducem pe Hristos, 
căci El este viaţa noastră, este viaţa lumii şi Viaţa vieţii şi noi nu 
avem nimic altceva de adus lui Dumnezeu decît pe El. Noi cu- 
noaştem că în această aducere "Hristos aduce şi El Se aduce, 
Hristos primeşte şi El Se împarte...". 
III 
Aducerea euharistică începe cu acea lucrare sffntă care, în 
mod obişnuit, se numeşte acum "intrarea cea mare" (vohodul 
mare). Această denumire lipseşte din liturghier. Denumirea a apă- 
rut şi a intrat în uz atunci cînd sensul iniţial al lucrării sfinte de 
aducere - şi anume aducerea jertfei pe jertfelnic (de la începutul 
Liturghiei - n.n.) - afost adumbrit; atunci, intrarea în altar cu daru- 
rile a început să crească în importanţă, fiind interpretată prin sim- 
bolismul de preînchipuire, deja cunoscut nouă, ca intrarea împără- 
tească a Domnului în Ierusalim, îngroparea lui Hristos de către 
losif şi Nicodim etc. 
Cauza principală care a determinat complicarea simbolică a 
intrării celei mari este separarea treptată, din Liturghia pregătitoare 
a darurilor euharistice, a sfintei lucrări care a primit numele de 
proscom idie (de la grecescul ^pooxo(u6f|). în practica noastră ac- 
tuală, slujba aceasta se săvîrşeşte înaintea Liturghiei, în altar, nu- 
mai de către preoţi. Pârtiei părea mirenilor la ea se reduce-aceasta 
nu pretutindeni - la prescura pe care ei o dau personal sau uneori 
"indirect" printr-o terţă persoană, împreună cu pomelnicul "pentru 
cei vii" şi "pentru cei morţi". 
Din punct de vedere teologic, proscomidia apare ca ceva deo- 
sebit prin slujba ei care este o aducere simbolică a jertfei. Pre- 
mergătoarea pîinii euharistice se face ca fiind înjunghierea Mielu- 
lui, iar turnarea vinului în potir ca scurgerea sîngelui şi a apei din 
coasta lui Hristos cel răstignit ş.a. Totuşi, întreaga orînduire 
simbolică, destul de complexă, nu înlocuieşte Liturghia, ci este o 
pregătire. 
Apare inevitabil întrebarea: care este sensul acestor simboluri? 
Care este legătura dintre aducerea de jertfă, oarecum "premergă- 
toare", şi aducerea care reprezintă esenţa Euharistiei? Pentru înţe- 
legerea Liturghiei, întrebările acestea au o valoare covîrşitoare, în 
timp ce în teologia noastră şcolară ele sînt ignorate; în ceea ce 
priveşte pe liturghişti, răspunsul lor se reduce la o explicare ce nu 
spune nimic, recurgînd la un "simbolism" pe care-l socotesc pro- 
priu slujirii divine. Liturghia însă, în esenţa sa, înrădăcinată în 
întruparea lui Dumnezeu şi descoperită în împărăţia lui Dumnezeu 
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venită în putere, respinge şi exclude simbolul care este opus rea- 
lităţii. Totuşi, în fiecare zi de-a lungul secolelor, mii de preoţi, tăind 
în chip de cruce pîinea euharistică, pronunţă- şi credem că o fac 
cu evlavie şi credinţă - cuvintele sfinte: "Junghie-se (adică se 
aduce jertfă) Mielul lui Dumnezeu, Cel ce ridică păcatul lumii...". 
Ce înseamnă aceasta? Este numai "un simplu simbol" în care 
"de fapt" nu se produce, nu se săvîrşeşte nimic, care nu reprezintă 
nici o "realitate"? Atunci putem întreba din nou: de ce mai este 
nevoie de ea? întrucît proscomidia se săvîrşeşte în singurătatea 
altarului, în afara prezenţei mirenilor, explicaţia motivării nu poate 
fi nici pedagogică şi nici educativă. Şi dacă este aşa, atunci este 
necesar să lămurim această problemă, deoarece de ea depinde 
înţelegerea adevărată a Euharistiei şi a aducerii jertfei ce se săvîr- 
şeşte în ea. 
IV 
Problema aceasta cere, în primul rînd, să cunoaştem cauzele is- 



torice care au determinat dezvoltarea proscomidiei actuale. începu- 
tul acestei dezvoltări provine, fărăîndoială, din participarea-vădită 
pentru creştinismul primar - a tuturor membrilor Bisericii în aduce- 
rea Euharistiei. în conştiinţa, în trăirea şi în practica Bisericii pri- 
mare, jertfa euharistică se aducea nu numai din partea tuturor şi 
pentru toţi, ci se aducea de către toţi şi deci baza şi condiţia ei 
este aducerea de către fiecare a darului său, a jertfei sale. Fiecare 
din cei care vin la adunarea Bisericii aduce cu sine tot "ce soco- 
teşte cu inima sa" (2 Cor. IX, 7), ce poate da pentru nevoile Biseri- 
cii; aceasta înseamnă pentru întreţinerea clerului, a văduvelor, a 
orfanilor, pentru cei pe care îi întreţine Biserica, pentru ajutorul 
săracilor, pentru orice binefacere prin care Biserica se realizează 
pe sine ca fiind iubirea lui Hristos, ca fiind grija tuturor pentru toţi 
şi slujirea tuturor cu toate. Tocmai în această jertfă a iubirii este 
înrădăcinată aducerea euharistică şi în această jertfă îşi are înce- 
putul ei; pentru Biserica primară era atît de vădit încît, potrivit unei 
mărturii, copiii orfani, care trăiau pe seama Bisericii şi care nu 
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aveau ce să aducă, participau la această jertfă a iubirii prin aduce- 
rea apei. 
Slujitorii acestei binefaceri, ai jertfei de iubire, erau diaconii în 
Biserica primară. Aceştia aveau grijă deosebită nu numai de bine- 
facerile materiale ale comunităţii (grijă care, în zilele noastre, se 
reduce aproape în întregime la activitatea diferitelor comitete bise- 
riceşti şi, în fond, a întregii organizaţii bisericeşti) ci tocmai de 
iubirea care este esenţa vieţii bisericeşti, esenţa Bisericii, ca o 
slujire de jertfă lucrătoare a tuturor pentru toţi. întrucît în Biserica 
primară, locul şi slujirea fiecăruia în viaţa comunităţii exprimă locul 
şi slujirea în adunarea euharistică, pe seama diaconilor era răs- 
punderea de a primi darurile de la cei ce le aduc, spre a repartiza 
această aducere - expresie a jertfei iubirii - şi a pregăti acea 
parte din daruri care urma să alcătuiască "materia" tainei euharisti- 
ce. Pînă în secolul XIV inclusiv, proscomidia era săvîrşită de către 
diaconi, iar nu ca acum de către preoţi. Tot diaconii aduceau Sfin- 
tele Daruri proistosului, la începutul "înălţării" euharistice, la înce- 
putul propriu-zis al Euharistiei. Vom vorbi mai departe de schimba- 
rea ce s-a produs; acum menţionăm că, în timpul nostru, prezenţa 
diaconului în fiecare comunitate bisericească a încetat să fie una 
din condiţiile necesare şi vădite ale plinătăţii vieţii bisericeşti şi 
diaconia s-a transformat într-o anexă decorativă (mai ales în sluji- 
rile solemne arhiereşti) sau într-o treaptă pentru a primi preoţia. 
Nu înseamnă aceasta oare că a slăbit sau chiar a dispărut din noi 
trăirea Bisericii însăşi ca fiind iubirea lui Hristos şi Liturghia, ca 
expresia şi împlinirea acestei iubiri? 
Treptat, practica familială primară de a participa cu toţii la adu- 
cerea darurilor s-a complicat şi s-a schimbat. Creşterea rapidă a 
numărului creştinilor, mai ales după creştinarea imperiului, a făcut 
practic imposibilă aducerea-în adunarea euharistică a Bisericii - 
a tot ce era necesar pentru binefacerile bisericeşti şi pentru ne- 
voile zilnice ale comunităţii. Cînd a fost recunoscută de către Stat, 
Biserica a concentrat treptat în mîinile sale întreaga activitate de 
caritate a societăţii, astfel încît s-a transformat într-o organizaţie 
cu o administraţie complexă. Aceasta a determinat ca adunarea 
euharistică să nu mai fie centrul întregii vieţi bisericeşti - a învă- 
ţăturii şi a chemării, a binefacerii şi a conducerii - ca în Biserica 
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primară. Binefacerea s-a separat cu timpul într-o sferă deosebită 
a activităţii bisericeşti şi, în aparenţă, a încetat să depindă de 
aducerea euharistică. Aici ne apropiem de punctul principal, pentru 
a înţelege proscomidia. Ceea ce a fost evident pentru conştiinţa 



Bisericii, legătura Internă dintre Euharistie şi "jertfa iubirii", depen- 
denţa uneia de alta, a rămas doar ca un ritual al pregătirii Daruri- 
lor, care nu mai exprimă dependenţa şi legătura lor internă, nu mai 
este expresia unei nevot" practice. 
Aici avem un exemplu elocvent al felului în care se dezvoltă 
legea liturgică; schimbarea formelor externe este justificată ade- 
seori prin necesitatea de a păstra conţinutul interior, de a menţine 
în întregime prioritatea şi identitatea trăirii şi a credinţei Bisericii, 
în protida tuturor modificărilor. Oricît de complicată ar apărea dez- 
voltarea proscomidiei - cu specificul "bizantin" - ajunsă în forma 
ei actuală abia în secolul al XlV-lea, pentru noi este important că 
ea a rămas şi rămîne ca o expresie a realităţii din care a crescut, 
a rămas ca o mărturie a legăturii organice dintre Euharistie şi 
Iubire, esenţa însăşi a Bisericii, şi de aceea jertfele şi aducerile 
împlinesc în timp şi în spaţiu Jertfa lui Hristos. Astfel, sensul istoric 
al dezvoltării proscomidiei ne permite să trecem acum la sensul ei 
teologic. 
V 
Indiferent de cine este adusă "materia" Tainei euharistice, adică 
Pîinea şi Potirul, sensul proscomidiei este că noi recunoaştem de 
la început în ele pe Hristos însuşi, jertfa iubirii lui Hristos, adusă 
de noi şi pe noi în El, Cel care o aduce lui Dumnezeu şi Tatăl. 
Faptul că noi cunoaştem dinainte - pînă la Liturghie - că "mate- 
ria" este adusă spre a fi destinată: Pîinea în a fi transformată în 
Trupul lui Hristos şi Vinul în Sîngele lui Hristos, alcătuieşte baza 
şi condiţia posibilităţii de aducere euharistică. 
în adevăr, noi putem sluji Liturghia numai pentru că jertfa lui 
Hristos este deja adusă şi în ea este descoperită şi împlinită 
ideea din veşnicie a lui Dumnezeu despre lume şi om, despre 
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destinaţia lor; de aceea şi există posibilitatea pentru toţi să devină 
jertfă lui Dumnezeu şi în această jertfă să-şi afle împlinirea. 
Cu adevărat proscomidia este simbol, însă - ca totul în Bise- 
rică - este simbolul ce se împlineşte prin realitatea acelei noi 
creaţii care întru Hristos deja există, dar care, în "lumea aceasta", 
poate fi cunoscută numai prin credinţă şi de aceea simbolurile sînt 
transparente numai pentru credinţă. Cînd ne pregătim pentru taina 
euharistică şi luăm în mîini pîinea şi o punem pe discos noi ştim 
deja că pîinea aceasta, ca şi totul în lume, ca şi lumea însăşi, 
este sfinţită prin întruparea şi înomenirea Fiului lui Dumnezeu şi 
că această sfinţire este restabilită întru Hristos pentru lume - ca 
posibilitate de a deveni jertfă lui Dumnezeu, iar pentru om - ca 
posibilitate de a aduce această jertfă. Prin aceasta se desfiinţează 
şi se biruieşte starea de a se considera suficient pentru sine, fapt 
care alcătuieşte esenţa păcatului şi care a făcut ca pîinea să fie 
numai pîine - hrană muritoare a omului muritor, părtaşă păcatului 
şi morţii. întru Hristos, chiar hrana noastră pămîntească, ce se 
transformă în trupul şi sîngele nostru, devine în noi înşine şi în 
viaţa noastră aceea pentru ce a fost creată - să fie părtaşă vieţii 
dumnezeieşti, prin care tot ce este muritor se îmbracă în nemurire 
şi moartea este înghiţită prin biruinţă. 
După cum jertfa lui Hristos, adusă odată pentru totdeauna, 
cuprinde în sine totul chiar pînă la toate aducerile noastre, care îşi 
au începutul şi conţinutul lor în jertfa Lui, tot aşa şi "proscomidia" 
este pregătirea darurilor de pînă la Liturghie. Esenţa acestei pre- 
gătiri, "raportată" la pîine şi vin - în care sîntem aduşi noi înşine 
şi întreaga noastră viaţă - este tocmai prefacerea lor în dar şi 
aducere. Realitatea proscomidiei este că Pîinea şi Vinul, desem- 
nate a fi jertfa lui Hristos, care includ în sine toate jertfele noastre, 
ne includ şi pe noi înşine care ne aducem lui Dumnezeu. De aici 
decurge caracterul de jertfă al proscomidiei, pregătirea pîinii ca 



junghierea Mielului, a vinului ca vărsarea sîngelui; de aici decurge 
adunarea tuturor în jurul Mielului, şi includerea tuturor în jertfa Lui. 
De aceea, numai cînd s-a terminat această pregătire, cînd totul 
este referit la jertfa lui Hristos şi totul este inclus în ea, cînd ochii 
credinţei văd pe discos "viaţa noastră ascunsă cu Hristos în 
Dumnezeu", atunci poate începe Liturghia: veşnica aducere a 
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Celui Care S-a adus pe Sine şi în Sine a adus lui Dumnezeu toată 
existenţa, înălţarea vieţii noastre la Prestolul împărăţiei, unde El 
-Fiul lui Dumnezeu-a înălţat viaţa noastră, devenind Fiul Omului. 
VI 
Ca multe altele din sfînta noastră slujire divină, şi proscomidia 
are nevoie să fie restabilită; nu ca ritual, nici ca formă, ci ca înţe- 
legere în conştiinţa credincioşilor care au transformat-o "numai în 
simbol", au desbisericit-o - în sensul nominal al acestui cuvînt. A 
restabili înseamnă a preciza sensul adevărat al acestei pomeniri 
care, în înţelegerea credincioşilor şi a clerului, s-a redus la un sin- 
gur aspect al rugăciunii "pentru sănătate" şi "pentru cei răposaţi", 
adică la aceeaşi individualizare şi înţelegere utilitară a slujirii divine 
bisericeşti. Dar sensul de bază al acestei pomeniri, prin caracterul 
ei de jertfă, este raportarea tuturor şi a fiecăruia la Jerfa lui Hris- 
tos, la adunarea şi rezidirea în jurul Agneţului a noii făpturi a lui 
Dumnezeu. Puterea şi bucuria acestei pomeniri este că în ea se 
biruie delimitările pentru cei vii şi cei morţi, dintre Biserica pămîn- 
tească şi cea cerească, întrucît noi toţi - "am murit şi viaţa noastră 
este ascunsă cu Hristos în Dumnezeu"; pe discos este adunată 
întreaga Biserică în frunte cu Maica Domnului şi cu toţi sfinţii, 
omenirea proslăvită şi îndumnezeită este venită în această adu- 
cere a lui Hristos, pe care El o aduce lui Dumnezeu şi Tatăl. De 
aceea, preotul scoate părticica şi pronunţă numele, nu numai 
pentru "sănătatea" lui sau a celor apropiaţi de care avem grijă şi 
nici pentru "soarta de după moarte" a răposaţilor. Noi îi aducem 
şi îi predăm pe ei lui Dumnezeu, în jertfă "vie şi bine plăcută", 
pentru ca să-i facem pe ei părtaşi "vieţii celei de sfîrşit" a împără- 
ţiei lui Dumnezeu. Noi îi "scufundăm" în iertarea păcatelor care a 
răsărit din mormînt, în acea viaţă vindecată, restabilită şi îndumne- 
zeită, pentru care i-a creat Dumnezeu. 
Acesta este sensul pomenirii de la proscomidie. Aducînd pres- 
cura ta proprie, noi ne aducem şi ne dăm lui Dumnezeu "pe noi 
înşine şi unul pe altul şi întreaga noastră viaţă". Această aducere 
este reală, pentru că Hristos a primit deja viaţa aceasta, afăcut-o 
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deja a Sa proprie şi pe ea a adus-o deja lui Dumnezeu. La pros- 
comidie, viaţa aceasta-şi prin ea lumea întreagă-devine din nou 
conştientă, devine din nou jertfă şi aducere, ca "materie" a acelei 
Taine prin care Biserica se împlineşte pe sine ca Trup al lui Hristos, 
ca "plinătatea Celui ce împlineşte toate întru toţi" (Efes. I, 23). 
De aceea proscomidia se şi termină cu mărturisirea şi confir- 
marea plină de bucurie. Acoperirea Darurilor înseamnă că Hristos 
S-a împărătit, înseamnă că S-a descoperit în El împărăţia lui 
Dumnezeu. Darurile râmîn "în lumea aceasta" taină, văzută numai 
prin credinţă, iar preotul pronunţă cuvintele psalmistului: "Domnul 
S-a împărătit, întru podoabă S-a îmbrăcat... Gata este scaunul 
Tău... minunat este Domnul întru cele înalte". El binecuvîntează 
pe Dumnezeu "Care a binevoit aşa", Care pe toate Ie-a voit, pe 
toate Ie-a împlinit, Care ne-a dat şi ne dă nouă în pîinea pămîn- 
tească, să cunoaştem dinainte cu bucurie şi să voim "pîinea cea 
cerească, hrana a toată lumea, pe Domnul şi Dumnezeul nostru 
Iisus Hristos". Numai acum, după ce am înţeles sensul proscomi- 
diei, putem să ne întoarcem la intrarea cea mare a tainei aduce- 



rii. 
VII 
Sfîntul Justin Filosoful, în "Apologia" sa, care este cea mai 
veche descriere a Liturghiei ajunsă pînă la noi, spune aşa de|pre 
aducere: "După terminarea rugăciunilor... fraţii aduc proistosului 
pîine şi potirul cu vin şi apă". Iar din 'Tradiţia apostolică" a Sfîntu- 
iui Ipolit al Romei cunoaştem că aceste daruri sînt aduse de dia- 
coni: "off erent diacones oblatlonem...". După cum vedem, forma 
aceasta simplă a aducerii s-a dezvoltat mult pentru a ajunge la 
"intrarea cea mare" (vohodul cel mare) de acum, despre care 
trebuie să spunem cîteva cuvinte. Dacă liturgiştii au clarificat în 
mare măsură mersul general şi urmarea acestei dezvoltări, despre 
sensul ei teologic, despre sublinierea credinţei şi a trăirii Bisericii 
prin ea, nu se spune nimic. 
în orînduirea actuală a Liturghiei, aducerea include în sine 
următoarele lucrări sfinte: 
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- citirea de către preot a rugăciunii "nimeni nu este vrednic"; 
- cădirea Prestolului, a Darurilor şi a celor prezenţi; 
- cîntarea aducerii; 
- transferarea solemnă a Darurilor; 
- pronunţarea formulei de pomenire către slujitori: "Să vă po- 
menească Domnul Dumnezeu în împărăţia Sa..."; 
- punerea Darurilor pe Prestol, acoperirea lor cu "pocrovăţul" 
şi repetarea cădirii Darurilor; 
-  citirea de către Preot a "rugăciunii aducerii după punerea 
Darurilor dumnezeieşti pe Prestol". 
întrucît în fiecare din aceste lucrări sfinte se află cîte o expresie 
proprie din aspectul întregului, al aducerii Bisericii, fiecare din 
aceste lucrări necesită o scurtă explicare. 
VIII 
în manuscrisele vechi, rugăciunea "nimeni nu este vrednic" (o 
aflăm deja în renumitul Codex Berberini din secolul VIII) se în- 
scrie astfel: "Rugăciunea cu care se roagă preotul pentru sine să- 
vîrşind intrarea cu Sfintele Daruri". într-adevăr, deosebirea formală 
a acestei rugăciuni faţă de toate celelalte rugăciuni ale Liturghiei 
constă în faptul că este personală, este adusă de preot pentru 
sine, iar nu pentru toţi care compun adunarea Bisericii: 
Caută spre mine, păcătosul şi netrebnicul robul Tău, şi-mi 
curăţeşte sufletul şi inima de cugete viclene; învredniceşte-mă 
cu puterea Sfîntului Tău Duh, pe mine ce sînt îmbrăcat cu 
Harul preoţiei, să stau înaintea Sfintei Tale Mese şi să jertfesc 
sfîntul şi preacuratul Tău Trup şi scumpul Tău Sînge... 
Această deosebire merită atenţie, căci dacă nu am înţelege-o 
corect, prin ea s-ar putea strecura confirmarea că preotul este 
opus faţă de adunarea Bisericii şi, astfel, slujirea s-ar identifica 
numai cu clerul; mentalitatea aceasta, aflată de mult în teologia 
apuseană, a pătruns şi la noi, în teologia noastră, fiind însuşită ca 
o evlavie curentă. Oare cuvintele "slujeşte", "săvîrşeşte", "aduce", 
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trebuie să fie atribuite numai preotului, iar mirenii să fie priviţi doar 
ca elemente pasive la această slujire, ei participînd numai cu pre- 
zenţa la rugăciuni? întrebuinţarea acestor cuvinte nu este laîntîm- 
plare. Ea reflectă o denaturare profundă a conştiinţei bisericeşti, a 
modulu| în care este înţeleasă nu numai Liturghia dar şi Biserica 
însăşi. în acest fel se interpretează noţiunea de Biserică - sens 
întărit cu fiecare secol - accentuînd că ea este clerul care "slujeşte" 
pe mireni, este clerul care satisface "cerinţele duhovniceşti" ale cre- 
dincioşilor. Tocmai în această interpretare a Bisericii trebuie să că- 
utăm şi cauza celor două boli cronice ale conştiinţei bisericeşti, care 



trece ca un fir roşu prin întreaga istorie a creştinismului: "clerica- 
lismul" şi "laicismul" - care capătă de obicei forma "anticlericalism". 
în legătură cu cele de mai sus, pentru noi este important că 
această "clericalizare" a Bisericii - reducerea slujirii în B'serică 
numai la cler şi atrofierea conştiinţei mirenilor - a dus la o atrofiere 
cu adevărat tragică, întrucît nu se mai înţelege Biserica însăşi ca 
jertfă, iar Euharistia ca Taina Bisericii. Convingerea că preoţii slu- 
jesc în numele mirenilor, adică în locul lor, a dus la interpretarea 
că preotul slujeşte pentru el, pentru satisfacerea "nevoilor lor reli- 
gioase", de parcă ar fi supus "comenzii" lor religioase. Am văzut 
aceasta în exemplul proscomidiei, unde scoaterea părticelelor la 
pomenire - în loc să se înţeleagă că trebuie să ne prefacem pe 
noi înşine şi unul pe altul în "jertfă vie şi bine plăcută lui 
Dumnezeu" - a început să fie luată drept un mod de a satisface 
o oarecare necesitate personală de "sănătate" şi de "odihna celor 
adormiţi"... Acest exemplu poate fi extins asupra vieţii întregi a 
comunităţii bisericeşti, asupra întregii ei psihologii. Majoritatea 
covîrşitoare a mirenilor (care sînt susţinuţi, vai, adeseori în aceas- 
tă părere de duhovnici şi ierarhie) înţeleg că Biserica există pentru 
ei, dar nu se văd pe ei înşişi Biserica celor "transformaţi" şi perma- 
nent apţi de a fi transformaţi în jertfă şi aducere lui Dumnezeu, în 
părtaşi ai slujirii de jertfă a lui Hristos. 
Am vorbit despre aceasta în capitolul despre "credincioşi". 
Dacă ne întoarcem la acest subiect, este pentru că din rugăciunea 
preotului "pentru sine", cu care începe rugăciunea euharistică, s-ar 
putea deduce eronat că aducerea se săvîrşeşte numai de către 
preot. De aceea este atît de important să se înţeleagă sensul 
118 
Euharistia — Taina Aducerii 
adevărat al rugăciunii. Preotul nu este opus adunării mirenilor şi 
în nici un caz nu există o separare a unuia faţă de altul, ci sensul 
cel adevărat este identificarea Preoţiei Bisericii cu Preoţia lui 
Hristos, unicul Preot al Noului Testament, Care prin aducerea Sa 
a sfinţit Biserica şi a dat ei participare la Preoţia Sa şi la Jertfa Sa: 
Căci Tu eşti Cel ce aduci şi Cel ce Te aduci, Cel ce pri- 
meşti şi Cel ce Te împărţi, Hristoase, Dumnezeul nostru... 
Subliniem înainte de toate că, spre deosebire de rugăciunea 
euharistică în totalitatea ei, care, după cum vom vedea, se aduce 
lui Dumnezeu Tatăl, această rugăciune este adresată personal lui 
Hristos. De ce? Pentru că tocmai în acest moment al sfintei lucrări 
euharistice, cînd darurile noastre, aducerile noastre se aduc la 
Prestol, Biserica afirmă că această aducere se săvîrşeşte de către 
Hristos ('Tu eşti Cel ce aduci") şi este aducerea Jertfei pe care El 
a adus-o odată pentru totdeauna şi pe care o aduce veşnic ("şi 
Cel ce o aduci"). A afirma această identitate, a o arăta şi a o îm- 
plini în Taina Euharistiei, este chemat şi pus numai Preotul. Toc- 
mai acesta este şi sensul acestei rugăciuni uimitoare, că Preotul 
poate împlini această slujire numai fiindcă Preoţia lui nu este "a 
lui", nu este "alta" faţă de Preoţia lui Hristos, ci este aceeaşi, unica 
şi nedespărţita Preoţie a lui Hristos care trăieşte veşnic, se îm- 
plineşte veşnic în Biserică - în Trupul lui Hristos. Şi în ce constă 
Preoţia lui Hristos dacă nu în a uni în Sine pe toţi cei care cred în 
El, dacă nu în adunarea şi zidirea Trupului Său, dacă nu în aduce- 
rea tuturor în Sine şi pe Sine în toţi? în acest fel, mărturisind preo- 
ţia ca fiind Preoţia lui Hristos, în al Cărui Har s-a îmbrăcat, pregă- 
tindu-se pentru "lucrarea sfîntă" a Trupului lui Hristos, adică să 
arate identitatea aducerii noastre cu Jertfa lui Hristos, preotul nu 
numai că nu se separă pe sine de adunare, ci dimpotrivă, arată 
unitatea sa cu această adunare - ca unitate a Capului cu Trupul... 
De aceea, rugăciunea personală a preotului pentru sine nu 
numai că are loc, dar este chiar necesară şi putem spune că se 
vădeşte de la sine. Căci - şi subliniem aceasta cu toată puterea - 



Ortodoxiei îi este străină atît reducerea latină a tainelor la "ex 
opere operato", adică la părerea că persoana preotului nu are 
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nici o valoare faţă de "eficacitatea" lor (spre deosebire de darul 
"obiectiv" al preoţiei, adică de "dreptul" de a săvîrşi tainele), cît şi 
reducerea tainelor la"ex opere operantis", la dependenţa lor de 
calităţile subiective ale celui care le săvîrşeşte. Pentru Ortodoxie, 
aceasta este o falsă dilemă, este unul din acele impasuri la care 
duce inevitabil raţionalismul teologic. în înţelegerea ortodoxă a 
Bisericii, sînt evidente în aceeaşi măsură, atît independenţa abso- 
lută a darului lui Dumnezeu - dat ca dar gratuit, indiferent din ce 
"cauză" pămîntească sau omenească - cît şi caracterul personal 
al acestui dar, primirea lui depinzînd de acela cui i se dă. 
"Dumnezeu nu dă Duhul cu măsură...", însă omul şi-l însuşeşte 
numai prin faptele personale şi numai în măsura acestei însuşiri, 
este activ în el darul Harului. însăşi deosebirea darurilor şi slujirilor 
în Biserică - "Au toţi sînt apostoli? Toţi sînt prooroci? Toţi sînt 
învăţători?..." (1 Cor. XII, 29) - arată că darul corespunde "persoa- 
nei" care îl primeşte, indică taina alegerii şi a hotărîrii, arată che- 
marea adresată fiecăruia, căci fiecare trebuie să împlinească che- 
marea sa, "rîvniţi însă la darurile cele mari" şi la "o cale care le 
întrece pe toate" (1 Cor. XII, 31). Şi dacă este vădit că Biserica nu 
condiţionează "realitatea" tainelor de calitatea celor care le săvîr- 
şesc, căci în acest caz nu ar mai fi posibilă nici o taină, tot aşa de 
vădită este dependenţa plinătăţii vieţii bisericeşti de măsura creş- 
terii mădularelor ei în primirea şi însuşirea darurilor căpătate. De- 
fectul de bază şi permanent al oricărei scolastici, al oricărui raţio- 
nalism teologic, este că parcă se mulţumeşte cu această întrebare 
despre validitatea şi obiectivitatea tainelor şi reduce toată învăţă- 
tura despre taine (chiar şi a Bisericii însăşi) la această întrebare, 
în timp ce credinţa adevărată şi esenţa fiecărei chemări, a fiecărui 
dar, este însetarea după plinătate, ceea ce înseamnă împlinirea 
de către fiecare şi împlinirea întregii Biserici prin Harul lui 
Dumnezeu care nu se dă cu măsură. 
Preotul, prin slujirea sa, este chemat şi pus să fie în Biserică, 
în Trupul lui Hristos, chip al Capului Trupului lui Hristos. Aceasta 
înseamnă că prin el se continuă şi se realizează slujirea perso- 
nală a lui Hristos şi nu puterea Lui, căci puterea lui Hristos este 
puterea iubirii care nu este desprinsă de iubirea Lui personală 
faţă de Tatăl şi faţă de oameni; nu Preoţia Lui, căci Preoţia lui 
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Hristos constă în a se da pe Sine în Persoană lui Dumnezeu şi 
oamenilor; şi nu învăţătura Lui, căci învăţătura Lui nu este des- 
prinsă de Persoana Lui; ci esenţa acestei slujiri a preotului este 
tocmai iubirea prin care se dă pe sine lui Dumnezeu şi oamenilor, 
este pastoraţia în sensul cel mai adînc al acestui cuvînt: păstorul 
îşi pune "viaţa sa pentru oi..,". Aceasta înseamnă că însăşi che- 
marea la preoţie este adresată persoanei celui chemat şi preoţia 
este nedespărţită de el; orice separare a "preoţiei" de "persoană" 
- astfel încît preoţia să apară ca ceva închis în sine şi cu care 
acela care o poartă nu ar avea nici o legătură - este falsă, căci 
această opinie interverteşte esenţa preoţiei care, în Biserică, este 
continuarea Preoţiei lui Hristos. "După cum e popa, aşa-i şi paro- 
hia", în această zicătoare populară grosolană, este mai mult ade- 
văr decît în toate deliberările subtile despre "ex opere operato" 
şi "ex opere operantis". Biserica nu neagă "validitatea" tainelor 
săvîrşite de orice "popă", fie bun sau rău, însă Biserica totodată 
cunoaşte şi toată înfricoşătoarea realitate a dependenţei vieţii 
bisericeşti de demnitatea sau nedemnitatea acelora cărora le este 
încredinţată "iconomia tainelor lui Dumnezeu". 



De aceea, apropiindu-se momentul tainei euharistice, cînd 
preotul urmează să devină Hristos, să ia locul Lui în Biserică şi 
în întreaga creaţiune care aparţine numai lui Hristos şi Persoanei 
Lui şi pe care El nu L-a transmis nimănui şi nici nu a "delegat" pe 
nimeni, cînd cu mîinile, cu vocea şi cu întreaga fiinţă a preotului 
va acţiona însuşi Hristos, cum să nu se adreseze el cu această 
rugăciune personală lui Hristos şi să nu mărturisească nedemni- 
tatea lui, să nu se roage pentru ajutorul şi pentru "a fi îmbrăcat cu 
puterea Sfîntului Duh", cum să nu predea persoana sa lui Hristos 
Care l-a ales pe el, ca prin el să arate şi să împlinească prezenţa 
Sa şi Preoţia Sa cea veşnică? Cum să nu simtă tocmai preotul 
cutremurul personal, să nu simtă nevoia de a primi ajutor de sus 
şi să nu simtă, mai ales, răspunderea personală? Nu, nu este cu 
putinţă. Şi este cu neputinţă nu pentru "realitatea obiectivă" a 
tainei, ci pentru eficacitatea ei în sufletele şi în viaţa credincioşilor. 
Căci dacă "nimeni nu este vrednic" să săvîrşească această slujire, 
dacă această slujire este în întregime şi pînă la capăt darul Haru- 
lui lui Dumnezeu, atunci numai în conştiinţa smerită a nedemnităţii 
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lui lui Dumnezeu, atunci numai în conştiinţa smerită a nedemnităţii 
noastre se şi descoperă pentru noi posibilitatea primirii şi însuşirii 
darului. 
IX 
Despre sensul cădirii în slujirea divină, noi am vorbit înainte. 
Vom adăuga la cele spuse numai că în cădirea de la aducerea 
Darurilor, adică ptnă la prefacerea lor în Trupul şi Sângele lui 
Hristos - ca şi în denumirea dată lor la începutul Liturghiei, de 
Daruri sfinte şi dumnezeieşti - se exprimă aceeaşi "cunoaştere 
a lor dinainte" ca fiind jertfa lui Hristos, despre care am vorbit cu 
prilejul proscomidiei. Darurile sînt sfinte şi dumnezeieşti cum sfîntă 
şi dumnezeiască este Omenitatea lui Hristos, care este începutul 
şi darul "creaţiei noi" şi a vieţii noi. viaţa cea nouă ca descoperire 
şi împlinire în "lumea aceasta" este chemată să fie Biserica, cre- 
aţia care se transformă în dar şi jertfă şi care numai pentru aceas- 
ta poate fi înălţată la cer şi poate deveni darul vieţii dumnezeieşti 
şi părtaşă Trupului şi Sîngelui lui Hristos. De aceea se dă cinstire 
cu tămîie - nu materiei pieritoare şi nici trupului şi sîngelui oame- 
nilor muritori - ci darului şi jertfei "vie şi bine plăcută" care sînt 
destinate să devină prin întrupare Trupul în care se recunoaşte 
pe sine Biserica. De aceea, pe discos nu stă pîine "simplă", ci se 
află întreaga creaţie a lui Dumnezeu, arătată întru Hristos ca o 
creaţie nouă, plină de slava lui Dumnezeu. Şi sînt adunaţi în 
această adunare - nu oameni "simpli" - ci omenirea cea nouă, 
creată din nou după chipul "slavei celei nespuse" a Celui care a 
creat-o. Acestei omeniri, chemată din veşnicie să intre în împărăţia 
lui Dumnezeu, să participe la Cina pascală a Mielului şi destinată 
la cinstea chemării de sus, i se dă cinstirea cu cădirea, ea fiind 
"jertfa vie şi bine plăcută lui Dumnezeu"; aceasta şi înseamnă 
cădirea, ritualul cel mai vechi care indică pregătire, sfinţire şi 
curăţire. 
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Aceeaşi cunoaştere anticipată, aceeaşi afirmare plină de bucu- 
rie a esenţei cosmice cu care începe adunarea, o aflăm şi în "cîn- 
tarea aducerii" care însoţeşte aducerea darurilor la Prestol. Acum 
se cîntă "cîntarea Heruvimică"; numai de două ori pe an este înlo- 
cuită cu alta: în Joia Mare cu rugăciunea "Cinei Tale celei de Tai- 
nă" şi în Sîmbăta Mare cu imnul vechi "Să tacă tot trupul ome- 
nesc...". Chiar dacă în vechime Biserica cunoştea alte "cîntări ale 
aducerii" sensul lor consta nu atît în alte cuvinte, cît în tonalitatea 
lor comună. Tonalitatea aceasta este mai bine definită prin cuvîn- 



tul împărătească. Aceasta este tocmai slavoslovia împărătească: 
"Ca pe împăratul tuturor să primim..." - "împăratul celor ce împă- 
rătesc şi Domnul celor ce domner^, vine spre junghiere...". în 
această slavoslovie, aducerea darurilor se percepe ca o intrare 
triumfală împărătească, descoperirea slavei şi puterii împărăţiei. 
Tonalitatea împărătească nu se mărgineşte numai la intrarea cea 
mare (vohodul) şi la cîntarea aducerii. Noi o mai aflăm şi la sfîrşi- 
tul proscomidiei: acoperind darurile, preotul pronunţă cuvintele 
psalmului împărătesc: "Domnul S-a împărăţit, întru podoabă S-a 
îmbrăcat"; o auzim apoi, în rugăciunea preotului pentru sine-ana- 
lizată de noi: "...Nimeni nu este vrednic... să slujească Ţie, împă- 
ratul slavei"; şi, în sfîrşit, o aflăm în formularea bizantină a aduce- 
rii, de la "intrarea cea mare" prin uşile împărăteşti. Aici este origi- 
nea explicării, care a apărut încă de timpuriu în scrierile creştine, 
că intrarea cea mare este "simbolul" intrării Domnului în 
Ierusalim... 
Istoricii Liturghiei explică apariţia şi dezvoltarea acestei tonalităţi 
împărăteşti şi a simbolismului împărătesc prin influenţa avută asu- 
pra slujirii creştine de către ritualul curţii imperiale bizantine, în 
care locul cel mai de seamă îl ocupă tocmai procesiunile - "ieşiri- 
le" şi "intrările". Fără să negăm această influenţă, care într-adevăr 
explică multe amănunte din slujirea divină bizantină, vom sublinia 
totuşi, că sensul teologic al acestei tonalităţi împărăteşti este înră- 
dăcinat, înainte de toate, în înţelegerea cosmică iniţială a jertfei 
lui Hristos de către Biserică. Prin aducerea Sa proprie ca jertfă, 
Hristos s-a împărăţit, a restabilit stăpînirea "peste cele cereşti şi 
pămînteşti", care au fost uzurpate de prinţul acestei lumi. Credinţa 
Bisericii cunoaşte că Hristos este biruitorul morţii şi al iadului, că 
123 
Alexandre Schmemann 
este împăratul care deja S-a descoperit în împărăţia lui Dumnezeu 
"venită întru putere". Biserica îl cunoaşte pe El ca Domn pe Care 
Tatăl slavei L-a înviat din morţi şi L-a pus "de-a dreapta Sa în 
ceruri mai presus decît toată începătoria şi stăpînia şi puterea şi 
domnia şi... toate Ie-a supus sub picioarele Lui şi L-a pus pe El 
mai presus de toate..." (Efes. I, 20, 22). Bucuria domniei şi a îm- 
părăţiei lui Hristos întrepătrunde cu putere deosebită credinţa 
Bisericii primare, care respiră tocmai bucuria cosmică, prin trăirea 
împărăţiei dăruită întru Hristos (spre deosebire de evlavia noastră 
contemporană, limitată prin individualizare şi minimalizată în esen- 
ţă, care în numele "comodităţii duhovniceşti" cedează uşor diavo- 
lului lumea). Oricare ar fi influenţele externe şi împrumuturile, toc- 
mai din această credinţă şi trăire a rezultat tonalitatea împără- 
tească şi cîntârile aducerii şi ale intrării celei mari. De aici vine 
pătrunderea Bisericii în slava veacului viitor, intrarea ei în slavoslo- 
via veşnică a Heruvimilor şi Serafimilor, înaintea Prestolului a 
"împăratului împăraţilor şi Domnul domnilor". 
XI 
Despre intrarea cea mare (vohodul cel mare). Consemnăm 
că, în practica contemporană, intrarea are două ritualuri. Cînd 
Liturghia este săvîrşită de Episcop, el nu participă la aducerea 
Darurilor, lucrare pe care o împlinesc preoţii, conslujitori cu el. El 
stă în uşile împărăteşti cu faţa la adunare, primeşte Darurile şi le 
pune pe Prestol. Cînd Liturghia e săvîrşită de preot, Darurile sînt 
aduse de preot şi de diacon, deşi pe Prestol le pune numai 
preotul. 
Consemnăm această deosebire deoarece, dacă din conştiinţa 
bisericească contemporană a dispărut ideea corelaţiei dintre locul 
şi funcţia fiecărui mădular al Bisericii în lucrarea sfintă a Euharis- 
tiei, şi slujirea şi chemarea lui în Biserică, pentru creştinismul pri- 
mar această corelaţie era evidentă. Ortodoxul contemporan se 
străduieşte adeseori cu multă rîvnă să păstreze şi să păzească 



"ritualul vechi", fără să-i dea însă un sens teologic existenţial. 
Conştiinţa primară creştină vedea în ritual, în primul rînd, descope- 
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rirea şi împlinirea Bisericii în esenţa ei şi, ca urmare, în aceasta 
vedea esenţa fiecărei slujiri şi chemări. în Liturghie se descoperă 
acel chip al Bisericii pe care ea este chemată să-l realizeze în 
viaţa sa. Şl invers, în Liturghie îşi află încoronarea şi împlinirea 
toate slujirile, întreaga viaţă a comunităţii bisericeşti. De aici re- 
zultă nu numai corelaţia simbolică, dar şi corelaţia reală dintre 
ceea ce face mădularul Bisericii în viaţa comunităţii şi lucrarea sa 
în Liturghia euharistică. 
Noi am spus mai sus că în Biserica primară diaconii erau slujito- 
rii proscomidiei - ei pregăteau Darurile şi le aduceau la proistos - 
căci chemarea lor, a "liturghisirii" lor înlăuntrul comunităţii biseri- 
ceşti, a fost slujirea iubirii, slujirea vieţii Bisericii ca iubirea tuturor 
faţă de toţi şi grija tuturor pentru toţi. De aceea diaconii primeau 
darurile de la cei care veneau în adunarea Bisericii, prin care 
Biserica îşi împlinea cu precădere slujirea iubirii. Ei distribuiau 
aceste daruri şi separau partea care, ca "pars per toto", trebuia 
să fie adusă în Taina euharistică. Practica actuală a "iereului", 
adică participarea preotului la intrarea cea mare, a apărut cînd 
slujirea diaconală a încetat să mai fie simţită în Biserică drept o 
necesitate vădită, cînd a slăbit trăirea Bisericii ca o comunitate 
legată în viaţa de obşte prin iubire lucrătoare; cînd comunitatea 
bisericească s-a dizolvat în comunităţi sociale - oraşe, sate - şi 
a devenit parohie, adică o adunare de oameni care vin în locaş 
pentru satisfacerea nevoilor lor religioase, dar care au încetat să 
trăiască viaţa bisericească separată de cea lumească. în această 
nouă stare a Bisericii, diaconul a devenit de prisos şi, treptat, 
funcţia lui liturgică a trecut pe seama preotului. Rezultă că din cele 
două ritualuri contemporane - arhieresc şi preoţesc - ritualul ar- 
hieresc al intrării celei mari este mai aproape de practica cea 
veche şi exprimă mai bine esenţa aducerii euharistice. în această 
aducere se descoperă tocmai locul fiecăruia şi participarea întregii 
Biserici. 
Noi ştim că ritualul aducerii începe la proscomidie, cînd fiecare 
îşi aduce "prescura" sa, jertfa sa, incluzîndu-se astfel în aducerea 
Bisericii. Acest ritual este ameninţat astăzi să dispară aproape în 
întregime; el trebuie însă reactualizat prin descoperirea sensului 
adevărat şi anume ca participare a fiecărui mădular al Bisericii la 
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aducerea euharistică. în zilele noastre, jertfa reală a membrilor 
Bisericii, participarea lor reală la viaţa Bisericii constă, mai ales, în 
donaţii băneşti şi de aceea ar trebui ca "talerul de colectă" să fie 
unit cu aducerea prescurii, care să fie făcută din nou obligatorie 
pentru toţi. Acest lucru nu ar fi greu de realizat: banii pe care este 
dispus să-i pună pe "taler" fiecare credincios care vine la Liturghie, 
îi dăruieşte pentru prescură şi astfel, darul lui devine expresia 
aducerii, a jertfei lui... într-un fel sau altul, dar tocmai de aici în- 
cepe aducerea noastră care, în mişcarea Pîinii şi a Potirului - de 
la noi la jertfelnic, de la jertfelnic la Prestol, de la Prestol spre 
Prestolul cel ceresc - se descoperă ca intrarea noastră în jertfa lui 
Hristos, caînălţarea noastră spre Cina lui Hristos, înîmpărăţia Lui... 
Al doilea act al acestei "mişcări" este ducerea Darurilor de la 
Jertfelnic la Prestol, mutare care, după cum am văzut, alcătuieşte 
tocmai "Liturghia diaconală". Chiar acum, cînd masa pe care se 
sâvîrşeşte proscomidia se află înăuntrul altarului şi nu - cum era 
în Biserica primară - într-o încăpere deosebită numită aducere 
("jertfelnic" se numea atunci Prestolul), Darurile se scot mai întîi 
în adunare şi numai din adunare se aduc la altar - "intră" spre 



Prestol. Practica greacă de a înconjura cu Darurile întreaga Bise- 
rică, întreaga adunare, exprimă mai bine sensul int'ârii celei mari 
decît cea rusească, unde Darurile se aduc numai pe amvon şi 
apoi direct spre uşile împărăteşti. 
Sensul este că aducerea fiecăruia se include în aducerea 
tuturor şi astfel Biserica se aduce pe sine însăşi, ceea ce în- 
seamnă că aduce pe Hristos, căci Biserica este Trupul Lui, iar El 
este Capul Bisericii. 
în sffrşit al treilea moment, şi anume momentul culminant al 
intrării celei mari, constă în primirea Darurilor de către Proistos şi 
punerea lor pe Prestol. Ceea ce noi aducem este arătat ca fiind 
adus de Hristos şi înălţat de El în Sfînta Sfintelor cereşti. Jertfa 
noastră, jertfa Bisericii, este jertfa lui Hristos... Astfel, în această 
intrare împărătească solemnă, în această "mişcare" a Darurilor se 
descoperă sensul cel adevărat, atotcuprinzător al Aducerii, care 
uneşte pămîntul cu cerul, care ridică viaţa noastră în împărăţia lui 
Dumnezeu. 
126 
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"Să vă pomenească pe voi Domnul Dumnezeu întru împărăţia 
Sa totdeauna, acum şi pururea şi în vecii vecilor...". Aceste cuvin- 
te, această pomenire însoţeşte intrarea cea mare şi prin ea se 
săvîrşeşte Aducerea. Aducînd Darurile, diaconul şi preotul se 
adresează unul altuia, apoi preotul se adresează adunării, iar 
credincioşii răspund proistosului. 
"Pomeneşte Doamne...". Fără nici o exagerare, putem spune 
că pomenirea, adică aducerea tuturor spre reamintire înaintea lui 
Dumnezeu, rugăciunea pentru ca Dumnezeu să "pomenească", 
să-şi aducă aminte, alcătuieşte centrul întregii slujiri divine a Bise- 
ricii, a vieţii ei întregi. Fără să vorbim de Taina Euharistiei, pe care 
Hristos a poruncit "să o faceţi întru pomenirea Mea" (vom vorbi 
mai departe despre acest sens al amintirii), Biserica "săvîrşeşte 
amintirea" permanent, în fiecare zi, chiar în fiecare ceas, printr-un 
eveniment sau altul, printr-un sfînt sau altul, căci tocmai în aceas- 
tă "săvîrşire a amintirii" este esenţa fiecărei prăznuiri şi a întregii 
slujiri divine a Bisericii. 
Se impune întrebarea: în ce constă esenţa acestei pomeniri? 
Această întrebare este cu atît mai necesară cu cît teologia noastrş 
şcolară păstrează o tăcere aproape deplină în această problemă. 
Ea şi-a proclamat ca unic criteriu "metoda ştiinţifică" prin care 
noţiunea amintirii îi pare din punct de vedere obiectiv insuficientă, 
iar calea subiectivă şi psihologică apare odioasă acestei "ştiinţe", 
în interpretarea şi restructurarea credinţei ca o doctrină "obiectivă" 
bazată, în primul rînd, pe "texte", amintirea şi chiar trăirea nu au 
loc. în acest caz, pomenirea care stă la baza vieţii, a rugăciunii, 
a trăirii Bisericii pare că este în afara cîmpului vederii teologice... 
Şi oricît de straniu ar părea, tocmai această teologie, prin "uitarea 
amintirii (pomenirii)", duce la acea "psihologizare" pe care o nea- 
gă, înfloreşte slujba divină cu fast, o reduce la cele exterioare, la 
un simbolism ilustrativ care împiedică atît de mult înţelegerea 
reală a slujbei divine şi adevărata participare la ea. "Pomenirea" 
liturgică, "săvîrşirea amintirii" unui eveniment oarecare se percepe 
astăzi doar ca o concentrare psihologică şi intelectuală asupra 
"sensului" acelui eveniment (fapt înlesnit prin interpretarea "simbo- 
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lică"), iar pomenirea în rugăciune se identifică cu rugăciunea pen- 
tru alt om, aceasta fiindcă în Biserică s-a uitat sensul real al amin- 
tirii şi pomenirii şi este uitat, în primul rînd, de acea teologie înră- 
dăcinată în "texte" şi nu în trăirea şi amintirea Bisericii... Prin ur- 
mare, este necesar să amintim acest sens înainte de a încerca să 
înţelegem locul pomenirii în aducerea euharistică. 



XIII 
S-au scris mii de cărţi despre amintire - acest dar tainic pro- 
priu numai omului - şi ar fi imposibil să enumerăm toate interpre- 
tările, toate teoriile elaborate. Dar oricît ar stărui omul să înţeleagă 
şi să explice sensul şi mecanismul amintirii, acest dar rămîne în 
cele din urmă inexplicabil, tainic şi chiar cu dublu sens. 
Este de necontestat că amintirea este capacitatea omului "de 
a învia trecutul", de a păstra în sine cunoaşterea lui. Tocmai des- 
pre această capacitate a amintirii se poate spune că are un dublu 
sens. Esenţa amintirii este de a reînvia trecutul: prin amintire, eu 
văd omul care a plecat de mult din viaţă, eu simt în toate amă- 
nuntele acea dimineaţă cînd m-am întîlnit cu el, cînd l-am văzut 
ultima dată şi astfel, parcă "adun" viaţa mea; de pe altă parte, 
întrucît amintirea învie trecutul tocmai ca pe ceva ce nu se mai 
întoarce, cunoaşterea acestui trecut este concomitentă şi cunoaş- 
terii lipsei lui în prezent. De aici rezultă tristeţea, proprie amintirii, 
în cele din urmă, amintirea în om nu este altceva decît cunoaşte- 
rea despre moarte - proprie numai omului - cunoaşterea că 
"moartea şi timpul domnesc pe pămînt". lată de ce darul amintirii 
are un dublu sens. Prin amintire, omul învie trecutul şi totodată 
cunoaşte fărîmiţarea vieţii care "rotindu-se, dispare în întuneric"; 
omul înţelege fărîmiţarea şi timpul care nu se mai întoarce, în 
care, mai devreme sau mai tîrziu, licăreşte, slăbeşte şi se stinge 
însăşi amintirea şi se întronează moartea. 
Numai datorita capacităţii sale naturale de a-şi aminti, singurul 
dar cu dublu sens dat omului, el cunoaşte că este muritor şi că 
viaţa este murire, iar pe de altă parte poate, nu numai să înţelea- 
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gă, dar să şi trăiască întreaga noutate a acelei amintiri, pe care să 
o numească esenţa vieţii noi, dată nouă întru Hristos. 
Aici trebuie să amintim că în învăţătura biblică vechi-testamen- 
tară despre Dumnezeu, amintire înseamnă adresarea lui 
Dumnezeu către făptura Sa, este puterea iubirii proniatoare a lui 
Dumnezeu cu care El "ţine" lumea şi o vivifică, încît putem spune 
că însăşi viaţa înseamnă a fi în amintirea lui Dumnezeu, iar moar- 
tea - căderea din această amintire. Cu alte cuvinte, amintirea este 
reală ca totul în Dumnezeu, ea este acea viaţă pe care El o dă, 
pe care "o are în minte", ea este biruinţa veşnică asupra acelui 
"nimic", din care Dumnezeu ne cheamă la "lumina Sa minunată". 
• Acest dar al amintirii este dat de Dumnezeu omului ca putere 
care transformă iubirea în viaţă, în cunoaştere, în comuniune şi în 
unitate. Amintirea omului este iubirea care răspunde lui 
Dumnezeu, este întîlnirea şi comuniunea cu Dumnezeu Care este 
Viaţa vieţii... Dintre toate făpturile, numai omului îi este dat să-şi 
amintească de Dumnezeu şi prin această amintire, să fie cu ade- 
vărat viu. Dacă totul în lume mărturiseşte despre Dumnezeu, ves- 
teşte slava Lui şi îi aduce laudă, numai omul "îşi aduce aminte" de 
El şi prin această amintire, prin această cunoaştere vie a lui 
Dumnezeu, el înţelege că lumea este a lui Dumnezeu, o primeşte 
de la Dumnezeu şi o înalţă spre Dumnezeu. Dumnezeu îi aminteş- 
te omului de Sine şi omul răspunde prin amintirea sa de 
Dumnezeu. Dacă amintirea lui Dumnezeu despre om este Darul 
vieţii, amintirea omului despre Dumnezeu este primirea acestui 
Dar de viaţă făcător, este agonisirea permanentă a Vieţii şi a 
creşterii în ea... 
Astfel se înţelege de ce însăşi esenţa, adîncul şi îngrozirea 
păcatului sînt exprimate mai bine şi mai exact, nu în definiţiile 
multiple ale "teologiei ştiinţifice", ci în expresia populară: omul a 
uitat de Dumnezeu. Cu privire la înţelegerea biblică a amintirii -să 
spunem ontologică, şi nu simplu "psihologică" - a uita înseamnă, 
în primul rînd, a exclude din viaţă pe cel uitat, a înceta să trăieşti 



cu el, a te rupe de el. A uita înseamnă nu numai "a înceta să te 
gîndeşti la Dumnezeu" (căci ateismul militant este de multe ori 
obsedat de ură faţă de Dumnezeu, iar pe pămînt, mulţi oameni, 
sinceri convinşi de religiozitatea lor, caută în religie orice, dar nu 
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pe Dumnezeu), ci tocmai a te rupe de El Care este Viaţa, a înce- 
ta să trăieşti cu El şi întru El. Această uitare de Dumnezeu a 
reprezentat şi reprezintă baza păcatului "originar" al omului. Omul 
l-a uitat pe Dumnezeu, fiindcă a întors iubirea sa şi, ca urmare, 
amintirea şi chiar viaţa sa spre altul, în primul rînd spre sine în- 
suşi. Omul s-a întors de la Dumnezeu şi nu-L mai vede; a uitat 
de Dumnezeu şi nu-L mai vede; a uitat^ de Dumnezeu şi 
Dumnezeu a încetat să mai existe pentru el. îngrozirea şi uitarea 
pe care n-o poţi îndrepta este ontologică, asemenea amintirii. 
Dacă amintirea vivifică, uitarea este moarte, sau mai bine zis, 
începutul morţii, este iadul muririi care otrăveşte viaţa, pe care o 
transformă, fără milă şi ireversibil, în agonie. Lipsa acelui pe care 
l-am uitat este o realitate pentru mine, el într-adevăr nu mai există 
în viaţa mea, a murit pentru mine şi eu pentru el. Dar dacă Acela 
pe Care L-am uitat este Dumnezeu, Dătătorul de viaţă, Viaţa în- 
săşi, dacă El a încetat să fie amintirea care era cunoaşterea şi 
puterea vieţii, devine cunoaşterea morţii şi gustarea ei continuă. 
După cum omul nu poate să se nimicească pe sine, să se 
întoarcă la nonexistenţa din care l-a chemat la viaţă Dumnezeu, 
tot aşa nu-şi poate nimici amintirea sau cunoaşterea vieţii sale. 
însă, după cum viaţa omului în afară de Dumnezeu s-a umplut de 
moarte şi a devenit murire, tot aşa amintirea lui a devenit cunoaş- 
terea morţii şi a domniei ei în lume. Prin această amintire, omul 
vrea să biruiască timpul şi moartea, "să învie trecutul", pentru a nu 
fi înghiţit fără urmă de "prăpastia timpului"; dar această înviere 
apare tocmai ca o constatare amară a neputinţei de a întoarce 
trecutul, apare ca o adiere de descompunere ce umple lumea. în 
religie, în artă, în întreaga cultură a lumii căzute, în viaţa sa omul 
căzut este asemenea "unei păsări rănite care vrea să se ridice şi 
nu poate...". Aceste zboruri pot fi nespus de frumoase, dar pe 
pămînt este cu adevărat frumoasă numai tristeţea după viaţa cea 
adevărată, numai amintirea Celui pierdut şi dorul după El, numai 
"tristeţea adîncă"; aceste zboruri pot rămîne în "amintirea" omului 
ca însetare, chemare, pocăinţă, rugăciune şi totuşi, în cele din 
urmă, şi pe acestea le înghite uitarea, asemenea mormîntului pe 
care, după moartea ultimei rude care îşi mai "amintea" de dece- 
dat, începe să crească iarbă sălbatică acolo unde nu de mult s-a 
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cîntat "veşnica pomenire" şi apoi se deteriorează monumentul, şi 
nu mai este posibil să descifrezi pe el literele numelor şterse, şi 
viaţa fără sens, uitată de toţi şi nimănui folositoare rămîne con- 
semnată numai cu două date îngrozitoare. 
XIV 
lată de ce mîntuirea omului şi a lumii, ca şi înnoirea vieţii, con- 
stă în restabilirea amintirii ca putere de viaţă făcătoare, ca biruinţă 
asupra timpului în care a pătruns căderea vieţii şi întronarea mor- 
ţii. Această mîntuire se săvîrşeşte întru Hristos. El este întruparea 
în om şi pentru om, în lume şi pentru lume a amintirii lui 
Dumnezeu, a iubirii dumnezeieşti şi de viaţă făcătoare îndreptată 
spre lume. El este totodată descoperirea şi împlinirea desăvirşită 
în om a amintirii de Dumnezeu, care este conţinutul, puterea şi 
Viaţa vieţ'.i însăşi. 
întruparea amintirii lui Dumnezeu: dacă omul a uitat de 
Dumnezeu, Dumnezeu nu a uitat de om, nu s-a întors de la el. 
Dumnezeu a transformat dinăuntru chiar timpul căderii şi al morţii 



"lumii acesteia" în istorie a mîntuirii, a descoperit sensul timpului 
ca aşteptare şi pregătire a mîntuirii, pentru ca, prin restabilirea 
continuă în om a amintirii Lui, să fie restabilită cunoaşterea, aştep- 
tarea, anticiparea, iubirea; pentru ca omul să poată recunoaşte 
- la împlinirea vremii (cînd se va termina pregătirea) -în Mîntuito- 
rul venit pe Dumnezeu, să-şi aducă aminte ceea ce a uitat şi 
prin aceasta să capete viaţa pierdută. Sensul Testamentului Vechi 
este ca prin amintirea lui Dumnezeu despre om să se restabileas- 
că amintirea omului de Dumnezeu. De aceea nu este posibil să-L 
separi pe Hristos de Testamentul Vechi, nu poţi să-L cunoşti altfel 
decît prin Testamentul Vechi, pentru că acesta nu este altceva 
decît descoperirea treptată pentru recunoaşterea lui Hristos, "cre- 
area amintirii" Lui, pînă la venirea Lui în timp. Cînd Simeon pri- 
meşte pe Hristos în braţele sale bătrîne şi-L numeşte "mîntuirea 
gătită înaintea tuturor oamenilor", cînd, în pustia Iordanului, Ioan 
înaintemergătorul îl arată ca Miel al lui Dumnezeu Care ia asupra 
Sa păcatele lumii, cînd, în drum spre Cezareea lui Filip, Petru 
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mărturiseşte că El este Hristos, Fiul lui Dumnezeu, acestea nu sînt 
"minuni" enigmatice şi inexplicabile, ci sînt culme şi împlinire a 
amintirii despre Mîntuitor şi mîntuire, sînt recunoaşterea în care 
amintirea lui Dumnezeu despre om se împlineşte prin amintirea 
omului de Dumnezeu. 
Mîntuirea constă în aceea că întru Hristos - Dumnezeu adevă- 
rat şi Om adevărat - se întronează şi se restabileşte amintirea ca 
putere de viaţă făcătoare, căci omul, aducîndu-şi aminte, nu mai 
trăieşte experienţa căderii, a muririi şi a morţii, ci biruinţa acestei 
căderi prin "Viaţa care este viaţă". Hristos însuşi este întruparea 
şi darul amintirii de Dumnezeu făcut oamenilor în toată plinătatea 
lui, ca fiind iubirea îndreptată către fiecare om şi către întreaga 
omenire, către lume şi întreaga făptură. De aceea El şi este 
Mîntuitor, pentru că El "îşi aduce aminte" de toţi şi prin această 
amintire primeşte viaţa tuturor pentru a fi viaţa Lui, iar viaţa Lui o 
dă tuturor pentru a fi viaţa lor. Hristos fiind întruparea amintirii lui 
Dumnezeu, este totodată descoperirea şi împlinirea amintirii desă- 
vîrşite a omului de Dumnezeu, căci în această amintire a iubirii, 
autodăruirii şi comuniunii cu Tatăl este întreaga Lui viaţă, este 
omenitatea Lui desăvîrşită. 
Amintirea lui Hristos de noi, care se realizează în noi prin 
amintirea noastră de Hristos, alcătuieşte esenţa credinţei noas- 
tre şi în ea, Viaţa cea nouă care ni se dăruieşte. Din primele zile 
ale creştinismului, a crede în Hristos însemna să ţii minte şi să-ţi 
aduci aminte de El. Nu numai să "cunoşti" despre El şi despre 
învăţătura Lui, ci să cunoşti că El este Viu şi Prezent în mijlocul 
celor care-L iubesc pe El. Dintru început, credinţa creştinilor era 
amintire şi aducere aminte. însă amintirea a fost restabilită în 
esenţa ei de viaţă făcătoare, căci spre deosebire de amintirea 
naturii căzute, care "învie iluzoriu trecutul", amintirea cea nouă 
este recunoaşterea plină de bucurie a Celui înviat, a Celui viu, ca 
Unul ce este de faţă şi prezent, şi nu numai că-L recunoaşte, dar 
se şi întîlneşte şi trăieşte viu comuniunea cu El. Credinţa îndrep- 
tată spre "trecut" - asupra vieţii, morţii şi învierii din zilele lui Pilat 
din Pont a Omului Iisus-înrădăcinată în acest "trecut", recunoaş- 
te permanent că Acela de Care îşi aduce aminte este viu, "şi este 
şi va fi" în mijlocul nostru. Credinţa nu ar fi putut recunoaşte, dacă 
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nu ar fi fost aducere aminte şi nu ar fi putut fi aducere aminte, 
dacă nu ar fi fost cunoaşterea Celui de Care ne amintim. Noi n-am 
trăit "în zilele Trupului Lui", în timpul lui Pilat din Pont şi nu putem 
să ţinem minte şi să ne aducem aminte de ceea ce s-a petrecut 



atunci. Noi cunoaştem cele petrecute nu numai din textele ajunse 
pînă la noi, ci le cunoaştem prin adevărata amintire şi aducere 
aminte de El, care, în fond, reprezintă credinţa şi viaţa noastrâ Şi 
aducerea aminte este posibilă, pentru că Cel de Care ne amintim 
este viu, şi tot ceea ce a săvîrşit El "pentru noi şi pentru a noastră 
mîntuire" ne-a dăruit cu viaţa şi moartea Sa, cu învierea şi proslă- 
virea Sa, şi ne dăruieşte veşnic, făcîndu-ne veşnic pe noi părtaşi 
la aceasta. De aceea, noi nu ne aducem aminte de "trecut", ci de 
El însuşi, şi această aducere aminte devine intrarea noastră îri 
biruinţa Lui asupra timpului - asupra scindării timpului în "trecut", 
"prezent" şi "viitor" - este intrarea noastră nu într-o veşnicie ab- 
stractă şi imobilă, ci în "viaţa care este Viaţă", în care totul este 
viu, în care totul trăieşte prin amintirea de viaţă făcătoare a lui 
Dumnezeu, şi toate - "fie lumea, fie viaţa, fie moartea, fie cele de 
faţă, fie cele viitoare" - toate sînt ale noastre, căci noi "sîntem ai 
lui Hristos, iar Hristos este al lui Dumnezeu" (1 Cor. 22-23). 
Aceasta este esenţa acelei aduceri aminte care, după cum am 
mai spus, alcătuieşte baza vieţii Bisericii care se realizează, în 
primul rînd, în slujirea ei divină. Slujirea divină este intrarea Biseri- 
cii într-un timp nou, a unei făpturi noi, transformată de Hristos în 
viaţă şi dar al vieţii, salvată de la scindarea în "trecut", "prezent" 
şi "viitor", care se adună prin amintirea lui Hristos. Prin slujirea 
divină, Biserica - Trupul lui Hristos - trăieşte cu viaţa Lui, cu 
amintirea Lui, iar nouă ne rămîne ca din nou şi iarăşi din nou să 
ne aducem aminte, ceea ce înseamnă să înţelegem şi să recu- 
noaştem "cele ce s-au săvîrşit" pentru noi, în noi şi cu noi, cele 
date nouă - crearea lumii, mîntuirea ei de către Hristos şi venirea 
Lui întru slavă; însă întru Hristos, împărăţia lui Dumnezeu este 
deja descoperită şi dăruită. A ne aduce aminte înseamnă, cu alte 
cuvinte, că trecutul şi viitorul - ca unele care trăiesc în noi - ne 
sînt date nouă, transformă' viaţa noastră şi o fac viaţă în 
Dumnezeu. 
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Numai în lumina celor spuse mai sus, putem înţelege sensul 
acelei pomeniri care este parcă o expresie cuvîntătoare a intrării 
celei mari, a aducerii la Prestol a Darurilor euharistice. în această 
pomenire, noi includem pe cei pomeniţi în amintirea de viaţă făcă- 
toare a lui Hristos: amintirea lui Dumnezeu despre om, amintirea 
omului de Dumnezeu, acea amintire dublă care şi este viaţa cea 
veşnică. Noi ne dăruim unul pe altul - întru Hristos - lui 
Dumnezeu şi, prin această dăruire, confirmăm că cel pomenit şi 
cel ce se dăruieşte este viu, căci este în amintirea lui Dumnezeu. 
Pomenirea este unită cu aducerea şi ambele alcătuiesc un 
întreg, fiind împlinirea lor cuvîntătoare, pentru că Hristos S-a adus 
pe Sine "pentru toţi şi pentru toate", pentru că El în Sine ne-a 
adus şi ne-a predat pe toţi lui Dumnezeu, ne-a unit pe toţi în amin- 
tirea Sa. Aducerea aminte de Hristos este intrarea în iubirea Lui 
care ne-a făcut pe noi fraţi şi apropiaţi în slujirea Lui. Viaţa şi pre- 
zenţa Lui în noi şi în "mijlocul" nostru se adevereşte numai prin 
iubirea noastră faţă de altul şi faţă de toţi; pe Cel trimis, 
Dumnezeu îl include în viaţa noastră, ceea ce înseamnă, în primul 
rînd, în amintirea unuia faţă de altul şi în pomenirea făcută de 
unul pentru altul întru Hristos. De aceea, aducînd la Prestol jertfa 
Lui, noi împlinim amintirea unuia de altui, ne recunoaştem unul 
pe altul că sîntem vii întru Hristos şi că întru El sîntem uniţi unul 
cu altul. 
Nu este deosebire între cei vii şi cei morţi în această pomenire, 
căci "Dumnezeu nu este Dumnezeul celor morţi, ci al celor vii" (Mt. 
XXII, 32). în aceasta şi constă întreaga bucurie şi putere a pome- 
nirii, căci - incluzînd pe cei pomeniţi în amintirea lui Dumnezeu 
cea de viaţă făcătoare - această pomenire şterge limita dintre cei 



vii şi cei morţi, înţelegîndu-i şi văzîndu-i pe toţi ca fiind vii în 
Dumnezeu. De aceea, în Biserica primară ar fi fost imposibil de 
conceput o slujire separată a "Liturghiei pentru cei morţi" (şi încă 
în veşminte negre!). Ar fi fost de neconceput, fiindcă la fiecare 
Liturghie, prin includerea tuturor în amintirea lui Dumnezeu, se să- 
vîrşeşte tocmai unirea tuturor - atît a celor vii cît şi a celor morţi - 
în 'Viaţa care este Viaţă". în acest sens, fiecare Liturghie "pentru 
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cei morţi", prin fiecare amintire şi iubire a lui Hristos date nouă, 
triumfă asupra morţii, triumfă asupra despărţirii şi uitării. "Despărţi- 
re nu va fi, o, prieteni...". 
Astfel, pomenindu-ne pe noi înşine, unul pe altul şi întreaga 
noastră viaţă, ne dăruim lui Dumnezeu şi prin această pomenire 
se împlineşte aducerea noastră. Astfel, noi aducem pe Hristos şi 
Hristos ne aduce pe noi, iar această aducere o face posibilă şi 
împlineşte pomenirea noastră. 
•■>  

Capitolul şapte 
Taina Unităţii 
Imbrăţişaţi-vă unul pe altul cu sărutare sfîntă... 
1 Cor. XVI, 20 
I 
în ritualul actual al Liturghiei, vozglasul "Să ne iubim unul pe 
altul!" ocupă un timp atît de scurt, încît noi nu avem posibilitatea 
să-l pătrundem, să-l auzim nu numai cu auzul extern dar şi cu cel 
interior. Pentru noi acum, este doar unul dintre vozglasurile care 
premerg Simbolul Credinţei. La început nu a fost aşa. Cunoaştem 
din manuscrisele liturgice ale Bisericii primare că, după acest 
vozglas, se săvîrşea într-adevăr sărutarea păcii la care participa 
întreaga Biserică, întreaga adunare. "Cînd vine vremea de a da şi 
primi reciproc pacea, spune Sfîntul Ioan Gură de Aur, noi ne săru- 
tăm unul cu altul. Clericii îmbrăţişează pe episcopi, mireni - băr- 
baţi pe bărbaţi şi femei pe femei...". Pînă acum, acest ritual s-a 
păstrat în practica liturgică a nestorienilor, a copţilor, a armenilor, 
care nu s-au supus influenţelor bizantine de mai tîrziu. Ele reflectă 
mai mult forma primară a sfintei lucrări euharistice. Şi nu numai a 
lucrării euharistice, căci sărutarea păcii alcătuia o parte de seamă 
şi de neînlăturat a slujirii divine. După botez, episcopul săruta pe 
cel miruit cu cuvintele: "Domnul să fie cu tine". La hirotonia noului 
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episcop, întreaga adunare - clerici şi mireni - saluta pe episcop cu 
"sărutarea sfîntă", după ce el prezida prima aducere euharistică. 
Din istorie, vedem că acest moment al Liturghiei a suferit o 
schimbare esenţială şi anume: din acţiune, şi încă dintr-o acţiune 
generală, s-a transformat în vozglas (ecfonis). în legătură cu aceas- 
tă schimbare, s-a modificat parţial şi conţinutul chemării. Vozglasul 
actual "să ne iubim unul pe altul..." este chemarea la o anumită 
stare, în timp ce în vechime el reprezenta chemarea la o acţiune: 
"îmbrâţişaţi-vă unul pe altul...". După mărturia unor manuscrise, 
acţiunea aceasta se săvîrrşea chiar fără vozglas: după enunţarea 
păcii, urma indicarea acţiunii de sărutare care se săvîrşea. în 
acest fel, este evident - cum se întîmplă adeseori în istoria slujirii 
divine - că vozglasul a rezultat din acţiune şi după aceea a fost 
treptat sau, mai bine zis, a fost îngustat, fiind redus numai la altar 
unde şi astăzi se săvîrşeşte între preoţi conslujitori şi diaconi. 
La prima vedere, înlocuirea treptată a acţiunii obşteşti prin 
ecfonis, cu toate amănuntele de ritual, nu ar prezenta un interes 
deosebit. Parcă nu ar cere o lămurire nici ecfonisul, întrucît toţi 
ştiu că iubirea este principala poruncă creştină şi, de aceea, amin- 
tirea ei este bine să aibă loc înaintea celei mai însemnate lucrări 



sfinte bisericeşti. în acest caz, nu ar fi tot una dacă amintirea se 
face fie la chemarea iubirii, fie prin simbolul iubirii? (în sărutarea 
păcii, comentatorii văd desigur încă un "simbol"). Trebuie să pre- 
supunem că dispariţia acţiunii a fost legată de numărul în creştere 
a celor prezenţi, de apariţia adunărilor numeroase în locaşuri mă- 
reţe, unde nu se cunoşteau unii pe alţii şi unde cultul acesta - din 
punctul nostru de vedere - ar fi fost doar o simplă formalitate. 
Toate acestea sînt numai "la prima vedere", pînă cînd vom 
adînci adevăratul sens liturgic al acestor cuvinte şi acţiuni, pînă ce 
vom adînci sensul îmbinării cuvintelor "iubire creştină". 
într-adevăr, noi nu ne-am obişnuit cu această îmbinare de 
cuvinte, am auzit de atîtea ori predici despre iubire şi chemări la 
iubire, încît ne este greu să pătrundem noutatea lor permanentă. 
Această noutate ne-o arată însuşi Hristos: "Poruncă nouă vă dau 
vouă, să vă iubiţi unul pe altul" (Io. XIII, 34). Lumea cunoştea şi 
pînă la Hristos iubirea, valoarea şi înălţimea iubirii; oare nu în 
Testamentul Vechi aflăm cele două porunci: despre iubirea faţă de 
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Dumnezeu (Deut. VI, 5) şi iubirea faţă de aproape (Lev. XIX, 18), 
care cuprind, după cum a spus Iisus, toată Legea şi proorocii? 
(Mt. XXII, 40). Atunci în ce constă noutatea acestei porunci, nouă 
numai în momentul rostirii ei de către Mîntuitorul, ci pentru toate 
timpurile, pentru toţi oamenii, noutate care niciodată nu încetează 
să fie nouă? 
Pentru ca să răspundem la această întrebare, este suficient să 
amintim caracteristica de bază a iubirii creştine, aşa cum este 
arătată în Evanghelie: "Să iubiţi pe vrăjmaşii voştri". Cuvintele 
acestea cuprind o chemare nemaiauzită, de a iubi pe aceia pe 
care de fapt nu-l iubim. De aceea, aceste cuvinte nu încetează 
să ne cutremure, să ne sperie şi mai ales să ne judece, atîta 
vreme cît încă nu am devenit surzi cu totul faţă de Evanghelie. 
Porunca aceasta fiind nemaiauzită nouă, noi o înlocuim de cele 
mai multe ori cu o interpretare a noastră umană, vicleană. Pentru 
o conştiinţă curată este evident că deja de veacuri, nu numai unii 
creştini, dar şi Biserici întregi afirmă că iubirea creştină trebuie să 
fie îndreptată spre ce este al său; a iubi ceea ce este natural şi 
vădit: pe cei apropiaţi şi înrudiţi, poporul său, ţara sa, a iubi toţi şi 
pe toate - ceea ce de fapt iubim şi fără Hristos şi fără Evanghelie. 
De exemplu, noi observăm în Ortodoxie chiar că naţionalismul-în- 
frumuseţat şi justificat religios - a devenit de mult o adevărată ere- 
zie care mutilează conştiinţa bisericii, care a dezbinat fără nădejde 
Răsăritul ortodox şi face ca toată vorbăria noastră despre adevărul 
universal al ortodoxiei să fie o minciună făţarnica. Noi am uitat că 
despre această iubire - numai "naturală" - se spun în Evanghelie 
alte cuvinte, nu mai puţin stranii şi înfricoşătoare: "Cine iubeşte pe 
tată sau pe mamă sau pe fiu sau pe fiică mai mult decît pe Mine 
nu este vrednic de Mine" (Mt. X, 37) şi "Cine vine la Mine şi nu 
urăşte pe tatăl său şi pe mama sa şi pe femeia sa şi copiii şi fra- 
ţii... acela nu poate fi ucenicul Meu" (Le. XIV, 26). Dacă a veni la 
Hristos înseamnă împlinirea poruncilor Lui, atunci este vădit că 
iubirea creştină este, nu numai un simplu efort, o "încoronare" şi 
o sanctificare religioasă a iubirii naturale, ci se deosebeşte radical 
de această iubire şi este chiar contrară ei. Iubirea creştină este cu 
adevărat iubirea nouă, de care, natura noastră căzută şi lumea 
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noastră căzută, nu sînt capabile şi de aceea nu este posibilă în 
această lume. 
Dar atunci cum să împlinim această poruncă? Cum să iubim pe 
cei care nu-i iubim? Taina oricărei iubiri nu este oare tocmai că ea 
nu poate fi niciodată numai rodul voinţei, al autoeducării, al exer- 



ciţiului şi chiar al ascezei? Exersînd voinţa şi autoeducarea, se 
poate ajunge la "bunăvoinţă", răbdare, egalitate faţă de oameni, 
dar nu la iubirea de care Sfîntul Isaac Şirul a spus că "miluieşte 
chiar şi pe diavoli". Dar atunci ce poate însemna această poruncă 
imposibilă a iubirii? 
Se poate da numai un singur răspuns: da, porunca aceasta ar 
fi fost cu adevărat imposibil de înfăptuit şi chiar monstruoasă, 
dacă creştinismul s-ar reduce numai la porunca de iubire. Creşti- 
nismul însă este, nu numai poruncă, dar şi revelaţie şi dar al 
iubirii. Tocmai de aceea, iubirea este şi poruncită, fiindcă - pînă 
la a fi poruncă - ea ne este descoperită şi dăruită. 
Numai "Dumnezeu este Iubire". Numai Dumnezeu iubeşte cu 
acea iubire despre care se vorbeşte în Evanghelie. Şi numai în 
întrupare, în unirea lui Dumnezeu cu omul, adică înIisusHristos, 
Fiul lui Dumnezeu şi Fiul Omului, Iubirea însăşi a lui Dumnezeu 
sau, mai bine zis, însuşi Dumnezeu Iubirea s-a descoperit şi s-a 
dăruit oamenilor. Această noutate cutremurătoare a iubirii creştine 
constă în faptul că în Noul Testament, omul este chemat să iu- 
bească cu Iubire dumnezeiască - care a devenit iubire divino- 
umană - cu iubirea lui Hristos. Noutatea creştinismului nu este în 
poruncă, ci în faptul că a devenit posibilă împlinirea poruncii. în 
unire cu Hristos, noi primim iubirea Lui şi putem să iubim cu ea şi 
să creştem în ea. "Iubirea lui Dumnezeu s-a vărsat în inimile noas- 
tre prin Duhul Sfînt Cel dăruit nouă" (Rom. V, 5); Hristos ne-a po- 
runcit nouă să rămînem în El şi în iubirea Lui: "Rămîneţi în Mine şi 
Eu în voi. Precum mlădiţa nu poate să aducă roadă de la sine, dacă 
nu rămîne în viţă, tot aşa nici voi dacă nu rămîneţi în Mine... Cine 
rămine în Mine şi Eu în el, acela aduce roadă multă, căci fără Mine 
nu puteţi face nimic... Rămîneţi în iubirea Mea" (Io. XV, 4-5, 9). 
A rămîne în Hristos înseamnă a fi şi a trăi în Biserică. Biserica 
este Viaţa lui Hristos comunicată şi dăruită oamenilor; Biserica 
trăieşte cu iubirea lui Hristos şi rămîne în iubirea Lui. Iubirea lui 
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Hristos este începutul, conţinutul şi scopul vieţii Bisericii; prin 
esenţa sa, iubirea este unicul criteriu al Bisericii, căci toate cele- 
lalte sînt cuprinse în ea: "întru aceasta vor cunoaşte toţi că sînteţi 
ucenicii Mei, dacă veţi avea dragoste între voi" (Io. XIII, 35). Iubi- 
rea este esenţa sfinţeniei Bisericii, căci ea "s-a turnat în inimile 
noastre de către Duhul Sfînt"; este esenţa unităţii Bisericii care 
"se zideşte pe sine în iubire" (Efes. IV, 16), şi este esenţa aposto- 
licităţii şi a sobornicităţii, căci Biserica este totdeauna şi pretu- 
tindeni aceeaşi unire apostolică unică, "unire legată prin iubire". De 
aceea, "dacă aş grăi eu în limbile omeneşti şi ale îngerilor, dacă 
am darul proorociei şi cunosc toate tainele şi am toată cunoaş- 
terea şi întreaga credinţă încît să mut şi munţii, dar nu am dragos- 
te, atunci sînt nimic. Şi dacă eu aş împărţi toată averea mea şi aş 
da trupul meu să fie ars, iar iubire nu am, nimic nu-mi foloseşte" 
(1 Cor. XIII, l-3). Iubirea este unicul "criteriu" în Biserică - al uni- 
tăţii, sfinţeniei, apostolicităţii şi sobornicităţii - care îi dă întreaga 
ei valoare şi eficacitate. 
Biserica este comuniunea iubirii sau, după expresia lui Homia- 
cov, este "iubirea ca organism", nu numai în sensul că mădularele 
ei sînt unite prin iubire, dar, în primul rînd, că prin această iubire 
a unuia faţă de altul, însăşi viaţa Bisericii descoperă lumii pe Hris- 
tos şi iubirea Lui, mârturjseşte despre El şi iubeşte şi mîntuieşte 
lumea cu iubirea lui Hristos. Destinaţia Bisericii este de a desco- 
peri în lumea căzută că mîntuirea ei este lumea renăscută de 
Hristos. în lumea căzută domneşte dezbinarea, separarea tuturor 
de toţi, pe care iubirea "naturală", a unora faţă de alţii, nu o biruie, 
şi care triumfă şi se împlineşte în ultima "separare", în moarte... 
Esenţa Bisericii, însă, este descoperirea şi prezenţa în lume a 



iubirii ca viaţă şi a vieţii ca iubire. împlinindu-se pe sine în iubire, 
Biserica mărturiseşte despre această iubire în lume, o aduce în 
lume şi cu ea "vindecă făptura" care este supusă legii, dezbinării 
şi morţii. în Biserică, fiecare primeşte în mod tainic puterea "de a 
iubi cu iubirea lui Hristos" (Fii. I, 8) şi de a fi martorul şi purtătorul 
acestei iubiri în lume. 
Astfel, adunarea în Biserică este înainte de toate Taina iubi- 
rii. Noi mergem la biserică pentru iubire, pentru iubirea cea nouă 
a lui Hristos însuşi, care ni se dăruieşte în unitatea noastră. Noi 
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intrăm în biserică pentru ca această iubire dumnezeiască "să se 
reverse din nou în inimile noastre", pentru ca din nou şi iarăşi din 
nou "să ne îmbrăcăm în iubire" (Col. III, 14), pentru ca, alcătuind 
Trupul lui Hristos, să putem rămîne în iubirea lui Hristos şi să 
arătăm iubirea Lui în lume. De aceea este atît de dureros că trăirea 
Bisericii din timpurile noastre este contrară trăirii din Biserica pri- 
mară, căci Biserica de astăzi are o evlavie limitată la individ - prin 
care noi ne separăm în mod egoist de adunare şi chiar stînd în 
biserică, continuăm să-i simţim pe unii "aproape" şi pe alţii "depar- 
te" de noi, adunarea continuă să fie o masă impersonală "care nu 
are contingenţa" cu noi şi cu rugăciunile noastre şi ne împiedică 
la "concentrarea spirituală". Adeseori, oameni cu o stare de spirit 
parcă "duhovnicească" şi de "rugăciune" protestează deschis, ară- 
tînd lipsa lor de iubire faţă de adunările cu mulţi oameni, care îi 
împiedică să se roage şi caută locaşuri mai puţin aglomerate şi 
întunecate, unghere izolate, spre a se separa de "gloată"... într-ade- 
văr, o astfel de "autoadîncire" individuală nu este posibilă în adu- 
narea Bisericii. Nu acesta este scopul adunării şi al participării 
noastre la adunare. Despre rugăciunea individuală, nu se spune 
oare în evanghelie: "Cînd te rogi, intră în cămara ta şi închizînd 
uşa, roagă-te..." (Mt. VI, 6). Aceasta nu înseamnă oare că aduna- 
rea în Biserică are un alt scop, care este cuprins în însăşi cuvîntul 
"adunare"? Prin adunare se împlineşte Biserica, în care participînd 
la Hristos şi la iubirea Lui, alcătuim "noi cei mulţi, un singur 
Trup...". 
Atunci, sărutarea păcii ni se descoperă în toată valoarea ei. 
Am mai spus că sărutarea aceasta alcătuia o parte de neînlăturat 
din adunarea bisericească a primelor zile ale Bisericii. Pentru 
primii creştini, aceasta nu era numai un simbol al iubirii sau o 
amintire legată de ea, ci era o lucrare sfîntă a iubirii, era semnul 
şi ritualul văzut, în care şi prin care - în chip nevăzut dar real - se 
săvîrşea revărsarea iubirii lui Dumnezeu în inimile credincioşilor, 
era îmbrăcarea fiecăruia şi a tuturor laolaltă în Iubirea lui Hristos. 
în timpurile noastre, noţiunea de Biserică fiind limitată mai mult la 
individ şi privită egocentric, acest ritual apare ca o simplă "formă" 
deşartă. Eu nu cunosc pe omul care stă alături de mine în locaş, 
eu nu pot nici să-l iubesc şi nici să nu-l iubesc, căci el îmi este 
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"străin", deci este un nimeni pentru mine. Iar noi, care ne temem 
atît de mult de formalism, sîntem totuşi "sincer" limitaţi în indivi- 
dualismul şi egocentrismul nostru şi uităm principalul. Uităm că, în 
chemarea "să ne iubim unul pe altul cu sărutare sfîntă" este vorba 
- nu despre iubirea noastră personală, naturală, umană, cu care 
într-adevăr nu putem iubi pe cel "străin" pînă nu va deveni "ceva" 
sau "cineva" pentru noi - ci este vorba de iubirea lui Hristos. 
Iubirea lui Hristos este minunea veşnică, aceea care transformă 
şi pe cel străin (iar fiecare străin, în adîncul lui, este duşman) în 
frate, indiferent dacă el are vreo legătură cu mine sau cu viaţa 
mea, căci destinaţia Bisericii constă în a birui înfricoşătoarea în- 
străinare pe care diavolul a introdus-o în lume şi care l-a pierdut 



şi pe el. Noi venim în Biserică pentru această iubire care ni se 
dăruieşte întotdeauna în adunarea fraţilor. 
lată de ce, în vechime, credincioşii adunării erau chemaţi să 
răspundă prin acţiune şi nu prin cuvinte. Ştim că noi nu putem 
ajunge la această iubire prin noi înşine, nu putem primi pacea lui 
Hristos "cea mai presus de orice înţelegere" şi nu putem căpăta 
prin noi înşine iertarea păcatelor, viaţa veşnică şi unirea cu 
Dumnezeu. Toate acestea ni se dau, ni se dăruiesc în Biserică 
prin taina sfîntă şi întreaga Biserică este o mare Taină, este lu- 
crarea sfîntă a lui Hristos. în gesturile noastre, în acţiunile, în 
cultul nostru lucrează Hristos şi tot ce este văzut devine "văzut din 
nevăzut", orice simbol este împlinit în Taină. Tot aşa şi în "săruta- 
rea sfîntă", noi nu exprimăm iubirea noastră, ci ne îmbrăcăm cu 
iubirea nouă a lui Hristos. Şi bucuria este tocmai această comu- 
niune, că eu primesc iubirea lui Hristos de la un "străin" ce stă 
alături de mine, iar el o primeşte de la mine. în această sărutare 
sfîntă, amîndoi ne descoperim unul faţă de altul, ca părtaşi ai 
iubirii lui Hristos, ca fraţi întru Hristos. 
Noi putem numai dori această iubire şi ne putem doar pregăti 
pentru a o primi. în vechime, cei certaţi trebuiau să se împace şi 
să se ierte unul pe altul înainte de a participa la adunarea Bisericii. 
Tot ce este omenesc trebuie să fie împlinit, pentru ca Dumnezeu 
să se întroneze în suflete. A te pregăti, înseamnă a te întreba pe 
tine însuţi: mergem noi la Liturghie pentru iubirea lui Hristos, ca 
acei flămînzi şi însetaţi, nu,numai pentru ajutor şi mîngîiere ci 
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pentru focul care arde în noi toate slăbiciunile, toată limitarea 
noastră şi care ne luminează cu iubirea cea nouă a lui Hristos? 
Sau ne temem că iubirea acesta va slăbi ura noastră faţă de duş- 
mani, va micşora acuzaţiile noastre "principiale", neînţelegerile şi 
dezbinările noastre? Nu dorim noi oare adeseori de la Biserică, 
pace numai cu aceia cu care sîntem împăcaţi, iubire faţă de aceia 
pe care îi iubim, adică autoconfirrrrarea şi autojustificarea noastră? 
In acest caz, noi nu primim darul care înlesneşte înnoirea şi care 
înnoieşte veşnic viaţa noastră şi astfel nu putem ieşi din limitele 
propriei noastre "înstrăinări", pentru a participa cu adevărat în 
Biserică... 
Dăruirea reciprocă a păcii şi a iubirii prin sărutare, au constituit 
învechime, acţiunile începătoare ale Liturghiei credincioşilor, adică 
tocmai a sfintei lucrări euharistice. Cu ambele lucrări începe Euha- 
ristia şi, într-un anumit sens, fac posibilă Taina Noului Testament, 
Taina împărăţiei Iubirii lui Dumnezeu. De aceea, numai 'îmbrăcaţi" 
în această iubire putem crea amintirea lui Hristos, putem fi părtaşi 
ia Trupul şi Sîngele Lui, putem aştepta împărăţia lui Dumnezeu şi 
viaţa veacului ce va să vie. 
"Agonisiţi iubirea", spune apostolul (1 Cor. XIV, 1). Şi unde să 
căutăm, dacă nu în acea Taină în care însuşi Hristos ne uneşte 
pe noi în iubirea Sa? 
II 
Citirea, şi mai tîrziu cîntarea Simbolului Credinţei, a fost intro- 
dusă în cadrul Liturghiei destul de tîrziu, la începutul secolului VI. 
Pînă atunci, locul lui a fost în taina botezului. "Revenirea simbolu- 
lui" (Reditio Simboli), mărturisirea solemnă încununa pregătirea 
cafehumenului pentru intrarea celui botezat în Biserică. Simbolul 
Credinţei a apărut legat de botez şi numai mai tîrziu, în epoca 
marilor dispute dogmatice, a început să fie folosit tot mai des drept 
criteriu al dreptei credinţe, ca opog - "pavăză" care protejează 
Biserica de erezii. în ceea ce priveşte Euharistia ştim că ea se 
săvîrşeşte în adunarea închisa a credincioşilor, adică a acelor 



care cred, care s-au renăscut "din apă şi din duh", care au primit 
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ungere de sus. în conştiinţa Bisericii primare, ea presupunea uni- 
tatea în credinţă a tuturor participanţilor adunării. De aceea, inclu- 
derea Simbolului Credinţei în Liturghie s-a extins foarte repede 
pretutindeni şi a confirmat legătura vădită, organică şi nedespărţită 
dintre unitatea credinţei şi autoîmplinirea Bisericii în Euharistie, 
legătura aceasta alcătuind centrul trăirii şi al vieţii Bisericii primare. 
Este absolut necesar să ne oprim asupra acestei legături, pen- 
tru că este o mare deosebire între felul în care este trăită acum şi 
modul în care era trăită în Biserica primară. Astăzi, legătura 
aceasta nu este evidentă, iar acea unitate de care se vorbeşte şi 
se discută atît de mult în zilele noastre, nu este înrădăcinată şi nu 
decurge din ea. 
Precizez de la început că, formal, totul rămîne parcă neschim- 
bat şi legătura menţionată mai sus rămîne pentru Ortodoxie ca o 
lege nestrămutată, îngrădită cu canoane şi disciplină bisericească. 
Astfel, cel de altă confesiune - potrivit acestei discipline - nu este 
admis a se împărtăşi la Liturghia ortodoxă, întrucît - după învăţă- 
tura ortodoxă-"comuniuneaîntaine" presupune unitatea credinţei 
pe care se bazează unitatea Bisericii. în virtutea aceleiaşi discipli- 
ne, unui ortodox îi este interzis să participe la tainele săvîrşite de 
cei de altă confesiune. Legea aceasta se percepe tot mai mult ca 
fiind formală, căci în teologia noastră şcolară oficială şi în conştiin- 
ţa credincioşilor acea lege este ruptă de mult de realitatea din care 
a crescut, pe care o mărturiseşte şi în afara căruia nu poate fi 
înţeleasă. 
Această realitate este trăirea iniţială şi de bază a Euharistiei ca 
Taina unităţii, Taina Bisericii pe care Sfîntul Ignatie din Antiohia 
o defineşte ca "unitatea credinţei şi a iubirii". "Iar pe noi toţi care 
ne împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir uneşte-ne unul cu altul 
întru împărtăşirea Aceluiaşi Duh Sfînt". Dar tocmai trăirea pece- 
tluită în această rugăciune a Sfîntului Vasile cel Mare, înţelegerea 
şi perceperea Euharistiei în acest sens au slăbit în conştiinţa bise- 
ricească contemporană. Atunci ce poate însemna - în chip real, 
vital, "pozitiv" - interzicerea comuniunii în taine cu cei de alte 
confesiuni, dacă ortodocşii înşişi nu înţeleg de mult timp Euharistia 
ca fiind comuniunea şi "unirea unuia cu altul"? Dacă, nu numai 
pentru simplii credincioşi, dar şi în definiţiile teologice, Euharistia 
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a devenit exclusiv "individuală", "mijloc pentru sfinţire personală", 
la care fiecare recurge sau se abţine în măsura dispoziţiilor perso- 
nale şi după înţelegerea "nevoilor sale duhovniceşti" de pregătire 
sau nepregătire etc. înainte, sensul acestei înţelegeri era proteja- 
rea trăirii reale a Bisericii în unitatea credinţei, căci prin această 
îngrădire se mărturisea şi se întărea unitatea, pe cînd acum, prin 
încadrarea Euharistiei - ca de altfel a tuturor tainelor - în catego- 
ria unui "mijloc de sfinţire", interzicerea a rămas doar interzicere, 
lipsită, vai, pentru majoritatea credincioşilor, de o convingere evi- 
dentă şi spirituală. 
III 
Această slăbire, am putea spune chiar transformare a trăirii 
euharistice iniţiale, domneşte în Biserică, fiind sanctificată atît de 
teologia şcolară cît şi de evlavia individualizată şi a ajuns să se 
considere străveche şi tradiţională. în teologie, aflăm această 
sanctificare în însăşi metoda ei. împrumutată din Apus şi conside- 
rată doteclcgii noştri savanţi ca suprema ştiinţă, metoda aceasta 
constă în separarea fiecărui element al credinţei şi al tradiţiei bise- 
riceşti într-un obiect de sine stătător sau chiar într-o "disciplină" 
distinctă, în care înţelegerea fiecărui element să depindă de iscu- 



sinţa de a nu-l referi la altele, ci, dimpotrivă, a-l separa şi izola. 
Astfel, celotrei realităţi: Credinţa, Biserica, Euharistia devin obiec- 
te separate de studiu, capitole diferite, fără vreo legătură între ele. 
La rîndu! său, aceasta duce la un rezultat cu adevărat paradoxal: 
din domeniul teologiei se exclude tocmai ceea ce uneşte aceste 
trei realităţi, ceea ce le arată ca o realitate triadică; se exclude 
unitatea care, în trăirea Bisericii, alcătuieşte adevăratul conţinut 
al vieţ':i celei noi, po cere o primim prin Credinţă, o trăim în Biserică 
şi ni se dăruieşte în Euharistie prin "împărtăşirea aceluiaşi Duh". 
Nu este greu să ne convingem de acest paradox. Aşa de 
exemplu, interpretînd pe bună dreptate Credinţa drept "condiţia 
principdă a mîntuirii", unul dintre cei mai buni dogmatici ai noştri 
trece sub tăcere totală că, în însăşi trăirea credinţei creştine, este 
cuprinsă trăirea unităţii, trăirea credinţei ca unitate. De ce? Pentru 
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că, prins de metoda sa de separare şi dezmembrare, a redus 
credinţa la "principiul supunerii şi perceperii de către om", fiindu-i 
astfel cu neputinţa să recunoască într-o singură unitate - concomi- 
tent - şi conţinutul şi rodul credinţei, viaţa şi împlinirea ei în om... 
Tot aşa şi cu privire la Biserică: "separînd" şi definind Biserica 
drept "mijlocitoare pentru sfinţirea omului", teologia şcolară reduce, 
inevitabil, învăţătura despre Biserică la învăţătura despre orîndui- 
rea stabilită de Dumnezeu, la structura ei ierarhică, considerînd-o 
condiţia şi forma acestei mijlociri, însă exclude tocmai Biserica 
propriu-zisă, care este viaţa cea nouă "unitatea credinţei şi iubirii", 
împlinirea permanentă a acestei unităţi. Şi în sfîrşit, teologia şcola- 
ră separînd şi taina Euharistiei - în virtutea aceleiaşi metode vi- 
cioase şi unilaterale fără nădejde - o reduce, printr-o diviziune de 
sine stătătoare, la unul dintre mijloacele existente în Biserică pen- 
tru sfinţirea omului, şi astfel, ignorează Euharistia ca fiind, înainte 
de toate, Taina Bisericii, darul şi împlinirea "unităţii credinţei şi 
iubirii", "împărtăşirea cu acelaşi Duh", în care se descoperă esenţa 
Bisericii. 
IV 
Dacă în teologie, lipsa unităţii se exprimă prin metoda acestei 
teologii, ruptă de trăirea vie a Bisericii, în evlavia contemporană, 
lipsa unităţii trebuie căutată în dizolvarea continuă a credinţei, care 
a ajuns să poată fi denumită "sentiment religios". Afirmaţia aceasta 
va părea multora stranie ori chiar un non-sens, întrucît aceste 
noţiuni (credinţa şi sentimentul religios) au devenit în zilele noastre 
valori egale şi identice. Totuşi, pentru creştinism este o mare deo- 
sebire între trăirea credinţei creştine şi înţelegerea ei. Credinţa 
este, în primul rînd, şi totdeauna, întîlnirea cu Altul, o adresare 
către acest Altul, primirea Lui ca fiind "Calea, Adevărul şi Viaţa", 
iubirea faţă de El şi dorinţa unităţii depline cu El, aşa încît "nu mai 
trăiesc eu ci Hristos trăieşte în mine" (Gal. II, 20). Credinţa este 
îndreptată întotdeauna spre Altul, este ieşirea omului din limitele 
"Eului" său, este, în primul rînd, o schimbare radicală faţă de sine 
însuşi. "Sentimentul religios" în schimb, care domină astăzi din 
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nou în religie, se deosebeşte de credinţă tocmai prin aceea că 
trăieşte şi se hrăneşte cu sine însuşi adică cu mulţumirea pe 
care o dă şi care, în cele din urmă, este supusă gusturilor şi trăiri- 
lor personale, subiective şi individuale ale "nevoilor duhovniceşti". 
Credinţa, în măsura în care este credinţa cea adevărată, nu 
poate să nu fie o luptă internă: "Cred, doamne, ajută necredinţei 
mele...". Sentimentul religios, dimpotrivă, "satisface" pe om, fiindcă 
este pasiv şi chiar dacă este îndreptat spre ceva, este mai mult 
pentru ajutor şi mîngîiere în nevoile vieţii. Credinţa, deşi subiectul 
ei este totdeauna persoana, nu este niciodată individualistă, căci 



se adresează Acelui Care i se descoperă ca Adevăr absolut şi 
Care, prin natura sa, nu poate fi limitat. De aceea credinţa cere 
neapărat mărturisire şi exprimare, atragerea şi convertirea altora. 
Sentimentul religios, dimpotrivă, este redus numai la individ, se 
simte ca ceva inexprimabil şi se închide în sine faţă de orice în- 
cercare de exprimare şi interpretare, ca de o "filosofie" care nu-i 
este necesară, ci chiar păgubitoare şi care riscă să-i distrugă "cre- 
dinţa cea simplă". Credinţa este însetată de integritate, de a lumi- 
na prin sine şi de a supune sieşi şi raţiunea şi voinţa şi întreaga 
viaţă. Dimpotrivă, sentimentul religios numeşte uşor ruptura dintre 
religie şi viaţă şi se acomodează uşor cu ideile, convingerile, une- 
ori chiar cu concepţii de viaţă, care sînt nu numai străine creştinis- 
mului, dar chiar vădit contrare lui. 
în "viaţa bisericească" ortodoxă actuală domină "sentimentul 
religios" nu credinţa în înţelesul pe care l-a avut acest cuvînt în 
creştinismul primar. Substituirea credinţei prin sentimentul religios 
se săvîrşeşte treptat, nu se observă de obicei, fiindcă pe dinafară 
- la suprafaţa vieţii bisericeşti - sentimentul religios apare ca o 
pavăză absolut suficientă unei vieţi "bisericeşti" autentice ca şi 
"ortodoxiei adevărate". în varianta ortodoxă, sentimentul religios se 
exprimă de preferinţă prin legătura sa parcă firească faţă de cult, 
faţă de obiceiuri, faţă de tradiţii, faţă de toate formele exterioare 
ale vieţii bisericeşti. Datorită acestor manifestări "bisericeşti" exte- 
rioare, mulţi nu înţeleg cum conservatorismul caracteristic senti- 
mentului religios, este de fapt un pseudo-conservatorism, profund 
străin, se poate spune chiar vrăjmaş tradiţiei creştine iniţiale. El 
este un conservatorism al formei nu al fondului, care nu numai că 
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nu se referă la conţinutul credinţei întrupat în formă - prin care se 
descoperă şi se dăruieşte - dar neagă chiar prezenţa acestui 
conţinut. Sentimentul religios este atît de "conservator", atît de 
ataşat de formă, încît orice schimbare cît de neînsemnată alar- 
mează şi supără orice încercare de a da sens formei, de a căuta 
Adevărul întrupat în ea şi manifestat prin ea. Cu drept cuvînt, 
sentimentul religios se simte ameninţat de moarte, de judecata 
credinţei. 
Noutatea absolută şi noutatea veşnică a creştinismului stă 
numai în credinţă, numai în Adevărul care se mărturiseşte prin 
credinţă şi care se transformă în mîntuire şi viaţă. Din cauza 
aceasta, fără a referi totul la credinţă, fără "recunoaşterea" perma- 
nentă că noi înşine sîntem întruparea şi împlinirea credinţei, toate 
"formele" din creştinism sînt ineficace sau, mai mult, devin idoli şi 
idolatrie, căci violează acea închinare lui Dumnezeu "în Duh şi în 
Adevă"" ce ni s-a poruncit şi ni s-a dăruit nouă de Hristos. Creşti- 
nismul nu a creat nici o formă nouă, ci a primit şi a moştenit forme 
"vechi", proprii de totdeauna religiei şi vieţii umane. Noutatea veş- 
nică a creştinismului este că a umplut formele vechi cu un conţinut 
nou, cu un sens nou şi că Ie-a transformat şi le transformă mereu 
în descoperire, în dar al Adevărului, pentru a fi părtaşe vieţii celei 
noi. însă prefacerea aceasta se săvîrşeşte numai prin credinţă. 
"Duhul dă viaţa, trupul nu foloseşte la nimic". Numai credinţa - fi- 
ind de la Duhul şi cunoscînd Adevărul - a primit puterea de a da 
viaţă formei, de a o preface prin "împărtăşirea cu Unicul Duh". 
Sentimentul religios nu cunoaşte această prefacere prin cre- 
dinţă, fiindcă, în primul rînd, nu vrea. El nu cunoaşte, nu vrea, 
pentru că în esenţa sa este agnostic, este îndreptat nu spre Ade- 
văr, se hrăneşte şi trăieşte nu cu credinţa care cunoaşte şi stăpî- 
neşte Adevărul care este Viaţa vieţii, ci trăieşte cu sine însuşi, cu 
mulţumirea proprie. Despre aceasta mărturiseşte cel mai bine 
indiferenţa uimitoare cu privire la conţinutul credinţei, lipsa totală 
a interesului faţa de -în ce crede credinţa - indiferenţă, pe care 



o aflăm la majoritatea covîrşitoare a oamenilor ce se numesc 
credincioşi şi se consideră aderenţi sinceri ai Bisericii. Descoperi- 
rea luminoasă a vieţii Treimice dumnezeieşti, a tainei divino- 
umane a lui Hristos, unirea - "neamestecată, neschimbată, neîm- 
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partită şi nedespărţită" -în El a lui Dumnezeu şi a Omului, coborî- 
rea în lume a Duhului Sfînt şi, întru El, "a unei alte vieţi, a unui 
început veşnic", cu ceea ce textual a trăit Biserica primară, cu ce 
se bucura ca de o "biruinţă ce a biruit lumea" - ceea ce a fost 
pentru ea obiect de încordare pentru a înţelege şi obiect de dis- 
pute pătimaşe - toate acestea nu-l interesează pe omul "religios" 
contemporan. Şi aceasta, nu din lenevie păcătoasă, nu din slăbi- 
ciune. Conţinutul credinţei, Adevărul spre care este îndreptată 
credinţa nu-l interesează, fiindcă "religiozităţii" lui, sentimentului lui 
religios nu-i trebuiesc. Astfel, sentimentul religios a schimbat, a 
dizolvat în sine credinţa şi s-a substituit ei. 
Atunci, despre care unitate a credinţei poate fi vorba, ce 
poate însemna această noţiune atît de importantă, centrală în 
Biserica primară şi în tradiţie şi la care trăire se referă? Dacă nici 
teologia, în birocraţia ei îmbibată de raţionalism şi metodă juridică, 
dacă nici evlavia, redusă la un sentiment religios individualizat la 
extrem, nu se preocupă de unitate (care a dispărut din atenţia şi 
interesul lor), atunci care trebuie să fie conţinutul acestei noţiuni 
- unitatea credinţei - care, mai mult ca oricînd, râmîne unul din 
polii principali, forţa motrice a creştinismului? 
într-adevăr, despre unitatea creştină, despre unitatea Bisericii 
se vorbeşte mult în zilele noastre şi chiar incomparabil mai mult 
ca înainte. Dar iată că tocmai acest fapt - şi eu nu mă tem să o 
spun - este ispita eretică a zilelor noastre, căci această unitate 
este alta, nu aceea care alcătuia inima şi bucuria principală, care 
alcătuia însuşi conţinutul vieţii creştine din prima zi a existenţei 
Bisericii. Aproape neobservat pentru conştiinţa Bisericii, s-a produs 
o substituire a unităţii care, în zilele noastre, devine tot mai evi- 
dentă şi se descoperă şi ca trădare. 
Esenţa acestei substituiri este că, în loc ca Biserica să fie pri- 
mită, cunoscută şi trăită concomitent şi ca izvor şi ca dar al noului 
-totdeauna al noului, nu dedus din lume şi nu redus la unitatea 
acesteia - Biserica a început să fie înţeleasă ca expresia, forma 
şi "sanctificarea" unităţii "naturale", pămînteşti, deja existentă. 
Altfel spus, Biserica - unitate de sus, a fost înlocuită cu Biserica 
- unitate de jos. Cînd însă, slujirea acestei unităţi de jos, cînd ex- 
primarea şi păzirea acestei unităţi de jos, a trupului şi a sîngelui, 
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a început să fie socotită principală, dacă nu chiar chemarea şi 
destinaţia unică a Bisericii, atunci substituirea a devenit trădare. 
Eu sînt convins că tocmai în zilele noastre, în epoca noastră 
care este obsedată, ca nici o alta, de cultul şi patosul "unită{ii", 
substituirea aceasta este foarte periculoasă, căci ameninţă să 
devină trădare, erezie în toată puterea cuvîntului, fapt însă neob- 
servat de majoritatea oamenilor credincioşi, "bisericeşti". Şi ei nu 
o văd, pentru că nu trăiesc, nu cunosc unitatea, în consecinţă nici 
nu o vor, căci a vrea este posibil numai dacă sufletul a simţit, a 
cunoscut, a iubit fie şi numai în parte - "ca printr-o sticlă întune- 
coasă, prin ghicitură" - şi nu mai poate uita... Dar întrucît nu cu- 
nosc, nu-şi aduc aminte, vor şi caută "unitatea de jos", transferînd 
asupra ei însetarea nepotolită a omului după unitate. Ei nu înţeleg 
că în afară de Unitatea de Sus dăruită nouă de Hristos, orice 
unitate de jos nu numai că în esenţă devine fără sens şi fără va- 
loare, dar inevitabil devine idol şi, oricît de groaznic ar suna, 
această unitate de jos trage chiar religia, chiar creştinismul în jos, 



în idolatrie... 
Prin urmare, Biserica şi în primul rînd teologia ortodoxă, nu au 
acum altă problemă mai importantă şi mai urgentă decît elucida- 
rea trăirii şi cunoaşterii Unităţii de Sus, esenţa însăşi a Bisericii, 
care o deosebeşte de tot ce este în "lumea aceasta" şi arată că 
este mîntuirea lumii şi a omului. 
V 
Cu cît cuvîntul este mai de sus, cu atît mai mult are un sens 
dublu şi cere mai imperios de la creştinii care îl folosesc, nu numai 
o simplă definire, - oricît de precisă ar fi - ci şi eliberare, exor- 
cism, eliminarea din interiorul lui a minciunii care a intervertit cu- 
vîntul. Deosebirea duhurilor, la care ne cheamă Apostolul Ioan 
Teologul, este în primul rînd precizarea cuvintelor, căci după cum 
a căzut întreaga lume, întreaga creaţiune, a căzut şi cuvîntul; şi 
tocmai de la căderea cuvîntului, de la intervertirea lui a început 
căderea lumii, fiindcă prin cuvînt a intrat în lume minciuna, al cărei 
tată este diavolul.  Cuvîntul a rămas acelaşi, astfel spunînd 
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"Dumnezeu", "unitate", "credinţă", "evlavie", "iubire", omul este 
convins că ştie despre ce vorbeşte. Dar otrava minciunii este că, 
în cădere, cuvîntul a devenit "altul" în interiorul lui, a devenit min- 
ciună - în sensul şi conţinutul lui. Diavolul nu a creat cuvinte noi, 
cuvinte "rele", după cum nu a creat şi nu poate crea altă lume, 
după cum nu a creat şi nu poate crea nimic. Toată minciuna şi 
toată puterea minciunii lui rezidă în faptul că a intervertit aceleaşi 
cuvinte şi Ie-a făcut cuvinte despre altul, Ie-a uzurpat şi Ie-a trans- 
format în armele răului şi, ca urmare, el şi slugile lui vorbesc tot- 
deauna "în lumea aceasta", pe limba furată faptic de la Dumnezeu. 
De aceea sînt zadarnice toate încercările de a reduce proble- 
ma la cuvinte, la conţinutul şi sensul lor, la problema definirii lor. 
Căci definirea se face tot cu ajutorul cuvintelor, prin cuvinte; ceea 
ce înseamnă că definirea nu iese şi nu poate ieşi din cercul vicios 
în care a cuprins şi a înrobit toată făptura căzută. Nu de definire, ci 
de mîntuire are nevoie cuvîntul căzut, ca şi întreaga lume căzută, 
iar această mîntuire o aşteaptă nu de la sine şi nici de la alte cuvin- 
te, ci de la puterea şi Harul lui Dumnezeu care curăţă şi renaşte. 
0 astfel de mîntuire, prin puterea cuvintelor lui Dumnezeu, este 
chemată a fi şi teologia a cărei esenţă se află în căutarea "cuvin- 
telor plăcute lui Dumnezeu" (Oeojtpsueîg A&yoi). însă teologia îşi 
împlineşte chemarea sa nu cu ajutorul definiţiilor, nu "prin cuvinte 
despre cuvinte", ci prin referirea cuvîntului la acea realitate şi 
acea trăire care este înainte de cuvînt şi faţă de care cuvîntul este 
simbol: descoperire, dar, participare, stăpînire... Căci, nu pentru 
definirea realităţii - care în adîncul ei ultim este de nedefinit - a 
fost creat cuvîntul, ci tocmai ca simbol, ca dar al realităţii, pentru 
a o descoperi, pentru a fi părtaş la ea, fiind în stăpînirea ei. în 
cădere, cuvîntul a încetat să fie realitate, dar se restabileşte şi 
devine din nou el însuşi în întîlnire cu Realitatea, în acea accep- 
tare a Realităţii pe care noi o numim credinţă. 
Teologia ortodoxă suferă, vai, - în neputinţa ei atît de vădită - 
influenţa defectului contemporaneităţii de a nu face această refe- 
rire şi astfel devine "cuvinte despre cuvinte" şi "definiţii despre 
definiţii". Această teologie asemenea celei din Apus, încercînd să 
traducă creştinismul pe limba contemporaneităţii - care este limbă 
"căzută" şi care se leapădă de creştinism - este o teologie care 
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nu are ce spune şi care, vorbind în limba aceasta, devine ea în- 
săşi lepădare. Sau, cum vedem adeseori la ortodocşi, teologia 
încearcă să impună "omului contemporan" limba sa abstractă şi 
adesea "arhaică", pe care o dă acestuia fără ca ea să se refere la 



nici o realitate, la nici o trăire şi ca atare, rămîne o limbă străină 
şi de neînţeles pentru el. în acest fel, teologii savanţi produc asu- 
pra "omului contemporan", cu ajutorul aceloraşi definiţii şi interpre- 
tări, experienţele respiraţiei artificiale. 
în creştinism însă, credinţa este trăirea întîlnirii cu darul, iar 
această întîlnire este înainte de cuvinte, deoarece numai din aceas- 
tă trăire ele îşi capătă atît sensul cît şi puterea lor. "Din prisosul 
inimii vorbeşte gura" (Mt. XII, 24). De aceea, cuvintele care nu se 
referă la această trăire sau care s-au rupt de această trăire, devin 
inevitabil numai cuvinte, cuvinte cu dublu sens, intervertite şi 
viclene. 
■■ 

VI 
Cele mai de sus se referă în primul rînd, la cuvîntul unitate, 
cuvînt cu adevărat cheie pentru creştinism. Eu sînt convins că în 
graiul omenesc cuvîntul este mai mult dumnezeiesc, dar în căde- 
rea sa şi în "furtişagul" său de la Dumnezeu, a devenit mai mult 
diavolesc. Şi este aşa întrucît sensul primar cît şi substituirea, 
furtul privesc nu ceva ce este doar legat de viaţă, ci insăşi viaţa, 
viaţa cea adevărată în esenţa ei primară. 
Cuvîntul "unitate" este dumnezeiesc, pentru că în trăirea cre- 
dinţei creştine el se referă, în primul rînd la Dumnezeu însuşi, la 
descoperirea Vieţii dumnezeieşti ca Unitate, Unitatea fiind conţinu- 
tul şi plinătatea Vieţii Dumnezeieşti. Dumnezeu se descoperă pe 
Sine în Trinitatea Sa şi descoperă Trinitatea ca fiind Viaţa Sa, 
ceea ce înseamnă că El este Izvorul şi începutul întregii vieţi, este 
cu adevărat Viaţa vieţii... Şi poate nicăieri nu este mai bine şi mai 
deplin exprimată şi întruchipată de către Biserică înţelegerea, 
definirea, cunoaşterea Unităţii supreme, ca în icoana tuturor icoa- 
nelor, în Sfînta Treime a lui Rubliov. Minunea ei este că, deşi sînt 
înfăţişaţi Trei, ea este în sensul cel mai adînc al termenului icoa- 
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nă, adică descoperirea, arătarea şi vederea Unităţii care este 
însăşi Viaţa Dumnezeiască, ca Cel ce este. 
Credinţa creştină, în adîncul ei ultim, este îndreptată spre 
Dumnezeu Treimea, este cunoaşterea lui Dumnezeu în Trinitatea 
Lui; prin această cunoaştere, credinţa cunoaşte şi viaţa făpturii 
create de El, o cunoaşte în prima el creaţie, o cunoaşte în căde- 
re, o cunoaşte în mîntuire. Credinţa este în primul rînd cunoaş- 
terea şi trăirea creaţiei, adică a vieţii creată şi dăruită de 
Dumnezeu ca unitate cu El şi întru El şi numai întru El, cu întrea- 
ga făptură, cu întreaga viaţă. în al doilea rînd, cunoaşterea şi 
experienţa căderii, adică a esenţei răului şi păcatului, care este 
desprindere - separare de Dumnezeu şi deci destrămarea şi des- 
compunerea vieţii însăşi, şi în ea triumful morţii. în sfîrşit, cunoaş- 
terea şi trăirea mîntuirii ca restabilire a unităţii cu Dumnezeu şi 
întru El cu întreaga făptură şi, în această unitate, cunoaşterea în 
esenţă a vieţii noi şi veşnice care vine întru putere, dar care este 
deja dăruită, împărăţia lui Dumnezeu anticipată: "Să fie Una pre- 
cum şi Noi Una sîntem" (Io. XVII, 22). 
Aceasta înseamnă că unitatea nu este ceva "supraadăugat" 
credinţei creştine, nu este ceva deosebit de credinţa însăşi, încît 
să poată exista credinţă fără "unitate" şi să poată exista unitate pe 
care să nu o conţină, să nu o descopere şi să nu o trăiască cre- 
dinţa, în unitate stă însăşi esenţa, conţinutul credinţei, care şi este 
intrarea în unitate, acceptarea unităţii pe care lumea a pierdut-o 
în căderea ei; şi tot în credinţă este trăirea acestei unităţi ca mîn- 
tuire şi viaţă nouă. De aceea, se spune despre credinţă că "drep- 
tul prin credinţă va fi viu" (Rom. I, 17), că "cel ce crede în Fiul are 
viaţă veşnică" (Io. III, 36) şi "nu va muri în veac" (Io. XI, 26). Cre- 
dinţa este părtaşi a cu unitatea de sus şi în această unitate este 
părtaşă "la o altă viaţă, la un alt început, cel veşnic...". Ca dar, ca 



prezenţă a acestei unităţi de sus, ca împlinire a credinţei în "lu- 
mea aceasta" este Biserica. Biserica nu este "alta" faţă de cre- 
dinţă, chiar dacă este legată de ea, ci Biserica este tocmai împlini- 
rea credinţei, este acea unitate care primeşte, în care se intră şi 
la care devii părtaş prin credinţă. în tradiţia şi trăirea creştină, 
credinţa duce la Biserică şi introduce în Biserică; credinţa cunoaş- 
te că însăşi Biserica este cea prin care se împlineşte credinţa, 
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pentru a fi făptură nouă şi viaţă nouă. Omul care spune - iar din 
aceştia sînt foarte mulţi în zilele noastre - "eu sînt profund credin- 
cios, însă credinţa mea nu are nevoie de Biserică", poate fi credin- 
cios şi chiar profund credincios, dar credinţa lui este alta, nu 
aceea care din primele zile ale creştinismului era însetarea de a 
intra prin botez în Biserică şi de a-şi potoli această însetare în 
"unitatea credinţei şi a iubirii", la Cina iui Hristos, în împărăţia Lui, 
întreaga viaţă a Bisericii "se luminează cu unitatea Treimii celei de 
taină" şi invers, numai aceea este viaţa Bisericii care se luminează 
cu această Unitate Dumnezeiască şi este părtaşă acestei Unităţi. 
Cu această lumină, şi pustnicul poate trăi în Biserică şi cu Biseri- 
ca, după exemplul cuviosului Serafim din Sarov în "pustietatea sa 
îndepărtată", departe de Biserica "văzută". Cu această lumină 
însă, omul poate să nu trăiască, chiar dacă se află în Biserica 
văzută, fiind cu totul absorbit de activitatea exterioară a acestei 
Biserici. Toată orînduirea Bisericii, toate "structurile" ei "văzute" 
sînt vii, eficace şi de viaţă făcătoare numai în măsura în care se 
referă la Unitatea de sus cea dumnezeiască, şi anume nu numai 
ca "mijloace" în vederea ultimului scop - "cînd Dumnezeu va fi 
totul în toate" (1 Cor. XV, 28) - ci ca la unitatea existentă încă de 
pe acum, care este - chipul, darul, lumina şi puterea împărăţiei 
lui Dumnezeu - vădirea şi împlinirea celui aşteptat... 
Biserica se separă şi se deosebeşte de "lumea aceasta" tocmai 
prin această Unitate de sus, Unitate în care rezidă adevărata ei 
Viaţă, în care este Harul şi noutatea acestei vieţi; numai prin cu- 
noaşterea şi trăirea acestei Unităţi, ea cunoaşte lumea ca "lume 
căzută", chipul căreia trece (1 Cor. VII, 31), fiind sortită morţii. 
Dacă în manifestarea ei văzută, prin membrii ei şi prin toată viaţa 
"exterioară", Biserica este trup din trupul şi sînge din sîngele "lumii 
acesteia", în adevărata ei viaţă, nevăzută lumii, Biserica este cu- 
noscută numai prin credinţă, căci este "ascunsă cu Hristos în 
Dumnezeu" (Col. III, 3). Ea este cu totul de altă natură decît 
lumea. Lumea a devenit "lumea aceasta", căci prin căderea în 
păcat lumea s-a rupt de Viaţă, a rupt viaţa sa de Unitatea de sus 
şi tocmai prin această ruptură, lumea a devenit scindată, destră- 
mată, fără de nădejde, înrobită de moarte şi timp, care domnesc 
pe pămînt. Tocmai în înţelegerea acestei alte naturi a Bisericii faţă 
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de "lumea aceasta", în înţelegerea Bisericii ca Unitate de sus, ni 
se descoperă sensul real al substituirii despre care am vorbit mai 
sus. în această substituire este ispita cea mai mare şi mai groaz- 
nică ce otrăveşte conştiinţa bisericească actuală şi anume, substi- 
tuirea Unităţii de sus cu unitatea de jos. 
VII 
Pentru ca să înţelegem pînă la capăt această ispită şi să ne 
îngrozim cu adevărat, trebuie să simţim mai întîi esenţa a ceea ce 
noi numim "unitatea de jos", în opoziţie cu Unitatea de sus. Oricît 
de căzută şi moartă ar fi "lumea acesta" care "întru cel rău zace", 
oricît de întunecată şi intervertită ar fi, ea este totuşi vie prin Unita- 
tea de sus, pusă în lume de Dumnezeu. Diavolul putea să rupă pe 
om şi, prin el, lumea de Dumnezeu, putea otrăvi şi putea slăbi 
viaţa prin păcat, putea să o facă murire şi moarte, dar el nu putea 



şi nu poate să schimbe însăşi esenţa vieţii ca unitate. El n-a putut 
şi nu poate, fiindcă numai Dumnezeu este Creatorul şi Dătătorul 
de viaţă, numai de la El este viaţa cu legea ei şi oricît s-ar inter- 
verti prin păcat, legea unităţii se menţine. Tot ce este viu, în fie- 
care bătaie a inimii, trăieşte în unitate, o aşteaptă şi tinde spre ea. 
Biruinţa "prinţului acestei lumi" este tocmai în substituirea unită- 
ţii; el a rupt unitatea de la Dumnezeu, Care este izvorul, conţinutul 
şi scopul ei, făcînd-o scop în sine şi prin aceasta a făcut-o, în 
graiul credinţei, idol. Unitatea, care este de la Dumnezeu, a înce- 
tat să fie unitate spre Dumnezeu şi în Dumnezeu, Singurul care 
o împlineşte ca viaţă reală şi unitate deplină, şi a devenit unitate 
pentru sine, avînd conţinutul său propriu, devenind propriul său 
"Dumnezeu". 
Pentru că unitatea este de la Dumnezeu, ea continuă să lumi- 
neze şi în "lumea aceasta" căzută şi să o vivifice: în familie, în 
prietenie, în sentimentul de apartenenţă la naţiune şi răspundere 
pentru soarta ei, prin iubire, compătimire şi milă; în artă, în zboru- 
rile şi avînturile ei spre veşnicie, spre cele cereşti şi spre cele 
frumoase; în căutările înalte ale minţii, în frumuseţea divină a 
binelui şi a smereniei, cu alte cuvinte, în tot ceea ce provine - în 
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om şi în lume - de la chipul şi asemănarea lui Dumnezeu, întune- 
cate dar nu distruse. Dar în măsura în care unitatea a încetat să 
fie unitate spre Dumnezeu şi în Dumnezeu şi s-a transformat în 
scop în sine şi în idol, unitatea a devenit nu numai "eronată", ne- 
trainică, uşor de dezagregat, dar şi sursă favorabilă pentru noi 
dezbinări, pentru rău, pentru constrîngere şi ură. Unitatea întoarsă 
spre sine, în jos, spre cel pămîntesc şi natural, care îşi pune 
începutul şi izvorul său în trup şi sînge, a început să dezbine în 
aceeaşi măsură în care uneşte. Iubirea faţă de al său, unitatea cu 
acest al său, devine vrăşmăşie faţă de "cel străin", faţă de cel care 
nu este al său şi totodată devine separare de acesta, încît unita- 
tea de jos apare înainte de toate ca dezbinare, ca o autoafirmare 
şi autoapărare împotriva... în lume, totul trăieşte prin unitate şi 
totul este dezbinat în lume şi se dezbină continuu - prin această 
unitate de jos - prin ciocnire şi lupta "unităţilor" devenite idoli. 
Nicăieri nu se arată mai evident esenţa cu adevărat diabolică a 
acestei substituiri, ca în acele utopii ale unităţii care alcătuiesc, 
fără excepţie, conţinutul şi mobilul intern al tuturor ideologiilor 
contemporane, atît ale celor "de stînga" cît şi ale celor "de dreap- 
ta", în care minciuna diavolească afirmă că dezumanizarea defini- 
tivă a omului înseamnă aducerea lui ca jertfă "unităţii", devenită 
pînă la capăt idol... 
lată pentru ce este atît de îngrozitoare pătrunderea tot mai 
evidentă a ispitei "unităţii de jos" în Biserica însăşi şi, prin aceasta, 
otrăvirea încetul cu încetul a conştiinţei bisericeşti. Aici nu este 
vorba de schimbări exterioare, de revizuirea dogmelor sau a ca- 
noanelor, de "revalorificarea" tradiţiei. Dimpotrivă, spre deosebire 
de creştinii apuseni care au "capitulat" în faţa duhului "timpurilor 
noastre", Ortodoxia rămîne adînc conservatoare, aderentă la tot 
ceea ce adie a antichitate. Ceva mai mult, în zilele noastre de 
profundă criză duhovnicească, determinată de triumful sectaris- 
mului, de tehnologia impersonală şi inumană, de ideologii utopice 
etc, atracţia nostalgică a "antichităţii" se întăreşte în "sentimentul 
religios" al ortodoxiei, devine un fel de utopism al trecutului. 
Aici este vorba de tendinţa interioară a conştiinţei bisericeşti, 
despre acea comoară de care se spune în Evanghelie că acolo 
unde se află comoara, acolo va fi şi inima omului (Mt. VI, 21); se 
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alcătuieşte mobilul intern, inspiraţia interioară a vieţii bisericeşti. 



Pentru Biserica lui Hristos, o astfel de comoară a fost, va fi întot- 
deauna şi nu poate să nu fie decît împărăţia lui Dumnezeu, adică 
Unitatea de sus, Unitatea cu Dumnezeu întru Hristos prin Duhul 
Sfînt. Biserica este lăsată şi "peregrinează" pe pămînt numai pen- 
tru a descoperi împărăţia lui Dumnezeu în "lumea aceasta" şi a o 
mîntui prin aceasta. Viaţa Bisericii este numai mărturisirea şi vesti- 
rea acestei împărăţii. Se poate spune ceva mai mult: venirea în 
lume a lui Hristos şi - întru El - a Unităţii de sus, porunca Lui dată 
apostolilor şi deci Bisericii, este să vestească Evanghelia la toată 
făptura, botezînd "în numele Tatălui, al Fiului şi al Duhului Sfînt". 
Aceasta înseamnă a introduce Unitatea de sus în Biserică şi a o 
înfăptui, a introduce în "lumea aceasta" ultima şi definitiva despăr- 
ţire: "nu pace ci sabie" (Mt. X, 34). "Căci Eu am venit să despart 
pe om de tatăl sâu şi pe fiică de mama sa şi pe noră de soacra 
sa. Duşmanii omului sînt cei ai casei lui..." (Mt. X, 35-36). Sensul 
întreg însă al acestei despărţiri cu adevărat mîntuitoare - radical 
şi absolut deosebită de despărţirea nimicitoare introdusă în lume 
de diavol, care alcătuieşte de fapt însăşi esenţa păcatului şi a 
căderii - este că despărţirea venită prin Hristos demască, arată, 
descoperă, scoate la iveală substituirea diabolică a minciunii care 
a transformat "Unitatea de sus" în "unitate de jos", pe aceasta din 
urmă în idol, iar slujirea acestui idol, în idolatrie, în separare de 
Dumnezeu, în dezbinare a Vieţii, în pierzanie şi moarte. Numai 
pentru că Unitatea Dumnezeiască, Unitatea de sus a intrat în 
lume, omul poate să creadă în ea, o poate vedea şi primi cu în- 
treaga lui fiinţă, o poate iubi şi îşi poate de seama că ea este 
comoara inimii şi cel unic de treb'uinţă. Tot prin această Unitate de 
sus, omul poate vedea şi îşi poate da seama de profunzimea, de 
grozăvia, de căderea cea fără de ieşire tăinuită pînă acum de 
diavol sub masca vicleană şi ademenitoare a "unităţii de jos". 
Convertirea care stă permanent la baza credinţei creştine este, 
în primul rînd, revenirea de la "unitatea de jos" la "Unitatea de 
sus", lepădarea de una şi primirea celeilalte, căci fără lepădare nu 
este cu putinţă acceptarea, fără "lepădarea de diavol, de toţi înge- 
rii lui şi de slujirea lui" nu este posibilă unirea prin botez cu 
Hristos. "Şi duşmanii omului sînt cei ai casei lui". Cuvintele aces- 
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tea privesc tocmai "unitatea de jos", privesc unitatea devenită idol, 
unitate devenită de sine stătătoare, scop în sine şi, ca urmare, 
una care dezbină viaţa. "Nu iubiţi lumea, nici cele ce sînt în lume. 
Dacă cineva iubeşte lumea, iubirea Tatălui nu este cu el; pentru 
că tot ce este în lume: pofta trupului şi pofta ochilor şi trufia vieţii, 
nu sînt de la Tatăl, ci din lumea aceasta" (1 Io. XX, 15-l7). Oare 
porunca aceasta a apostolului iubirii nu este tocmai lepădarea de 
"unitatea de jos" în numele "Unităţii do sus", lepădarea de "lumea 
aceasta" care a devenit idol, pentru lumea părtaşă Unităţii de sus, 
celei dumnezeieşti, cu viaţă în Dumnezeu? 
lată de ce Unitatea de sus, în care este mîntuirea lumii, pătrun- 
de în lume prin Cruce şi ni se dăruieşte ca fiind Cruce. Cuvîntul 
apostolului Pavel spune "pentru mine lumea este răstignită şi eu 
pentru lume" (Gal. VI, 14); crucea este ca o luptă permanentă cu 
ispita "unităţii de jos" care întrepătrunde întreaga viaţă, atît pe cea 
tainică, "personală", cît şi pe cea "de dinafară". Moartea, pe care 
nu Dumnezeu a creat-o şi despre care apostolul spune că este 
"ultimul vrăjmaş" (1 Cor. Capitolul, 26), se desfiinţează numai 
prin iubire, prin dăruirea noastră de bunăvoie morţii depline întru 
Hristos. El desfiinţează moartea prin moarte şi astfel, mormîntul 
Lui devine purtător de viaţă. Tot aşa, prin despărţirea (Mt. X, 35- 
36) introdusă în lume de Hristos - prin care demască pe Diavol, 
tatăl Minciunii şi învrăjbitorul - se distruge lucrarea diavolului, căci 
prin această despărţire în fiecare din cei care o primesc şi o tră- 



iesc se introduce în lume Unitatea de Sus, cea dumnezeiască, 
Unitate prin care se întronează, se biruieşte şi pîna la urmă se va 
birui orice despărţire, încît Dumnezeu va fi totul în toate... 
Creştinii însă, nu suportă acest dar, nu reuşesc să-şi menţină 
chemarea lor sublimă şi mîntuitoare în "lumea aceasta". Numai de 
"Unitatea de Sus" are nevoie lumea, chiar fără să ştie şi flâmîn- 
zeşte şi însetează numai după această Unitate, pe care aşteaptă 
să o primească de la Biserică. Dar creştinii - de veacuri - vor 
dimpotrivă, să oblige Biserica însăşi să slujească tuturor "unităţilor 
de jos", să le binecuvînteze, să le sfinţească, să le sanctifice în 
chip "religios", adică Biserica să fie expresia şi justificarea lor. 
Creştinii slujesc acestor "unităţi de jos" - unităţi naturale, naţiona- 
le, ideologice, politice - care au devenit comoara inimii, fiindcă 
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substituirea le este ascunsă adeseori chiar de aceia care o săvîr- 
şesc, îmbrăcînd această comoară în veşminte bisericeşti şi vor- 
bind adesea în limba excesiv tradiţională şi excesiv "ortodoxă". 
Dar iată că, deşi fascinată de "bisericitate",de antichitate, cu între- 
gul ei fast, inima nu va spune acestei comori căreia s-a dăruit, 
cuvintele care sunau cu atîta bucurie şi mai ales atît de autentic 
în creştinismul primar, în Epistola din primele veacuri către Dio- 
gnet: "Orice patrie nouă na este străină şi orice străinătate nouă 
ne este patrie..."; nu va numi pe creştini "al treilea neam", pelerini 
şi venetici pe pămînt, căci ea cunoaşte încă de aici întreaga bucu- 
rie a patriei rîvnite, respiră încă de aici libertatea în Hristos, singu- 
ra care poartă în sine schimbarea lumii, întoarcerea la Dumnezeu 
a "tuturor unităţilor", a tuturor "valorilor" rupte de la Dumnezeu de 
către diavol... 
VIII 
Numai acum, după ce am spus cele de mai sus, putem să ne 
întoarcem la acea mărturisire de credinţă care, din primele zile 
ale Bisericii, a fost şi rămîne condiţia intrării prin botez în viaţa 
bisericească, care pare a fi şi acum, în orînduiala Liturghiei, înce- 
putul canonului euharistie, taina mulţumirii şi a înălţării. 
"Cu inima se crede spre dreptate, iar cu gura se mărturiseşte 
spre mîntuire" (Rom. X, 10).Noi am vorbit de valoarea hotărîtoare 
a cuvintului în credinţa creştină.Creştinismul însuşi este.înainte 
de toate, buna vestire, vestirea Cuvîntului lui Dumnezeu şi de 
aceea, mîntuirea şi renaşterea cuvîntului, este transformarea lui 
în sensul iniţial creat de Dumnezeu: în cuvînt care exprimă nu 
numai o realitate, ci în cuvînt-realitate, în cuvînt-viaţă, cuvînt ca 
descoperire, dar şi "putere multă". 
Mărturisirea credinţei în cuvînt şi prin cuvînt este fundamentală 
în creştinism, căci Unitatea de sus alcătuieşte esenţa însăşi a 
Bisericii, ca "unitatea credinţei şi iubirii"; ea se realizează, se dăru- 
ieşte şi se primeşte, înainte de toate, ca denumire, ca descope- 
rire autentică şi întrupare a acestei Unităţi în cuvînt. Dacă întreaga 
viaţă a Bisericii şi întreaga viaţă a fiecărui mădular al ei este che- 
mată a fi mărturisire, atunci începutul, izvorul acestei mărturisiri 
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este întodeauna în cuvînt, căci în cuvînt şi prin cuvînt se cunoaş- 
te, se numeşte şi se împlineşte darul lui Dumnezeu dat nouă. Prin 
primirea acestui dar, noi primim acea comuniune, acea unitate 
care alcătuieşte esenţa şi viaţa credinţei. După cum cuvîntul evan- 
ghelic despre Hristos descoperă, ne arată şi ne dăruieşte pe în- 
suşi Hristos, Cuvîntul întrupat al lui Dumnezeu, tot aşa mărturisi- 
rea credinţei prin cuvînt, numirea acelui Adevăr dumnezeiesc spre 
care se îndreaptă credinţa este o cunoaştere prin descoperire,şi 
prin aceasta, este darul Adevărului şi părtăşie la Adevăr. De 
aceea Biserica nu încetează niciodată, nu oboseşte niciodată să 



pronunţe din nou şi iarăşi din nou, de fiecare dată parcă ar fi pen- 
tru prima oară, "cu o gură şi cu o inimă" cel mai minunat, cel mai 
inepuizabil din toate cuvintele omeneşti, cuvîntul "Cred!" şi sâ 
denumească, să numească acel Adevăr dumnezeiesc cu ştiinţa şi 
lumina cu care trăieşte Biserica. Biserica fiind realizarea "unităţii 
credinţei", mărturisirea credinţei, ea poartă în sine şi dăruieşte 
bucuria acestei Unităţi, care este lucrarea ei sfîntă şi plină de 
bucurie. Tocmai de aceea, această mărturisire despre Unitatea de 
Sus ne introduce în Taina acestei Unităţi, cu care începe înălţarea 
euharistică la Cina lui Hristos, în împărăţia Lui... 
Mărturisirea credinţei însă, este totodată şi judecata Bisericii, 
şi judecata proprie a fiecăruia dintre noi, ca mădular al Bisericii. 
"Din cuvintele tale vei fi găsit drept şi din cuvintele tale vei fi osîn- 
dit" (Mt. XII, 37). Mărturisirea este măsura şi tot mărturisirea este 
osînda tuturor substituirilor şi trădărilor noastre; prin mărturisire se 
verifică obiectiv unde şi în ce constă comoara inimii noastre, se 
verifică însăşi credinţa noastră. 
Totul în Biserică, toate formele şi structurile ei, şi chiar slujirea 
divină, ca şi evlavia, pot fi "răstălmăcite", deoarece şiretenia şi 
viclenia prinţului acestei lumi nu are limită. Totul în lumea aceasta, 
inclusiv religia, chiar "duhovnicia", ca şi fastul bisericesc, pot deve- 
ni idoli şi idolatrie. Dar atîta timp cît Biserica repetă, şi fiecare 
dintre noi repetă împreună cu ea şi în ea mărturisirea credinţei, 
şi prin aceasta se judecă pe sine şi iarăşi se luminează cu Adevă- 
rul, porţile iadului nu o vor birui şi nu va seca puterea ei de viaţă 
care renaşte veşnic, tămăduieşte veşnic viaţa, "care luminează 
prin Unitatea Treimii celei de Taină". 
 
Capitolul opt 
Taina înălţării 
Doamne! Bine este nouă a fi aici... 
(Mt. XVIII, 4) 
I 
"Să stăm bine, sâ stăm cu frică, să luăm aminte, sfîntaînălţare 
în pace să o aducem...". Cînd, după mărturisirea credincioşilor, 
auzim această chemare, în Liturghie se săvîrşeşte ceva foarte 
greu de exprimat prin cuvinte, se produce ceva interior sesizabil 
numai duhovniceşte - "trecerea în altă stare". S-a terminat ceva 
şi, în chip vădit, începe altceva. 
Ce anume? Răspunsul general la această întrebare sună ast- 
fel: începe canonul euharistie, începe partea principală a Liturg- 
hiei în timpul căreia se săvîrşeşte Taina, adică transpunerea şi 
prefacerea darurilor euharistice - a pîinii şi a vinului - în Trupul şi 
în Sîngele lui Hristos. Acest răspuns, chiar dacă formal, este co- 
rect, totuşi el ridică întrebări, cere precizări - aşa cum voi stărui 
să arăt - căci poate fi înţeles în chip diferit. Şi de felul în care este 
înţeles depinde înţelegerea întregii Liturghii nu numai în viaţa 
noastră şi în viaţa Bisericii, dar şi taina mîntuirii lumii, ca întoar- 
cere şi înălţare a făpturii spre Creator. 
înainte de toate, ce înseamnă, sau mai exact, ce trebuie să 
însemne această parte a Liturghiei definită ca principală? Acest 
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cuvînt presupune o oarecare referire, o legătură între "principal" şi 
"secundar", căci în afara acestei legături nu are sens. Teologia 
scolastică, cea care a dat cu uşurinţă această definiţie, acceptată 
de toţi ca ceva evident, nu s-a ocupat niciodată şi nici nu se 
ocupă de celelalte părţi ale Liturghiei. Dimpotrivă, tocmai această 
teologie, la început în Apus şi mai tîrziu, prin imitare, şi în Răsărit, 
a redus toată Taina Euharistiei la o singură parte (la "canonul 
Îuharistic") şi încă nu la întreaga parte, ci numai la un singur mo- 



lent din această parte (prefacerea). Datorită acestei reduceri, 
toate celelalte părţi ale Liturghiei - părţile despre care am vorbit 
în capitolele anterioare - apar ca secundare faţă de această unică 
parte principală; ele apar ca fiind părţi de altă natură şi chiar de 
prisos pentru definirea şi înţelegerea teologică a Tainei Euharis- 
tiei. Tocmai aceste părţi "de prisos" pentru teologie i-au făcut atît 
pe "liturghişti" şi "tipiconari", cît şi pe cei cu "sentimentul religios" 
să vadă pretutindeni în slujirea divină "simbolismul de preînchi- 
puire" care, în realitate, nu are nici o legătură cu Taina. 
Oricine a citit, cu o cît de mică atenţie, capitolele precedente, 
poate vedea clar că sensul cuvîntului "principal", dat canonului 
euharistie, este într-adevăr raportat la celelalte părţi ale Liturghiei, 
atunci eu îl resping categoric. Şi-I resping pentru că îl consider nu 
numai unilateral sau insuficient, ci pentru că văd în el defectul 
teologiei noastre şcolare, născută moartă din teologia apuseană, 
care nu este nicăieri atît de evident ca în felul de a vedea, de a se 
apropia de sfînta sfintelor a Bisericii, de Euharistie şi taine. De 
aceea, nu pentru a-mi însuşi un merit, ci cu deplină conştientă şi 
răspundere am dat denumirea de Taină fiecărui capitol închinat 
primelor părţi ale Liturghiei: intrarea şi adunarea, citirea şi propo- 
văduirea Cuvîntului lui Dumnezeu, aducerea, sărutarea păcii şi 
mărturisirea credinţei. Căci eu consider şi stărui, în limita posibi- 
lităţii, să arăt Dumnezeiasca Liturghie ca fiind una, deşi cu diferite 
lucrări sfinte, să arăt că este o unică Taină în care, toată orîndui- 
rea, toate părţile ei sînt în interdependenţă una faţă de alta, încît 
fiecare este necesară pentru toate şi toate necesare pentru fieca- 
re, descoperindu-ne sensul cu adevărat dumnezeiesc al celor ce 
s-au săvîrşit şi se săvîrşesc, sensul inepuizabil, veşnic, atotcu- 
prinzător. 
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Tradiţia Bisericii, trăirea vie a Bisericii, afirmă că Taina Euharis- 
tiei este nedespărţită de Liturghia Dumnezeiască, întrucît scopul 
Liturghiei - cu tot ritualul ei - urmăreşte tocmai a ne arăta sensul 
şi conţinutul Tainei, a ne introduce în această Taină, a ne preface 
pe noi în participanţi şi părtaşi la Taină. Această unitate şi integri- 
tate a Euharistiei, această legătură indisolubilă a Tainei cu Litur- 
ghia, tocmai această unitate este distrusă de teologia şcolară prin 
separarea arbitrară din Liturghie a unui singur "moment" (act, 
formulă) şi identificarea acestui unic moment cu Taina. Aici nu 
este vorba de diferend privitor la definiţii abstracte, de o subtilitate 
teologică, ci despre ceva mult mai profund şi esenţial: cum şi unde 
să căutăm răspuns la întrebarea - ce se săvîrşeşte în Euharis- 
tie? Pentru Biserică, atît răspunsul la această întrebare cît şi între- 
barea însăşi, sînt înrădăcinate în Liturghie,"pentru că Euharistia 
prin ea însăşi este încununarea şi împlinirea Liturghiei, după cum 
Liturghia este încoronarea şi împlinirea întregii credinţe, a întregii 
vieţi şi trăiri a Bisericii. Teologia şcolară nu întreabă Liturghia toc- 
mai despre sensul Tainei. Defectul, tragedia acestei teologii este 
că ea substituie întrebarea, o înlocuieşte cu alte întrebări, străine 
de trăirea Bisericii, făcînd parte din "disputele veacului acesta", 
întrebări înrădăcinate în categorii ale gîndirii, de fapt curiozităţi ale 
raţiunii căzute care nu s-a renăscut şi luminat prin credinţă. Astfel, 
această teologie şi-a creat şi se mulţumeşte cu o definire proprie, 
apriorică despre Taină şi îi atribuie întrebări şi probleme care, de 
fapt, au nevoie ele însele să fie referite şi valorificate în lumina 
trăirii Bisericii. 
II 
De-a lungul veacurilor, aceste probleme s-au redus la două 
întrebări: cînd şi cum? Cînd, adică în care moment devin pîinea 
şi vinul Trupul şi Sîngele lui Hristos? Cum, adică în virtutea cărei 
cauze se săvîrşeşte prefacerea? Drept răspuns la aceste întrebări, 



s-au scris unele cărţi. Ele au fost şi sînt pînă acum obiect de dis- 
cuţii încordate între catolici şi protestanţi, între Răsărit şi Apus. 
Este însă suficient să încercăm a referi toate aceste presupuneri 
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şi teorii la trăirea nemijlocită a Liturghiei, pentru a vedea că rămîn 
exterioare faţă de aceasta, apar impuse din afara ei şi de aceea 
nu explică nimic şi, în cele din urmă, devin de prisos. 
într-adevăr, pentru credinţa noastră, comuniunea cu 
Dumnezeu, viaţa spirituală, mîntuirea nu sînt ceva filologic, ab- 
stract, ci absolut real. Scolastica răspunde la întrebarea cum se 
săvîrşeşte prefacerea pîinii şi a vinului în Trupul şi Sîngele lui 
Hristos cu ajutorul filosofiei lui Aristotel, prin deosebirea dintre 
substanţe şi accidente. Potrivit scolasticii, în prefacere se schim- 
bă "substanţa" (esenţa) pîinii în esenţa Trupului lui Hristos, iar 
"accidentele" Trupului în accidentele pîinii. Pentru credinţa care 
mărturiseşte în fiecare duminică, cu frică şi cu dragoste de 
Dumnezeu: "acesta este însuşi preacinstit Trupul Tău... Acesta 
este însuşi cinstit Sîngele Tău...", explicarea aceasta e de prisios; 
iar pentru raţiune, explicarearămîne tot oconstrîngere neînţeleasă 
chiar pentru acele "legi" pe baza cărora a fost construită. 
Tot aşa şi întrebarea cînd, în care moment, în virtutea cărei "ca- 
uze" se săvîrşeşte prefacerea? Scolastica apuseană răspunde: în 
momentul pronunţării de către preot a cuvintelor stabilite-"Acesta 
este Trupul Meu... acesta este Sîngele Meu..."-cuvinte care alcă- 
tuiesc "formula de săvîrşire a Tainei", adică formula - "necesară 
şi suficientă" - pentru cauza prefacerii. Teologia ortodoxă, respin- 
gînd pe drept cuvînt această învăţătură latină, afirmă că preface- 
rea nu se săvîrşeşte prin cuvintele stabilite, ci prin epicleză, adică 
prin rugăciunea chemării Sfîntului Duh, care urmează imediat după 
aceste cuvinte, dar teologia răsăriteană, ferecată în aceeaşi me- 
todă, cu aceeaşi "problematică", nu lămureşte sensul şi valoarea 
acestei dispute. Reiese astfel că "formula de săvîrşire a tainei" 
este înlocuită cu alta, un "moment" e înlocuit cu alt "moment", fără 
să descopere însă esenţa epiclezei, valoarea ei reală în Liturghie. 
Subliniez din nou că sensul celor spuse mai sus nu este de a 
ridica aceste probleme şi a convinge că sînt de prisos sau că 
teologiei îi este cu neputinţă să înţeleagă şi să explice Euharistia 
potrivit dictonului: "Crede şi nu cerceta". Acest dicton, atît de mult 
disputat, este în adîncul lui hulitor de Dumnezeu. Cred şi mărturi- 
sesc că nu există pentru Biserică, pentru lume, pentru om, între- 
bare mai importantă şi mai esenţială decît: ce se săvîrşeşte în 
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Euharistie? întrebarea aceasta este într-adevăr firească pentru 
credinţă, care trăieşte cu însetarea de a intra în raţiunea Adevăru- 
lui, cu nevoia raţională de a înţelege cuvintele (XoyiKf)) prin înţe- 
lepciunea lui Dumnezeu care se descoperă şi în care este înrădă- 
cinată slujirea lui Dumnezeu. Aceasta este întrebarea despre sen- 
sul şi destinaţia ultimă a tot ce există, despre înălţarea tainică spre 
starea cînd "Dumnezeu va fi totul în toate"; este chiar întrebarea 
credinţei, care radiază continuu din arderea tainică a inimii - ase- 
meni celei avute de ucenici în drumul spre Emaus. De aceea şi 
este atît de important şi esenţial a elibera, a curaţi această între- 
bare de tot ce o întunecă, o micşorează şi o interverteşte. Aceasta 
înseamnă a o elibera mai întîi de acele "întrebări" şi "răspunsuri" 
care sînt defectuoase, întrucît nu explică cele pămînteşti prin cele 
cereşti, iar pe cele cereşti şi suprapămînteşti le reduc la cele pă- 
mînteşti, la cele "omeneşti, numai omeneşti", la "categoriile" săra- 
ce şi neputincioase. 
La chemarea "să stăm bine" începe cu adevărat partea princi- 
pală a Dumnezeieştii Liturghii. însă este principală faţă de cele- 



lalte părţi ale Liturghiei, fără a fi ruptă şi separată de ele; este 
principală, pentru că în ea îşi află împlinirea tot ce mărturiseşte şi 
descoperă întreaga Liturghie. începe Taina înălţării, care nu ar fi 
fost posibilă fără Taina Adunării, fără Taina Aducerii şi fără Taina 
Unităţii. Taina înălţării este împlinirea întregii Liturghii, prin ea ni 
se dăruieşte întreaga înţelegere şi pătrundere ce depăşeşte pute- 
rile noastre, dar este tocmai Taina care ne descoperă şi ne ex- 
plică totul. Chemarea diaconului "să stăm bine" adresata atenţiei 
noastre duhovniceşti, ne aminteşte integritatea şi unitatea lucrării 
sfinte euharistice. 
III 
Bine... Acest cuvînt - ca de altfel toate cuvintele, ca şi însăşi 
limba umană căzută - s-a şters, s-a răsuflat, a slăbit, a ajuns să 
însemne, mai mult sau mai puţin, "orice": ce ne convine nouă, ori 
ce convine lumii acesteia, ori ce convine diavolului. Numai uneori, 
dar şi atunci parţial - în poezie, în artă - cuvintele ţîşnesc în cură- 
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tenia şi puterea lor iniţială, în sensul lor iniţial dumnezeiesc. Orice 
cuvînt adevărat este de la Dumnezeu şi există, pentru ca să-l 
auzim în exprimarea şi sensul liturgic, să înţelegem ce înseamnă, 
ce descoperă cuvîntul la începutul înălţării euharistice; de aceea 
trebuie să înălţăm cuvîntul la Dumnezeu, să-l auzim acolo unde 
a răsunat pentru prima dată, ca o revelaţie. 
"Şi a văzut Dumnezeu că este bine" (Fac I, 8). Acesta este 
cuvîntul în răsunetul lui iniţial, în însuşi începutul lui. Dar cum 
trebuie să auzim, cum să înţelegem şi cum să să primim cuvîntul? 
Cum să-l explicăm cu ajutorul altor cuvinte, dacă toate celelalte 
sînt secundare faţă de primul cuvînt, ca unele care primesc numai 
de la el sensul şi puterea lor? Desigur, "cultura", "ştiinţa", "filosofia" 
sînt competente, cunosc suficient ca să definească formal cuvîn- 
tul: este bine ceea ce corespunde naturii sale, ce corespunde 
destinaţiei şi ideii sale, prin care forma sau împlinirea corespund 
conţinutului sau ideii. Din aplicarea la textul biblic de mai sus, 
rezultă: Şi a văzut Dumnezeu că ceea ce a creat El corespunde 
ideii Lui şi de aceea este bine... Totul este adevărat, totul este 
corect, dar cît de sărace şi neputincioase sînt cuvintele pentru a 
reda ceea ce este principal: revelaţia bunătăţii binelui, acea 
revelaţie despre viaţă, despre bine, despre noi înşine, care poartă 
în sine şi descoperă acest bine dumnezeiesc, acea bucurie de- 
plină, acea admiraţie prin care binele luminează şi vivifică. Dar 
atunci, unde găsim - nu explicarea, nu definirea, ci, înainte de 
toate, trăirea însăşi, cunoaşterea nemijlocită a acestui bine iniţial 
şi veşnic? 
Noi aflăm, auzim şi primim cuvîntul acesta acolo unde a răsunat 
el din nou în toată puterea şi plinătatea lui, unde a răsunat ca răs- 
puns omenesc la cuvîntul bine dumnezeiesc. "Doamne, bine este 
nouă a fi aici" (Mt. XVII, 4). Pe muntele Schimbării la faţă- prin 
acest răspuns - a fost mărturisită pentru totdeauna primirea de 
către om a binelui dumnezeiesc, ca fiind viaţa şi chemarea lui. 
Acolo, în acel "nor luminos" care l-a acoperit, omul a văzut "că 
acesta este binele" şi l-a primit şi l-a mărturisit... Prin această 
vedere, prin această cunoaştere şi experienţă, trăieşte Biserica în 
adîncul ei ultim. în această trăire se află începutul şi împlinirea 
Bisericii, ca fiind începutul şi împlinirea a toate în ea. într-adevăr, 
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se poate vorbi la infinit despre Biserică, se poate încerca a o ex- 
plica, se poate studia eclesiologic, se poate discuta despre prima- 
tul apostolic, despre canoanele şi principiile organizării bisericeşti 
şi totuşi, fără această trăire, fără bucuria ei tainică, fără a referi 
totul la acest "bine este nouă a fi aici", toate celelalte rămîn cu- 



vinte despre cuvinte. 
Miezul acestei trăiri este Dumnezeiasca Liturghie, ea este izvo- 
rul acestei trăiri, prezenţa, darul şi împlinirea ei. Liturghia este o 
înălţare continuă, o înălţare a Bisericii la cer, la Prestolul slavei, 
la lumina neînserată, la bucuria împărăţiei lui Dumnezeu. "în locaş 
stînd, ne închipuiam că stăm în cer...". Aceste cuvinte nu sînt 
numai o retorică evlavioasă; în ele este exprimată însăşi esenţa, 
însăşi destinaţia Bisericii şi a slujirii ei divine, care este tocmai 
Liturghia, adică lucrarea (?pyov), în care se descoperă şi se îm- 
plineşte concomitent esenţa celor ce se lucrează. Dar în ce constă ~ 
această esenţă, sensul ultim al Liturghiei Dumnezeieşti, dacă nu 
în binele dumnezeiesc pe care ea ni-l descoperă şi ni-l dăruieş- 
te? Şi de unde acea integritate, de unde acea frumuseţe - în 
acelaşi timp şi supralumească şi cerească şi cosmică - dacă nu 
din "Doamne, bine este nouă a fi aici", în care totul - şi cuvîntul 
şi sunetul şi culorile şi timpul şi spaţiul şi mişcarea şi toată creşte- 
rea - se descoperă şi se împlineşte ca rezidire a făpturii, ca înăl- 
ţarea noastră şi a întregii lumi Sus, acolo unde ne-a înălţat şi ne 
înalţă pe noi veşnic Hristos? De aceea este potrivit să vorbesc aici 
despre "cînd" şi "cum", despre cauza care leagă Liturghia într-o 
unitate, făcînd ca fiecare parte a ei să fie treaptă şi, prin aceasta, 
să fie condiţia şi "cauza" înălţării ce urmează. înălţarea este cu- 
prinsă în acest bine, prin a cărui cunoaştere, trăire şi părtăşie 
trăieşte Biserica. Acest bine dumnezeiesc adună Biserica spre a 
fi rezidită de Dumnezeu făptură nouă. Acest Bine transformă adu- 
narea într-o intrare şi înălţare, ne deschide mintea pentru a auzi 
şi primi Cuvîntul lui Dumnezeu, introduce jertfa noastră, aduce- 
rea noastră în jertfa lui Hristos, cea unică ce nu se repetă şi este 
atotcuprinzătoare. Acest Bine împlineşte Biserica într-o unitate de 
credinţă şi iubire şi, în sfîrşit, tot el ne conduce la acel prag, la 
partea cu adevărat principală, în care toată această mişcare şi 
creştere va afla culminarea şi împlinirea la Cina lui Hristos, în 
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împărăţia Lui... De aceea, dacă întreaga Liturghie nu ar fi dar şi 
împlinire a acestui Bine dumnezeiesc, noi n-am şti ce se săvîrşeş- 
te în această parte principală, n-am şti ce se săvîrşeşte în Euha- 
ristie, pe culmea ei - în prefacerea Pîinii şi a vinului - ce se săvîr- 
şeşte cu noi, cu Biserica, cu lumea, cu toţi şi cu toate. 
Despre acest "bine" mărturisesc şi cuvintele diaconului care ne 
cheamă să stăm în bine, cuvinte cu care începe partea principală 
a Liturghiei, care şi împlineşte totul în sine. 
IV 
Cele trei ecfonise ale proistosului şi cele trei răspunsuri scurte 
ale adunării alcătuiesc "dialogul" introductiv cu care începe Taina 
înălţării. 
La început are loc binecuvîntarea solemnă. Această binecuvîn- 
tare o aflăm, fără excepţie, în toate rugăciunile euharistice ajunse 
pînâ la noi, deşi în diferite formulări: de la Liturghia romană şi 
alexandrină "Domnul să fie cu voi", pînă la formula noastră trei- 
mică, toate sînţ aproape identice cu formula pe care o găsim la 
Apostolul Pavel (2 Cor. XIII, 13) - "Harul Domnului nostru Iisus 
Hristos şi dragostea lui Dumnezeu Tatăl şi împărtăşirea Duhului 
Sfînt să fie cu voi toţi". Sensul acestei binecuvîntări este întotdea- 
una şi oriunde acelaşi: confirmarea şi mărturisirea solemnă că 
Biserica este adunare întru Hristos şi aduce întru El Euharistia. 
Aceasta înseamnă că în această Unitate cu El, tot ceea ce lucrăm 
noi săvîrşeşte El şi tot ceea ce este săvîrşit de El ne este dăruit 
nouă... 
Subliniem că formula acestei binecuvîntări treimice este neo- 
bişnuită faţă de aceea care se întrebuinţează de obicei: Tatăl, Fiul 
şi Sfîntul Duh. Binecuvîntarea euharistică începe cu Hristos, cu 



dăruirea Harului Său. Această inversare se face pentru că, în 
acest moment al Liturghiei, esenţa binecuvîntării nu este mărturisi- 
rea Prea Sfintei Treimi în esenţa Ei veşnică, ci în descoperirea, 
mărturisirea - am putea spune chiar - trăirea Ei ca o cunoaştere 
a lui Dumnezeu (esenţa vieţii veşnice Io. XVII, 3), care ne este 
dăruită ca împăcare, unitate şi comuniune cu El şi care reprezintă 
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mîntuirea noastră. Această mîntuire ne este dăruită întru Hristos, 
Fiul lui Dumnezeu, Care a devenit Fiul Omului, în Care "noi avem 
pace cu Dumnezeu... şi am primit acces la har..." (Rom. V, l-2), 
"accesul la Tatăl întru Duh" (Efes. II, 18). Căci noi "avem un singur 
Mijlocitor între Dumnezeu şi oameni, pe Omul Hristos Iisus" (1 
Tim. II, 5), Care a spus "Eu sînt Calea şi Adevărul şi Viaţa: nimeni 
nu vine la Tatăl decît numai prin Mine" (Io. XIV, 6). Credinţa creşti- 
nă începe cu întîlnirea cu Hristos, cu primirea Lui ca Fiu al lui 
Dumnezeu, Care ne arată nouă pe Tatăl şi Iubirea Lui. în această 
primire a Fiului, în această unire întru El cu Tatăl se împlineşte 
mîntuirea şi viaţa cea nouă ca împărăţie a lui Dumnezeu în împăr- 
tăşirea Sfîntului Duh, Care este însăşi Viaţa Dumnezeiască, însăşi 
Iubirea Dumnezeiască, însăşi pârtăşiacu Dumnezeu... Euharistia 
este tocmai Taina prin care avem acces la Dumnezeu, la cunoaş- 
terea Lui şi unirea cu El. Euharistia adusă întru Fiul, se aduce 
Tatălui. Adusă Tatălui, ea se împlineşte prin împărtăşirea Sfîntului 
Duh. De aceea, Euharistia este izvorul veşnic viu şi de viaţă făcă- 
tor al cunoaşterii de către Biserică a Prea Sfintei Treimi, nu o 
cunoaştere abstractă (ca dogmă, învăţătură) după cum, vai, rămî- 
ne pentru atît de mulţi credincioşi, ci cunoaşterea ca o re-cunoaş- 
tere permanentă, ca o întîlnire, ca o trăire, şi de aceea, ca o păr- 
tăşie a Vieţii veşnice. 
V 
Ecfonisul următor al proistosului "Sus să avem inimile" (inimile 
noastre să fie întru cele de sus) aparţine în întregime şi exclusiv 
Liturghiei Dumnezeieşti, nu-l aflăm în nici o altă slujbă. Acest ecfo- 
nis nu este numai o simplă chemare pentru acordare spre cele de 
sus. în lumina celor spuse mai sus, ecfonisul acesta confirmă că 
Euharistia se săvîrşeşte în cer, nu pe pămînt. "Pe noi cei ce eram 
morţi prin crimele noastre, Dumnezeu ne-a readus la viaţă întru 
Hristos - prin Har sînteţi mîntuiţi - şi ne-a înviat cu El şi ne-a 
aşezat în ceruri, în Hristos Iisus" (Efes. II, 5-6). Noi cunoaştem că 
încă de la începutul Liturghiei, chiar de la intrarea noastră şi "adu- 
narea în Biserică", a început înălţarea spre cer, unde viaţa noastră 
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cea adevărată "este ascunsă cu Hristos în Dumnezeu". Oare este 
nevoie să explicăm şi să argumentăm că cerul nu are nimic co- 
mun cu acel "cer" despre care debitează Bulltmann şi urmaşii lui? 
Aceştia, prin "demitologizarea" cerului, îl explică omului "contem- 
poran" cu o ştiinţă îngăduitoare, parcă pentru a salva creştinismul; 
despre cer, încă acum 1500 de ani, Sfîntul Ioan Gură de Aur a 
spus: "Ce-mi este mie de cer, cînd eu contemplu pe Stăpînul ceru- 
lui, cînd eu însumi devin cer?". 
Tocmai de aceea noi putem avea inimile noastre "sus", căci 
acest sus este cerul din noi înşine şi dintre noi, este în mijlocul 
nostru, întrucît cerul ne este restituit şi restabilit ca patria noastră 
adevărată şi rîvnită, patrie în care ne-am născut, în care ne-am 
întors după izgonirea chinuitoare. După această patrie duce dorul 
şi suspină veşnic, şi cu amintirea ei trăieşte întreaga făptură. Dacă 
noi vorbim despre cele pămînteşti, despre"noi înşine, despre Bise- 
rică în sens de înălţare, atunci despre cele cereşti, despre 
Dumnezeu, despre Hristos, despre Duhul Sfînt, noi vorbim în sens 



de coborîre. Noi însă vorbim despre cer pe pămînt, despre cer 
care transformă pămîntul, despre pămînt care primeşte cerul ca 
un ultim adevăr despre sine. "Cerul şi pămîntul vor trece" (Mrc. 
XIII, 31), vor trece într-o stare contrară lor prin ruperea de starea 
veche, vor fi transformate într-un "cer nou şi un pămînt nou" 
(Apoc. XXI, 1), în împărăţia lui Dumnezeu în care "Dumnezeu va 
fi totul în toate". Pentru "lumea aceasta" împărăţia lui Dumnezeu 
cea cerească, cea de Sus, urmează să vie, dar întru Hristos ea 
este deja descoperită şi în Biserică ea "vine pentru cei ce se si- 
lesc" încă de acum; spre împărăţia lui Dumnezeu ne conduce şi 
ne înalţă Euharistia, care se şi săvîrşeşte în împărăţie... 
De aceea, chemarea "Sus să avem inimile" este şi o avertizare 
ultimă şi solemnă. "Să ne temem ca noi să nu rămînem pe pă- 
mînt", spune Sfîntul Ioan Gură de Aur. Noi putem, sîntem liberi să 
rămînem jos, în vale, să nu auzim, să nu vedem, să nu primim 
această înălţare cu adevărat grea. Dar cel care rămîne pe pămînt 
nu are loc în această Euharistie cerească şi atunci însăşi prezenţa 
în ea devine ca o osîndire a noastră: Cînd corul, iar prin el fiecare 
dintre noi, răspunde: "Avem către Domnul", noi am îndreptat ini- 
mile noastre Sus, către Domnul, unde se săvîrşeşte judecata asu- 
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pra noastră. Dar acela care, fie căzut, fie păcătos, n-a îndreptat 
inima sa către cer toată viaţa sa, care n-a măsurat niciodată pă- 
mîntul cu cerul, acela nu-şi poate îndrepta inima Sus numai în 
acest moment. Auzind această ultimă chemare, ne vom întreba: 
este inima noastră îndreptată către Domnul, este în Dumnezeu, 
este în Cer ultima ei comoară? Dacă da, atunci, fără să ţinem 
seama de slăbiciunea noastră, de căderile noastre, sîntem primiţi 
în cer, vedem acum lumina şi slava împărăţiei. Dacă nu, atunci 
taina venirii Domnului spre cei care-L iubesc pe El va fi pentru noi 
taina judecăţii ce vine... 
VI 
"Să mulţumim Domnului. Cu vrednicie şi cu dreptate...". Cu 
aceste cuvinte începea rugăciunea de mulţumire tradiţională a 
evreilor; aceste cuvinte Ie-a pronunţat Domnul cînd a început 
noua Sa mulţumire, care urma să înalţe pe om la Dumnezeu şi să 
mîntuiască lumea. Şi, după cum era prescris, apostolii au răspuns: 
"Cu vrednicie şi cu dreptate". Iar Biserica, de fiecare dată cînd 
săvîrşeşte amintirea acestei mulţumiri, repetă după ei şi cu ei: cu 
vrednicie şi cu dreptate. 
Mîntuirea. este împlinită. După întunericul păcatului, al căderii 
şi al morţii, omul aduce din nou lui Dumnezeu mulţumire curată, 
fără păcat, liberă şi desâvîrşită. Omul s-a întors la locul pe care i 
l-a pregătit Dumnezeu cînd a creat lumea. El se află pe locul înalt, 
înaintea Prestolului lui Dumnezeu, stă în cer chiar în Faţa lui 
Dumnezeu şi în mod liber - în plinătatea iubirii şi a vederii - uneş- 
te în sine întreaga lume, întreaga făptură, şi aduce mulţumire; şi 
întru el, întreaga lume confirmă şi recunoaşte că această mulţumi- 
re este "vrednică şi dreaptă". Acesta este Hristos. El este Singurul 
fără păcat, Singurul Om în toată plinătatea chemării şi slavei Lui. 
El este Singurul Care restabileşte în Sine şi întoarce la Dumnezeu 
"chipul căzut" şi de aceea noi aducem, auzim şi participăm la 
mulţumirea lui Hristos acum, cînd proistosul începe rugăciunea 
Euharistică, poruncită nouă de Hristos şi care ne uneşte pentru 
veşnicie cu Dumnezeu. 
Capitolul nouă 
Taina Mulţumirii 
Daţi mulţumire pentru toate... 
1 Tes. V, 18 
I 
în manualele liturgice, rugăciunea de mulţumire - la care ne-a 



dus lucrarea euharistică şi care este culmea şi împlinirea ei - se 
analizează de obicei pe părţi, consemnate mai demult cu denumiri 
latine sau greceşti: praefatic, sanctus, anamnesis etc. O astfel de 
împărţire suplimentară a rugăciunii euharistice putea fi de folos 
doar pentru înţelegerea ei şi pentru slujirea Liturghiei, şi trebuie 
să presupunem că a şi apărut în acest scop în ştiinţa liturgică. în 
realitate însă, oricît de straniu ar părea, împărţirea aceasta a dus 
tocmai la un rezultat contrar. în conştiinţa liturgiştilor şi teologilor, 
iar după ei şi în conştiinţa credincioşilor, acest fapt a scindat rugă- 
ciunea euharistică în cîteva rugăciuni care, deşi urmează una 
după alta, nu se percep ca un întreg, ca fiind o singură şi unică 
rugăciune. Ceva mai mult, dacă pentru liturgişti toate aceste părţi 
- cu geneza lor istorică, asemănarea şi deosebirea dintre imnele 
euharistice ajunse pînă la noi - rămîn obiect de studiu, pentru 
teologi atenţia s-a concentrat de mult asupra părţii pe care au 
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identificat-o cu "formula de săvîrşire a tainei", adică cu momentul 
şi forma prefacerii darurilor euharistice. 
Fragmentarea rugăciunii euharistice a făcut să triumfe în Bise- 
rică practica de a se citi aceste rugăciuni numai de către preot în 
taină "pentru sine". Despre cauzele apariţiei acestei practici, cu to- 
tul necunoscută în Biserica primară, intenţionez să vorbesc într-un 
articol deosebit, întrucît aceasta este o problemă complexă şi 
analiza ei, în momentul de faţă, ar ocupa un loc foarte mare. 
Acum voi spune numai că au trecut cîteva secole ce cînd poporul 
lui Dumnezeu, mirenii, pe care apostolul Petru îi numeşte "semin- 
ţie aleasă, preoţie împărătească, neam sfînt, oameni luaţi în sea- 
mă" (1 Ptr. II, 9), nu aud şi de aceea nu cunosc rugăciunea 
tuturor rugăciunilor prin care se săvîrşeşte Taina şi prin care se 
împlineşte însăşi esenţa şi chemarea Bisericii. Toţi cei care se 
roagă aud ecfonise separate şi fraze fragmentate. Legătura dintre 
ecfonise şi fragmente, şi uneori chiar sensul acestora rămîn pentru 
ei de neînţeles, ca de exemplu: "...cîntarea de biruinţă cîntînd, 
strigînd, glas înălţînd şi grăind,,,". Dacă am adăuga că în multe 
biserici ortodoxe, rugăciunea aceasta devenită "de taină" se citeş- 
te şi cu uşile împărăteşti închise iar, uneori, chiar cu perdeaua 
altarului trasă, atunci nu exagerăm spunînd că rugăciunea de 
mulţumire a fost scoasă de fapt din slujirea bisericească. Repet, 
mirenii nu cunosc rugăciunea, teologii nu se interesează de ea, iar 
preotul - obligat să o citească cu ochii în timpul cîntării, adeseori 
a unui cor "de concert" - nu ştiu dacă este în stare să o trăiască 
în toată plinătatea, unitatea şi integritatea ei. Şi în sfîrşit, chiar în 
liturghiere, această rugăciune de mulţumire este tipărită de mult 
în mod fărîmiţat, este împărţită printr-o punctuaţie ce nu corespun- 
de cu sensul rugăciunii şi are incluse fragmente din izvoare luate 
la întîmplare. 
Avînd în vedere această situaţie, cu toată conştiinţa, eu văd o 
cădere profundă în explicarea rugăciunii euharistice; trebuie să 
încep prin a arăta unitatea acestei rugăciuni, adică unitatea tuturor 
părţilor care sînt un tot nedespărţit, pe care ştiinţa liturgică şi, vai, 
chiar practica slujirii divine le împarte şi le separă. Repet că sensul 
şi puterea rugăciunii euharistice se descoperă numai în totalitatea 
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ei, fiind tocmai actul Tainei care se săvirşeşte şi înfăptuieşte 
Taina Euharistiei. 
Subliniez de la început că această unitate nu este în contra- 
dicţie cu multitudinea rugăciunilor euharistice ajunse pînă la noi. 
în antichitate, aproape fiecare regiune bisericească avea anaforâ 
ei, adică forma şi textul rugăciunii de mulţumire. Biserica primară 
nu avea obsesia uniformizării care s-a dezvoltat mai tîrziu şi care 



nu se identifica cu unitatea. Chiar şi acum, în Biserica Ortodoxă 
există două Liturghii - a Sfîntului Ioan Gură de Aur şi a Sfîntului 
Vasile cel Mare - care se deosebesc între ele mai ales prin textul 
rugăciunii de mulţumire. Dar cînd vorbim de unitatea acestei rugă- 
ciuni, nu avem în vedere unitatea exterioară, unitatea cuvintelor 
care n-a existat niciodată în Biserică, ci avem în vedere ceva 
nemăsurat mai mult şi mai profund. Noi vorbim despre unitatea 
credinţei şi a trăirii Bisericii, din care au luat naştere aceste rugă- 
ciuni. Dincolo de deosebirile dintre rugăciunile de mulţumire, toate 
arată şi întruchipează aceeaşi integritate a trăirii, aceeaşi cunoaş- 
tere, aceeaşi mărturisire. Toate cuvintele omeneşti nu vor fi sufi- 
ciente pentru a defini trăirea, iar pentru cei care o au, trăirea este 
vie, radiază şi vivifică prin cuvintele cît mai scurte, simple şi puţine 
la număr. 
II 
Apare totuşi întrebarea ce anume dă unitate acestei rugăciuni 
principale a Liturghiei, care o transformă într-un întreg despre 
care noi afirmăm că în el şi prin el se săvîrşeşte Taina tuturor 
tainelor? La această întrebare primă şi de bază, Biserica a răs- 
puns chiar din prima zi a existenţei sale, numind atît această rugă- 
ciune cît şi întreaga Liturghie cu un singur cuvînt. Acest cuvînt 
este Euharistie, Mulţumire. Biserica numea şi numeşte Euharistie 
şi darurile ce se aduc, şi rugăciunea prin care se sfinţesc, şi primi- 
rea lor de către credincioşi. împărtăşindu-ne cu sfintele Taine, noi 
ne rugăm ca să ne fie "această mulţumire spre sănătate şi bucu- 
rie...". Rezultă în chip evident că atît chemarea proistosului - să 
Mulţumim Domnului, cît şi răspunsul adunării -cu Vrednicie şi 
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cu dreptate se referă nu numai la partea "introductivă" a rugăciu- 
nii euharistice - Praestatio, în terminologia liturgiştilor - ci este 
începutul, baza şi cheia întregului conţinut, lără de care Taina cea 
mai sfîntă a Euharistiei rămîne ascunsă pentru noi. Toată înălţa- 
rea, anaforă - aşa cum se numea din vechime această primă 
parte a Liturghiei - este de la început pînă la sfîrşit Mulţumire. 
Dacă pentru Biserica primară, mulţumirea a fost o bucurie vădită 
care nu avea nevoie de nici o explicare, astăzi, după secole de 
uitare, pentru a înţelege sensul acestei afirmaţii noi trebuie să 
răzbatem mai întîi peste noianul interpretărilor survenite, ca să 
ajungem la sensul şi trăirea creştină iniţială a mulţumirii, care s-a 
pierdut. 
Ar fi poate mai bine şi mai exact dacă am spune simplu: Mulţu- 
mirea este trăirea raiului. Dar şi cuvîntul "rai" a slăbit şi şi-a pierdut 
conţinutul în conştiinţa creştină contemporană. învăţaţii tîlcuitori ai 
creştinismului îl evită ca fiind ceva naiv şi primitiv. Şi pe acesta 
trebuie să-l dezgropăm. Raiul a slăbit poate în conştiinţa creştină 
pentru că s-a rupt de rezonanţa bisericească, de acea trăire a 
raiului care e darul şi anticiparea sensului prim şi cel mai profund 
al slujirii divine bisericeşti. "în templu stau, parcă în cer stau...". 
Prăznuind în ziua Naşterii lui Hristos venirea lui Dumnezeu în 
lume, Biserica cîntă: "...şi Serafimii se retrag de la Pomul Vieţii şi 
eu cu hrana raiului mă împărtăşesc...". Din adîncul luminos al 
nopţii de Paşti, noi ne adresăm către Hristos Cel înviat, exclamînd 
cu bucurie: 'Tu ne-ai deschis nouă uşile raiului...". Şi cunoaştem 
din nou că raiul este starea iniţială a omului şi a întregii făpturi, 
starea dinaintea căderii în păcat, de pînă la izgonirea din rai, şi 
starea de după mîntuirea lui de către Hristos, stare făgăduită de 
Dumnezeu, dăruită întru Hristos şi descoperită omului ca viaţă 
veşnică. Raiul, cu alte cuvinte, este acel început şi acel sfîrşit la 
care se referă, prin care se defineşte şi se hotărăşte întreaga viaţă 
a omului şi întru el a întregii făpturi. Legat de rai, noi putem înţele- 
ge şi izvorul dumnezeiesc al vieţii noastre şi căderea noastră de 



la Dumnezeu, înrobirea noastră păcatului şi morţii, dar şi mîntuirea 
noastră de către Hristos şi soarta noastră în veşnicie. Noi am fost 
creaţi în rai şi pentru rai. Noi sîntem izgoniţi din rai şi Hristos "ne 
introduce pe noi iarăşi în rai...". 
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Dacă am pătrunde cu auzul duhovnicesc, dacă am vedea cu 
ochi duhovniceşti trăirea bisericească a raiului, după cum o mărtu- 
riseşte Cuvîntul lui Dumnezeu, slujirea divină şi sfinţenia Bisericii, 
atunci esenţa acestei trăiri, conţinutul vieţii veşnice, al bucuriei şi 
fericirii veşnice pentru care sîntem creaţi, ni s-ar descoperi ca fiind 
cunoaştere, libertate şi mulţumireîntr-o unitate triadică. Subli- 
niez că mulţumirea nu urmează ca un adaos după cunoaştere şi 
libertate, ca ceva diferit de ele, ci cunoaşterea şi libertatea se 
împlinesc în mulţumire; mulţumirea este plinătatea cunoaşterii şi 
a libertăţii şi, ca urmare, plinătatea comuniunii şi a bucuriei... 
III 
"Aceasta este viaţa veşnică: să Te cunoască pe Tine, Singurul 
Dumnezeu adevărat" (Io. XVII, 3). în aceste cuvinte ale lui Hristos 
e cuprins întreg creştinismul. Omul este creat pentru a cunoaşte 
pe Dumnezeu, şi în cunoaşterea lui Dumnezeu este viaţa lui ade- 
vărată, viaţa cea veşnică. însă această cunoaştere nu este aceea 
cu care se mîndreşte raţiunea noastră, convinsă că poate cunoaş- 
te totul, inclusiv pe Dumnezeu, fără a şti că tocmai în mintea întu- 
necată şi în decăderea cunoaşterii adevărate se află tot adîncul 
ireparabil al căderii noastre. Cunoaşterea lui Dumnezeu de care 
vorbeşte Hristos, ca despre o viaţă veşnică sau ca despre rai, nu 
este o cunoaştere raţională despre Dumnezeu. Oricît de corectă 
ar fi cunoaşterea raţională, din punct de vedere formal şi obiectiv, 
ea rămîne tot în limitele de cunoaştere a naturii căzute, fărîmiţată 
şi slăbită prin păcat. Această cunoaştere raţională a pierdut acce- 
sul la esenţa Celui pe care tinde să-L cunoască şi de aceea a 
încetat să fie întîlnire, comuniune, unitate. Rupt de Dumnezeu prin 
alegerea nebunească a vieţii în afara lui Dumnezeu, a unei vieţi 
în sine şi pentru sine, Adam nu a încetat "să cunoască despre 
Dumnezeu", adică să creadă cu acea credinţă de care se spune 
că "şi dracii cred şi se cutremură". El însă a încetat să cunoască 
pe Dumnezeu şi viaţa lui a încetat să fie o întîlnire cu Dumnezeu, 
să comunice cu El, iar în El - comuniune cu întreaga făptură a lui 
Dumnezeu, despre care cartea Facerii spune că este esenţa raiu- 
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lui. Totuşi, numai după această întîlnire cu Dumnezeu cel viu, cu 
Dumnezeu care este Viaţa vieţii, însetează sufletul. Şi nu poate să 
nu înseteze, căci această însetare există în adîncul lui ultim: "înse- 
tat este sufletul meu, de Dumnezeul cel viu...", spune psalmistul 
(IU, 2). 
'Indiciul" cunoaşterii lui Dumnezeu - cunoaşterea ca întîlnire, 
cunoaşterea-comuniune, cunoaşterea-unitate (mai bine zis prezen- 
ţa, bucuria, plinătatea) - este mulţumirea. După cum nu este cu 
putinţa a cunoaşte pe Dumnezeu şi a nu-l mulţumi, tot aşa nu 
este cu putinţă să mulţumeşti lui Dumnezeu necunoscîndu-L pe 
El. Cunoaşterea lui Dumnezeu transformă viaţa noastră în mulţu- 
mire, iar mulţumirea transformă veşnicia în viaţă veşnică. "Binecu- 
vîntează suflete al meu pe Domnul, şi toate cele dinăuntru ale 
mele, numele cel sfînt al Lui!...". Dacă întreaga viaţă a Bisericii 
este, înainte de toate, un avînt continuu de laudă, de binecuvîn- 
tare şi mulţumire, dacă mulţumirea aceasta se înalţă şi din bucurie 
şi din tristeţe, din adîncul fericirii şi al nefericirii, din viaţă şi din 
moarte, dacă şi tînguirea de deasupra gropii se transformă în 
cîntare de laudă "Aliluia", aceasta pentru că Biserica este întîlnirea 
cu Dumnezeu care s-a înfăptuit în Hristos, este cunoaşterea lui 



Dumnezeu întru Hristos, dăruită nouă ca dar al mulţumirii şi al 
laudei din rai. Hristos "ne-a deschis nouă uşile raiului". Cînd totul 
s-a săvîrşit, cînd a răsărit iertarea păcatelor şi biruinţa asupra 
morţii, cînd "Serafimul s-a îndepărtat de Pomul Vieţii", atunci a 
rămas numai lauda, numai mulţumirea. Mulţumirea, înainte de a 
fi mulţumire pentru ceva, pentru "binefacerile lui Dumnezeu revăr- 
sate asupra noastră, văzute şi nevăzute, arătate şi nearătate", ni 
se dăruieşte ca mulţumire curată, ca plinătatea fericirii din rai a 
sufletului "care vede faţa bunătăţii lui Dumnezeu (adică frumuse- 
ţea) cea nespusă". în această cunoaştere, el capătă bucuria de- 
plină a copilului din Evanghelie, pe care dacă nu o înviem în noi, 
nu putem intra - după cuvîntul lui Hristos - în raiul împărăţiei lui 
Dumnezeu. 
IV 
Prin această mulţumire cu.ată - care este cunoaşterea cea 
adevărată, plinătatea sufletului care a cunoscut pe Dumnezeu - 
se restabileşte şi cunoaşterea integrală a lumii, destrămată în 
căderea omului de la Dumnezeu şi devenită numai cunoaştere 
despre lume. Cunoaşterea "obiectivă" de dinafară, după cum a 
arătat Kant odată pentru totdeauna, nu are acces la "lucrul în 
sine", adică la însăşi esenţa lumii şi a vieţii şi, prin urmare, la 
adevărata lor stăpînire. 
Pentru stăpînirea acestora a fost creat şi chemat omul, pentru 
aceasta a fost pus îr. rai ca împărat al făpturii, îmbrăcat cu pute- 
rea de a numi "orice suflet viu", adică a-l cunoaşte dinăuntru, în 
adîncul şi esenţa lui. Şi iată, se restabileşte această cunoaştere 
-nu despre lume, ci cunoaşterea lumii; mulţumirea fiind cunoaşte- 
rea lui Dumnezeu, este prin aceasta recunoaşterea lumii ca lume 
a lui Dumnezeu. Nu numai a cunoaşte că totul în lume are cauza 
sa în Dumnezeu, căci la aceasta, într-o oarecare măsură, poate 
ajunge şi "cunoaşterea despre lume", dar şi a cunoaşte că totul în 
lume şi însăşi lumea este darul iubirii lui Dumnezeu, este autodes- 
coperirea lui Dumnezeu, este chemarea de a cunoaşte în toate pe 
Dumnezeu, a fi în comuniune cu El prin toate, a stăpîni totul ca 
viaţă întru El. 
După cum lumea este creată cu cuvîntul cel bun al lui 
Dumnezeu, cu binecuvîntare, în sensul cel mai profund, ontologic 
al acestei combinări de cuvinte, tot aşa lumea se mîntuieşte şi se 
restabileşte cu mulţumirea şi binecuvîntarea dăruită nouă în tem- 
plul lui Hristos. Prin ele, cunoaştem şi primim lumea ca pe o icoa- 
nă, ca pe. o părtăşie, ca pe o sfinţenie. Prin ele, readucem lumea 
la starea pentru care a fost creată şi dată nouă de Dumnezeu. 
"Mulţumind, binecuvîntînd, sfinţind...", de fiecare dată cînd pro- 
nunţăm aceste cuvinte ale rugăciunii de mulţumire, săvîrşim prin 
ele amintirea lui Hristos "care primeşte în sfintele, preacuratele şi 
neprihănitele Sale mîini pîinea". Aceasta înseamnă ca El primeşte 
materia, lumea, făptura, iar noi sîntem din nou martori la crearea 
din nou a lumii, la re-crearea ei ca "hrană nemuritoare a raiului", 
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în care tot ceea ce este creat de Dumnezeu este chemat să de- 
vină părtaş cu noi la iubirea lui Dumnezeu la viaţa dumnezeiască. 
V 
Şi în sfîrşit, mulţumirea fiind împlinirea cunoaşterii, este şi îm- 
plinirea libertăţii, a acelei adevărate libertăţi despre care Hristos a 
spus: "Cunoaşteţi adevărul şi adevărul vă va face liber" (Io. VIII, 
32). Omul a pierdut această libertate în căderea sa de la 
Dumnezeu, prin izgonirea din rai. După cum cunoaşterea pe care 
omul o socoteşte atotputernică şi cu care se mîndreşte, nu este 
cunoaşterea cea adevărată, tot aşa şi libertatea după care nu 
încetează să suspine nu este adevărata libertate, ci ceva trainic, 
neexplicat de nici o ştiinţă "pozitivă", este licărirea ei, însetarea 



enigmatică aflată în inima omului. Ne mirăm cît de uşor uită creşti- 
nii aceasta, însuşindu-şi superficial retorica ieftină a "eliberării" cu 
care civilizaţia contemporană se îneacă vorbind. Creştinii ar trebui 
să cunoască mai bine decît alţii că, de fapt, în "lumea aceasta" 
înrobită păcatului şi morţii nimeni nu a putut defini niciodată esenţa 
libertăţii devenită idol, nu a putut să descrie acea "împărăţie a 
libertăţii" pentru atingerea căreia se duce lupta care defineşte 
istoria umană. 
Noi cunoaştem despre libertate, dar nu cunoaştem liberta- 
tea. Şi ceea ce cunoaştem este relativ, "prin comparaţie". Desigur, 
omul care trăieşte într-un stat creştin e mai liber decît acela care 
trăieşte într-un stat totalitar. Pentru cel din închisoare, libertatea 
începe dincolo de pereţii celulei lui. Pentru cel ce trăieşte în liber- 
tate, ea constă în a depăşi o oarecare lipsă de libertate şi aşa la 
infinit... Totuşi, oricîte asemenea straturi de "nelibertate" am înlătu- 
ra, îndepărtînd unul aflăm inevitabil sub el altul, următorul părînd 
şi mai de nepătruns. Şi noi ar trebui să înţelegem cît de- iluzoriu 
este visul nostru arzător. Iluzia libertăţii absolute poate să nu o 
cunoască omul de rînd, deoarece atenţia lui este concentrată 
numai la lipsa libertăţii imediate; nu o cunoaşte nici mulţimea care 
merge la asaltul Bastiliei, nu o cunoaşte nici acel Ortega y Gasset 
- "omul de masă" pe care "eliberatorii" de toate nuanţele şi culorile 
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l-au transformat, după cuvîntul unui poet rus, în "ură din gîtlejul 
patriotului, Jos din gîtlejul răzvrătitorului". Cunosc, însă, această 
iluzie şi o mărturisesc cu întreaga lor soartă îngrozitoare acei 
puţini, care în căutarea lor prometeică după libertate şi eliberare 
- nu numai de cineva şi de ceva, ci după o "libertate în sine", cea 
absolută - s-au sfărîmat de acel perete surd la care duce inevita- 
bil această căutare, în "lumea aceasta" cu stihiile şi logica ei... La 
Dostoievski, în Demonii, Kirilov sfîrşeşte cu sinuciderea. în "viaţa 
reală", Nietzsche se îneacă în nebunie, Arthur Rimbaud îşi dis- 
truge viaţa auzind "rîsul sinistru al idiotului"; "eu privesc în perete", 
şopteşte Valery care moare. Flacăra neagră şi absurdă a disperă- 
rii lui Kafka străbate tot mai clar, prin crăpătură parcă, spre liber- 
tate şi spre raţiunea construită pe libertatea pe care o sugerează 
lumea. 
Dar a venit timpul să recunoaştem că, în această tragedie a 
libertăţii, creştinii sînt cei care poartă o răspundere foarte mare, 
căci nu la întîmplare rădăcinile acestei tragedii sînt înfipte în lu- 
mea şi cultura care pînă nu de mult se numea creştină. Pe de o 
parte, prin creştinism şi numai prin el a intrat în lume vestea cea 
bună, nemaiauzită, a libertăţii şi chemarea "staţi în libertatea pe 
care ne-a dăruit-o nouă Hristos" (Gal. V, 1). Tocmai creştinismul 
şi numai el a otrăvit pentru totdeauna conştiinţa umană cu această 
însetare nepotolită. Pe de altă parte însă, cine dacă nu tot creştinii 
au substituit - putem spune, au trădat - această bună vestire, 
reducînd-o la lume, la cele "externe", la cunoaşterea de supra- 
faţă, "ştiinţifică" şi "obiectivă" despre Dumnezeu, cunoaştere de 
dinafară care nu poate defini pe Dumnezeu decît în categoriile de 
stăpînire, autoritate, necesitate şi lege. Tocmai de aici a survenit 
patosul îngrozitor al luptei împotriva lui Dumnezeu, propriu tuturor 
ideologiilor care sugerează omenirii libertatea. Aici nu este o neîn- 
ţelegere, căci dacă Dumnezeu este ceea ce afirmă cu tărie despre 
El "cunoaşterea despre Dumnezeu", atunci omul este şi rămîne 
rob, oricîte justificări şi explicări ar oferi apologeticele şi teodiceele 
curente. Atunci, în numele libertăţii este nevoie ca Qumnezeu să 
nu fie, este nevoie să-L ucizi pe Dumnezeu, şi tocmai această 
ucidere a lui Dumnezeu mobilizează, în adîncul său ultim, omeni- 
rea contemporană care se îndumnezeieşte pe sine... 
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în acest fel, "lumea aceasta" cu logica ei şi cu categoriile con- 
struite pe "cunoaşterea despre Dumnezeu", nu e în stare să defi- 
nească libertatea în esenţa ei, nici în conţinutul ei negativ şi nici 
în conţinutul ei pozitiv şi absolut. Aceasta, pentru că libertatea nu 
este o "esenţă" oarecare, ceva care există şi poate fi definită prin 
"sine însuşi". Dumnezeu ne-a creat pe noi nu pentru o "libertate" 
abstractă, ci pentru Sine, pentru ca noi, cei "aduşi" din nonexis- 
tenţă, să fim părtaşi la acea viaţă şi încă viaţă din belşug, care 
este numai de la El, prin El şi întru El. Numai după această Viaţă 
însetează şi numai pe ea o caută omul, numai pe ea o numeşte, 
chiar fără să o înţeleagă - căci nimic din natura "lumii acesteia" 
nu-i corespunde - şi de aceea, prin cuvîntul libertate omul tinde 
totdeauna numai la această Viaţă, chiar şi atunci cînd în orbirea 
şi nebunia lui luptă cu Dumnezeu. 
Să lăsăm "morţii să-şi îngroape morţii lor", să lăsăm acesta 
căutare lipsită de bucurie a quadraturii cercului (problemă insolu- 
bilă - n.n.), cum inevitabil devine orice încercare de a pune şi a 
rezolva "problema libertăţii". Să dăm ascultare mulţumirii despre 
care am vorbit mai sus, căci în ea se împlineşte adevărata cu- 
noaştere a lui Dumnezeu, nu prin ideile despre El, ci prin întîlnirea 
cu El. Mulţumirea este aerul cu care trăieşte Biserica. Să pătrun- 
dem cu auzul şi, în măsura în care vom primi această mulţumire, 
vom înţelege nu numai cu raţiunea ci cu întreaga fiinţă că aici şi 
numai aici, în această cunoaştere a mulţumirii, se produce lucra- 
rea noastră în libertatea unică şi adevărată, căci este a lui 
Dumnezeu. Libertatea este însăşi respiraţia noastră, este nobleţea 
împărătească, puterea şi desăvîrşirea, plinătatea şi frumuseţea 
acestei vieţi, sau, mai bine zis, este însăşi viaţa din belşug pe 
care o dă Dătătorul de viaţă, Duhul Sfînt, Care "suflă unde voieşte 
şi tu auzi sunetul Lui, dar nu ştii de unde vine şi unde merge; tot 
aşa este cu fiecare cel născut din Duhul" (Io. III, 8). 
Cel născut din Dumnezeu, cel care L-a cunoscut, acela îi mul- 
ţumeşte, iar cel care mulţumeşte este liber. Puterea şi minunea 
mulţumirii este că liber şi eliberat fiind, omul poate privi de la egal 
la egal pe cei care nu sînt egali: pe om şi pe Dumnezeu, făptură 
şi Făcătorul, pe rob şi pe Stăpîn. Nu cu acea "egalitate" sugerată 
omului de diavol, care lucrează în ascuns din invidie, din ură faţă 
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de tot ce este de sus, ce este sfînt şi sublim, care ispiteşte ca 
plebea să respingă mulţumirea şi închinarea, stăruind să reducă 
totul la cele de jos. Omul născut din Dumnezeu egalează prin 
aceea că el cunoaşte ca libertate dependenţa omului de 
Dumnezeu, obiectiv incontestabil şi absolut ontologic. El cunoaşte 
din interior prin acea cunoaştere a lui Dumnezeu, din întîlnirea sa 
cu Dumnezeu, din care a luat naştere în mod liber mulţumirea. 
Cînd egalitatea îl supără - şi aceasta din neştiinţă - este supăra- 
rea robului, pe cînd mulţumirea şi închinarea provin de la cunoaş- 
tere şi vedere, de la întîlnirea cu Cel Sfînt, cu Cel Prea Sfînt, de 
la intrarea lui în libertatea fiilor lui Dumnezeu. 
Libertatea aceasta ne-o arată şi ne-o dăruieşte nouă Biserica 
de fiecare dată cînd ne înălţăm pe culmea Liturghiei Dumnezeieşti 
şi auzim chemarea atotcuprinzătoare a lui Dumnezeu adresată 
nouă şi întregii făpturi: Să mulţumim Domnului! Şi în plinătatea 
vederii, răspundem la această chemare: Cu vrednicie şi cu drep- 
tate!... 
VI 
Cu vrednicie şi cu dreptate este a-Ţi cînta, a Te binecuvîn- 
ta, a Te lăuda, a-Ţi mulţumi, a ne închina Ţie în tot locul stăpî- 
nirii Tale. 
lată, se înalţă din nou deasupra lumii această mulţumire curată, 



liberă şi fericită, restabilită şi dăruită omului de către Hristos. Mul- 
ţumirea Lui, cunoaşterea Lui, libertatea Lui de fiu au devenit şi 
devin veşnic ale noastre. Mulţumirea, fiind a lui Hristos, este de 
sus şi ne ridică pe noi în rai, ca o anticipare, ca o părtaşi e încă Se 
aici de pe pămînt, la împărăţia veacului viitor. De aceea, de fie- 
care dată cînd se înalţă mulţumirea, înseamnă că mîntuirea lumii 
este împlinită. Totul s-a împlinit, totul s-a dăruit. Omul stă din nou 
acolo unde l-a pus pe el Dumnezeu, este restabilit în chemarea sa 
de a aduce lui Dumnezeu "slujbă cuminte", de a-L cunoaşte pe El, 
a-l mulţumi, a I se închina Lui 'în Duh şi în Adevăr"; şi cu această 
cunoaştere şi mulţumire să transforme lumea în a fi părtaşă la 
Viaţa care "era la Tatăl şi s-a arătat nouă" (1 Io. I, 2). 
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Era la Tatăl. Pentru a înţelege atît Liturghia cît şi esenţa însăşi 
a credinţei creştine, este foarte important a cunoaşte şi a ţine 
minte că Euharistia este părtăşie cu Tatăl. Rugăciunea de mul- 
ţumire este adresată Tatălui, cu îndrăzneala de a-L numi tu şi cu 
acea cunoaştere a lui Dumnezeu în care, aşa cum am arătat 
mai sus, se împlineşte pe sine mulţumirea Bisericii, care este 
cunoaşterea Tatălui. Noi însă, ne-am obişnuit atît de mult a-L 
numi Tată pe Dumnezeu, încît nu mai percepem cît de neconce- 
put este acest cuvînt în gura oamenilor, în gura făpturii care se 
adresează Creatorului. De aceea nu ne dăm seama că, din toate 
darurile lui date nouă, posibilitatea de a numi pe Dumnezeu Tată, 
de a avea acces la Tatăl (Ef. II, 18) "cu îndrăzneală şi fără osîn- 
dă", este nu numai supremul dar, ci şi esenţa însăşi a mîntuirii 
noastre şi a întregii lumi dăruită de Hristos. 
"Pe Dumnezeu nu L-a văzut nimeni niciodată" (Io. IV, 12). Rea- 
litatea aceasta trebuie cunoscută în orice trăire religioasă adevăra- 
tă, care este, totdeauna şi înainte de toate, experienţa şi trăirea 
sfinţeniei în sensul iniţial al acestui cuvînt: "cel sfînt" fiind absolut 
altul, este neînţeles, nevăzut, de nepătruns în limitele lui, este 
chiar temut. Religia a luat naştere concomitent din tendinţa spre 
sfinţenie, din cunoaşterea că acest altul - absolut există şi din 
necunoaşterea a ce este el. De aceea, nu există pe pămînt feno- 
men mai ambiguu, şi în ambiguitatea sa mai tragic, ca religia. 
Numai "religiozitatea" noastră contemporană, răsuflată şi senti- 
mentală, este convinsă câ "religia" este totdeauna ceva bun, pozi- 
tiv, plin de bunătate şi folositor şi că oamenii au crezut întotdeau- 
na în acea "bunătate" şi indulgenţă a lui Dumnezeu, au crezut în 
"Tatăl" - creat, de fapt, după "chipul şi asemănarea" micii noastre 
bunătăţi - cu o morală ce nu împovărează, cu înduioşare tradiţi- 
onală şi cu o frumuseţe sufletească ieftină. Noi am uitat cît sînt de 
apropiate "religiei", într-un anumit sens co-naturale ei, adîncurile 
întunecoase ale fricii, ale nebuniei, ale urii, ale fanatismului, toată 
acea superstiţie sinistră pe care creştinismul primar l-a demas- 
cat cu atîta intensitate, văzînd în ele halucinaţie diavolească. Cu 
alte cuvinte, noi am uitat că religia este atît de la Dumnezeu, de 
la însetarea şi căutarea Lui de neşters din om, cît şi de la prinţul 
lumii acesteia, care a rupt pe om de Dumnezeu şi l-a scufundat în 
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întunericul îngrozitor al orbirii. în sfîrşit, noi am uitat că nu "agnos- 
ticilor" căldicei, ci oamenilor "religioşi." sînt spuse cele mai îngrozi- 
toare din cîte au sunat pe pămînt: "Tatăl vostru este diavolul" (Io. 
VIII, 44). 
Numai faţă de această temă, faţă de "ţara şi umbra morţii" în 
care zace "lumea aceasta" căzută, se descoperă întru Hristos 
conştiinţei noastre duhovniceşti lumina cunoaşterii Unuia şi Adevă- 
ratului Dumnezeu, cunoaşterea Lui ca Tată. Paternitatea lui 
Dumnezeu, descoperită nouă de Hristos, nu este paternitate natu- 



rală, antropomorficâ, pe care religia să o reducă la cele de jos, şi, 
în acest fel, să împartă paternitatea lui Dumnezeu cu diferite "pa- 
ternităţi" pămînteşti. Paternitatea proprie lui Dumnezeu ne este 
arătată şi dăruită numai de către Unicul şi Unul născut Fiul lui 
Dumnezeu. "Nimeni nu cunoaşte pe Fiul decît Tatăl şi pe Tatăl nu-L 
cunoaşte nimeni decît Fiul şi cui va voi să-i descopere" (Mt. XI, 
27). Creştinismul nu a început cu o propovăduire "ecumenică", 
universal umană şi universal religioasă despre Dumnezeu-Tatăl, 
în care'cuvîntul Tată" să fie pe deasupra şi ambiguu, căci 
Dumnezeu nu a "născut" lumea şi pe om, ci i-a creat pe ei, încît 
ei nu sînt în nici un caz emanaţia lui Dumnezeu. Creştinismul a 
început de la credinţa în venirea în lume şi întruparea Unuia năs- 
cut Fiul lui Dumnezeu, de la credinţa în înfierea noastră cea întru 
El şi numai întru El, ca fii ai Tatălui Lui. Creştinismul este darul 
dublei descoperiri: descoperirea de către Tatăl a Fiului, "pe care 
nimeni nu-L ştie decît numai Tatăl" şi descoperirea Tatălui de 
către Fiul "pe care nimeni nu-L ştie decît numai Fiul" ; însă în 
descoperirea Tatălui făcută nouă, în aducerea noastră la Tatăl 
rezidă numai lucrarea mîntuirii omului şi a lumii săvîrşită de 
Hristos. "Vedeţi ce fel de iubire ne-a dăruit nouă Tatăl ca să ne 
numim şi să fim fii ai lui Dumnezeu... iubiţilor, noi acum sîntem 
copii ai lui Dumnezeu" (1 Io. III, 2). Prin urmare, să cred în Hristos 
înseamnă în primul rînd, să-L cred pe Hristos că El este Fiul lui 
Dumnezeu Cel unul născut, că este descoperirea în lume a cu- 
noaşterii Tatălui, a iubirii faţă de Tatăl, a vieţii cu El şi întru El, 
că este descoperirea Iubirii Tatălui, cu care El "iubeşte veşnic pe 
Fiul şi totul l-a dat Lui". A crede, apoi, că această fiime a Sa uni- 
că,  Fiul ne-o dăruieşte nouă şi astfel ne înfiază pe noi lui 
187 
Alexandre Schmemann 
Dumnezeu Tatăl: "lată, mă sui la Tatăl Meu şi Tatăl vostru, şi la 
Dumnezeul Meu şi Dumnezeul vostru..." (Io. XX, 17). Şi, în sfîrşit 
să credem şi să cunoaştem că în Fiul Său cel iubit, Tatăl - "pe 
care lumea nu L-a cunoscut" (Io. XVII, 25) - ne descoperă şi ne 
dăruieşte nouă paternitatea Sa, că ne iubeşte cu acea iubire cu 
care Tatăl iubeşte Fiul. De aceea, în fiimea Fiului se cuprinde 
toată cunoaşterea Tatălui, întreaga Lui iubire faţă de Tatăl, toată 
unitatea cu El, pentru că Fiul şi Tatăl sînt una (Io. X, 30) şi cel 
care cunoaşte pe Fiul cunoaşte pe Tatăl, are acces la Tatăl şi la 
viaţa veşnică. 
Cu această cunoaştere fiiască a Tatălui, cu accesul la Tatăl 
întru Fiul, trăieşte Biserica, şi pe Ei îi vesteşte ca fiind mîntuirea 
şi viaţă veşnică. De aceea, Taina Euharistiei - în care Biserica se 
împlineşte pe sine ca fiind făptură nouă, ca fiind Trupul lui Hristos 
şi părtaşă la împărăţia veacului viitor - este în adîncul său ultim 
taina cunoaşterii Tatălui, accesul, înălţarea către Tatăl întru Fiul 
Lui Cel Unul născut. Apostolul a cerut: "Doamne, arată nouă pe 
Tatăl şi ne va fi de ajuns" (Io. XIV, 8). Şi iată că în Fiul lui 
Dumnezeu ne este arătat şi descoperit Tatăl: "Cel ce M-a văzut pe 
Mine, a văzut Tatăl" (Io. XIV, 9). Şi nu numai că L-a văzut, dar are 
acces la Tatăl, îl cunoaşte pe El ca Tată. 
VII 
Tu din nefiinţă la fiinţă ne-ai adus pe noi... Mulţumirea fiind 
cunoaşterea Tatălui, de fiecare dată este şi cunoaşterea lumii. 
Cunoaşterea lumii şi cunoaşterea noastră înşine ne este dată de 
Dumnezeu, ca unii ce sîntem chemaţi de El din "întuneric la lumi- 
na sa minunată" (1 Ptr. II, 9), ca unii care am "primit "făgăduinţe 
mari şi de mare preţ, ca prin ele să ne facem părtaşi dumnezeieş- 
tii firi" (2 Ptr. I, 4). Numai stînd înaintea Tatălui întru Hristos, Fiul 
lui Dumnezeu, noi ne cunoaştem pe noi înşine şi lumea, cu acea 
cunoaştere care a devenit imposibilă în întunericul "lumii acesteia", 
dar care ne-a fost restabilită şi restituită prin înfierea noastră 



Tatălui. 
188 
Euharistia — Taina Mulţumirii 
într-adevăr, în nimic nu este atît de vădit întunericul orbitor în 
care ne-a scufundat pe noi căderea de la Dumnezeu, ca în ne- 
cunoaşterea uimitoare a omului de sine însuşi, cu tot interesul 
nepotolit în care omenirea - care a pierdut pe Dumnezeu - se 
studiază pe sine şi în ale sale "sciences humaines" tinde să pă- 
trundă în taina omului. Noi trăim în epoca narcisismului neînfrî- 
nat, a dragostei morbide de sine, a "întoarcerii generale la sine". 
Şi oricît de straniu şi îngrozitor ar părea, cu cît este mai accentuat 
acest interes, cu atît este mai evident că omul se hrăneşte cu 
nişte dorinţe întunecate de a dezumaniza pe om. "Noi sîntem 
convinşi - scrie Levi-Strauss, unul dintre conducătorii structuralis- 
mului antropologic - că scopul ultim al ştiinţei despre om este nu 
de a-l confirma pe om, ci de a-l dizolva...". Şi pe el îl secondează, 
deşi în chip diferit, lingvistica, psihologia şi sociologia contempo- 
rană, "întreaga noastră gîndire arheologică - scrie Michel Fou- 
cault, alt stăpînitor de gînduri - argumentează fără trudă că omul 
este o invenţie recentă şi vesteşte sfîrşitul lui, posibil apropiat...". 
Dezlegarea tainei omului duce nu numai la negarea tainei sale, 
dar chiar şi la negarea omului însuşi, la dizolvarea lui într-o lume 
uniform cenuşie şi fără sens, în care, după cuvintele lui Jacques 
Monod, laureatul premiului Nobel, domneşte în mod absolut legea 
îngheţării, "a întîmplării şi a necesităţii...". 
Şi iată că, tocmai la această minciună - nu numai contempo- 
rană, dar de totdeauna - despre lume şi om, răspunde de fiecare 
dată mulţumirea adusă de Biserică, distrugînd-o. De fiecare dată, 
mulţumirea descoperă omului cine este el, descoperă esenţa lui 
la lumina Feţei lui Dumnezeu, arată locul şi chemarea lui în lume; 
de aceea, mulţumirea este actul care înnoieşte şi creează din nou 
pe om. în mulţumire, noi cunoaştem şi mărturisim înainte de toate 
izvorul dumnezeiesc şi chemarea dumnezeiască a vieţii însăşi. 
Rugăciunea de mulţumire confirmă că Dumnezeu ne-a adus pe 
noi din neexistenţă la existenţa, ceea ce înseamnă că ne-a făcut 
părtaşi Existenţei, adică ne-a făcut părtaşi nu numai la ceea ce 
este de la El, dar şi părtaşi la ceea ce este întrepătruns de pre- 
zenţa Lui, de lumina, de înţelepciunea, de iubirea Lui; la ceea ce 
teologia ortodoxă numeşte, după Sfîntul Grigorie Palama, energii 
dumnezeieşti care fac ca lumea să fie chemată şi să fie capabilă 
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a se preface într-un "cer nou şi un pămînt nou", iar pe împăratul 
făpturii - omul - la îndumnezeire, la "părtăşirea firii dumnezeieşti". 
VIII 
Şi pe cel căzuţi i-a ridicat... Numai acum, numai de la înălţi- 
mea cunoaşterii lui Dumnezeu, a omului şi a lumii, la care ne-a 
ridicat pe noi mulţumirea, putem auzi în toată adîncimea şi pute- 
rea lor aceste două cuvinte, şi aceasta la fiecare Euharistie dăruită 
nouă - ca o dublă descoperire: taina păcatului şi taina mîntuirii. 
Şi de ce tocmai acum? Pentru că acel maximalism antropolo- 
gic propriu creştinismului, de care am vorbit mai sus, - confirma- 
rea valorii dumnezeieşti a omului, a esenţei şi chemării lui - este 
substituit tot timpul, chiar în conştiinţa credincioşilor şi a oamenilor 
bisericeşti cu chip evlavios, printr-un mlnimallsm antropologic cu 
adevărat eretic. Eretic, pentru că, în falsa lor smerenie, acest 
minimalism constă într-o normalizare, adînc necreştinească, a 
păcatului şi a răului. într-adevăr, în "religiozitatea" noastră căldici- 
că obişnuită, nu percepem noi oare păcatul ca fiind ceva normal, 
rezultat în chip evident, parcă propriu naturii noastre, propriu slăbi- 
ciunii şi nedesăvîrşirii, iar desăvîrşirea şi sfinţenia nu le socotim 
noi dimpotrivă ca fiind ceva "supranatural"? Tocmai această nor- 



malizare a păcatului, această reducere a omului la nivelul făpturii 
slăbuţe şi în slăbiciunea ei, iresponsabilă, este, la drept vorbind, 
hulă împotriva făpturii lui Dumnezeu, hulă demascată de Euharis- 
tie prin fiecare cuvînt şi prin fiecare lucrare sfîntă a ei. Euharistia 
arată că păcatul este căderea omului nu numai de la Dumnezeu, 
dar şi de la el însuşi, de la natura sa adevărată, de la "chemarea 
cinstei de sus" la care l-a chemat Dumnezeu. 
Chiar cuvîntul căzuţi presupune, include în sine trăirea acelei 
înălţimi de la care s-a produs căderea. Tocmai de aceea este 
îngrozitoare căderea, pentru că nu este proprie făpturii lui 
Dumnezeu, nu poate să devină niciodată firească pentru acela "pe 
care cu slavă şi cu cinste l-a ales" Dumnezeu, cînd l-a pus "dea- 
supra lucrurilor mîinii Sale". Biserica cunoaşte această înălţime, 
deoarece întreaga ei viaţa este trăirea harică a restabilirii, reveni- 
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rea, ridicarea la această înălţime - cu toate că ea cunoaşte şi 
păcatul în toată adîncimea şi puterea lui. Această cunoaştere se 
deosebeşte radical de toate acele explicări superficiale, raţionale, 
discursive, al căror neajuns fatal este că, într-un fel sau altul, ele 
atribuie păcatului o "bază legală", îl fac - conform terminologiei 
filosofice - phaenomenon bene fundatum. în aceste explicări, 
păcatul încetează de a fi cădere. Inclus în legătura "obiectivă" de 
cauză-efect, păcatul apare ca "legitim", "normal". în acest caz, nu 
păcatul, ci biruinţa asupra lui se percepe ca ceva ce iese din co- 
mun. Pentru Biserică însă, în trăirea ei, în credinţa ei, păcatul şi 
răul sînt înainte de toate o taină. Şi sînt o taină pentru că răul nu 
poate avea o esenţă proprie (tot ce este de la Dumnezeu "este 
bun") pe care omul să o aleagă liber, preferînd-o esenţei "binelui". 
Răul, după cuvîntul unuia dintre Părinţii Bisericii, este "iarba ne- 
semănată". Dar, nesemănat şi necreat de Dumnezeu, răul există 
şi el stăpîneşte cu o foarte mare putere de distrugere, în aşa fel 
încît se spune despre lume că ea "întru cel rău zace" (1 Io. V, 19). 
în credinţa creştină nu există explicaţia acestei taine şi nu exis- 
tă pentru că, în categoriile raţiunii noastre căzute şi viclene, expli- 
caţia devine inevitabil justificare, aşa cum afirmă şi unul dintre cele 
mai false şi mai populare proverbe: "a înţelege înseamnă a ierta", 
însă păcatul nu poate fi nici înţeles nici justificat. Biserica, fără să-l 
explice, demască păcatul şi acesta, potrivit sensului iniţial al cu- 
vîntului "a demasca", înseamnă că Biserica şi nu numai ea arată 
păcatul ca păcat, arată răul ca rău, chiar în totala neputinţă de a 
le explica. 
Cînd şi cum se săvîrşeşte aceasta demascare? Nu ştiu dacă 
ne vor auzi pe noi exegeţii "problemei răului", însă la această 
întrebare de importanţă unică în esenţa ei, noi răspundem aşa: 
Biserica demască păcatul - înainte de toate şi mai presus de 
toate - prin mulţumirea sa. Prin mulţumire ea cunoaşte "esenţa 
faptică" a răului, cunoaşte izvorul păcatului care este lipsa mulţu 
mirii, este căderea omului de la "cîntarea, binecuvîntarea, mulţu- 
mirea, lauda şi închinarea", cu care trăieşte Biserica întrucît ea 
cunoaşte pe Dumnezeu şi are comuniune cu El şi prin om are 
comuniune cu întreaga făptură. Lipsa mulţumirii este rădăcina ş. 
puterea dinamică a mîndriei, în care toţi povăţuitorii vieţii duhov- 
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niceşti - "arta tuturor artelor" - văd păcatul care a rupt pe om de 
Dumnezeu. Mîndria, în esenţa ei spirituală, se poate cunoaşte 
numai prin eroismul spiritual al "deosebirii duhurilor", întrucît în 
opoziţie cu toate celelalte "cauze" atribuite căderii în păcat numai 
mîndria nu este de jos ci de sus: nu este de la nedesăvîrşire, ci 
de la desăvîrşire, nu din insuficienţă, ci din belşugul darurilor, nu 
din slăbiciune, ci din putere. Cu alte cuvinte, mîndria nu a apărut 



dintr-un "rău" oarecare, inexplicabil şi necunoscut, ci provine din 
putere. Mîndria provine din ademenirea şi ispitirea cu dumnezeies- 
cul "bine" al creaţiei şi al omului. De acea, mîndria este contrară 
mulţumirii, este nemulţumirea care apare din aceeaşi cauză ca şi 
mulţumirea, numai că este un alt răspuns la acelaşi dar, un răs- 
puns contrar ce vine prin ispitirea cu acelaşi dar... 
Noi cunoaştem din mărturia tuturor celor care sînt în luptă cu 
păcatul, că ispitirea nu este încă păcat. Hristos însuşi a fost ispitit 
şi a fost ispitit tocmai prin darurile Lui proprii: putere, stăpînire, 
facere de minuni. De fapt, orice dar dumnezeiesc făcut omului, 
chiar asemănarea cu Dumnezeu şi desăvîrşirea lui, pot fi ispită şi, 
mai presus de orice, poate fi ispită darul Eului făcut omului, acea 
minune a persoanei neîmpărţită, absolut unică, veşnică şi de 
nerepetat, care "îl aşează ca pe un împărat al făpturii". Ispitirea 
este proprie persoanei şi este proprie fiindcă numai omul, din 
toată creaţia lui Dumnezeu, e chemat să se iubească pe sine, 
adică să fie conştient de darul lui Dumnezeu din el şi de minunea 
Eului său. Numai prin această iubire faţă de sine, omul înţelege pe 
Dumnezeu ca Viaţa vieţii lui, ca fiind acel Tu dorit în chip absolut, 
în care se află pe sine, îşi află plinătatea şi fericirea sa, îşi află Eul 
său uman creat după chipul şi asemănarea lui Dumnezeu - al 
Iubirii. Persoana umană este iubire faţă de sine şi de aceea este 
iubire faţă de Dumnezeu, este iubire faţă de Dumnezeu şi de 
aceea este iubire şi faţă de sine, este recunoaşterea proprie ca 
fiind purtătoare a darului dumnezeiesc al cunoaşterii şi al înălţării 
spre plinătatea vieţii. Şi iată, prin această co-părtăşie a omului, 
prin iubirea faţă de sine, este posibil să se întoarcă la iubirea de 
sine, la acea iubire de sine care şi alcătuieşte esenţa mîndriei. 
Nu cu "răul" s-a ispitit omul, ci omul s-a ispitit cu el însuşi, cu 
asemănarea sa cu Dumnezeu, cu minunea dumnezeiască a Eului 
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său. Nu de dinafară ci de dinăuntru, în plinătatea fericită a raiului, 
omul a auzit şoapta şarpelui: "veţi fi ca dumnezei...". Şi omul a 
vrut să aibă viaţa în sine şi pentru sine: "şi a privit la frumuseţea 
grădinii şi s-a ispitit cu mintea" (Canonul Sfîntului Andrei 
Criteanul). 
Aici, de pe această înălţime şi prin această înălţime s-a săvîrşit 
căderea omului: "veţi fi ca dumnezei...". Dar cuvintele acestea au 
fost furate de la Dumnezeu, căci pentru aceasta ne-a creat pe noi 
Dumnezeu, ne-a chemat la "lumina Sa minunată", ca să devenim 
"ca dumnezei" şi să avem viaţă din belşug. Dar ce a intervertit 
aceste cuvinte în minciună, în începutul căderii, în izvorul păcatu- 
lui, al dezagregării şi al morţii? Tocmai la întrebarea aceasta răs- 
punde Euharistia, căci mulţumirea este cea care ne întoarce la 
Prestolul împărăţiei, ne arată faţa lui Dumnezeu şi făptura Lui, ne 
arată cerul şi pămîntul şi plinătatea slavei Lui. Euharistia răspunde 
nu prin definiţii, nu prin cuvinte despre cuvinte, ci cu însăşi lumina 
şi puterea ei. Mulţumirea este tocmai puterea care transformă"în 
viaţă dorinţa şi însetarea, iubirea şi stăpînirea, care împlineşte 
totul în lume, transformă cele date nouă de Dumnezeu în cunoaş- 
terea lui Dumnezeu şi în comuniune cu El. De aceea, numai mul- 
ţumirea demască, adică arată păcatul ca fiind căderea iubirii de 
la mulţumire, ca fiind lipsa mulţumirii... Creat după chipul şi ase- 
mănarea lui Dumnezeu - a Iubirii, omul nu poate înceta să fie 
iubire. El rămîne cu aceeaşi iubire şi în "lipsa de mulţumire" şi 
"admiră" cu aceleaşi daruri. Dar cu iubirea care a încetat să fie 
mulţumire, omul nu poate cunoaşte că darurile vieţii şi tot ce este 
în viată sînt nu numai dumnezeieşti şi de la Dumnezeu, dar sînt 
şi descoperirea iubirii lui Dumnezeu dăruită Lui, ca o chemare 
îndreptată spre el, pentru ca toate darurile şi toată viaţa el să le 
transforme în părtăşie la viaţa dumnezeiasca, la cunoaşterea Iul 



Dumnezeu. 
Viaţa In sine... Dar numai Tatăl "are viaţa în sine" (Io. V, 26), 
numai Dumnezeu este Viaţă şi de aceea este Viaţa oricărei vieţi. 
Tragedia căderii fără ieşire este că omul, voind viaţa în sine şi 
pentru sine, cade din Viaţă. Prin păcat intră în lume moartea 
(Rom. V, 12) şi lumea însăşi devine "întuneric şi umbra morţii", 
întrucît nu se transformă prin mulţumire în "hrana nemuririi", în 
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părtaş al Vieţii, omul devine părtaş al morţii, iar iubirea faţă de 
lume - nefiind transformată prin mulţumire în cunoaşterea lui 
Dumnezeu - devine întunecare şi autodistrugere, devine "pofta 
trupului, pofta ochilor şi mîndria vieţii" (2 Io. II, 16). "L'homme est 
une passion, mais une passion inutile..." spunînd acestea, Jean 
Paul Sartre nu cunoaşte desigur ce s-a întîmplat în căderea omu- 
lui, în acel păcat "originar" în care, încetînd taina mulţumirii, lumea 
moare şi viaţa devine o murire... 
IX 
Din toate acestea: din fărădelegea îngrozitoare şi păcatul ne- 
dreptăţii, din tristeţea profundă şi puterea purtătoare de moarte a 
căderii noastre de la Dumnezeu, din puterea răului întronată în 
lume, noi cunoaştem de fiecare dată că din înălţimea cerească 
la care ne-a înălţat mulţumirea lui Hristos, provin aceste cuvinte: 
şi pe cei căzuţi i-a ridicat... 
însă cunoaştem aceasta pentru că sîntem restabiliţi, fiindcă 
avem acces la Tatăl şi sîntem făcuţi părtaşi împărăţiei veacului 
viitor: 
...Şi nu te-ai depărtat de făptura Ta 
pînă ce nu ne-ai ridicat pe noi la cer, 
şi ne-ai dăruit împărăţia Ta cea viitoare... 
întru Hristos, natura umană este înălţată la ceruri, este sfinţită, 
este îndumnezeită. "Cele ce ochiul n-a văzut, şi urechea n-a auzit, 
şi la inima omului nu s-a suit, pe acestea Ie-a gătit Dumnezeu 
celor care-L iubesc pe El. Iar nouă Dumnezeu ni Ie-a dezvăluit 
prin Duhul Său, fiindcă Duhul toate le pătrunde, chiar şi adîncurile 
lui Dumnezeu" (1 Cor. II, 9). Raiul a fost pe pămînt, iar noi sîntem 
înălţaţi la ceruri şi viaţa noastră încă de pe acum este "ascunsă cu 
Hristos în Dumnezeu" (Col. III, 3). Descoperirea acestei ultime şi 
sublime dăruiri este tocmai Biserica, şi dăruire lui se săvîrşeşte 
în Taina mulţumirii, în care Biserica se împlineşte pe sine ca cer 
pe pămînt... 
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Despre această împlinire mărturiseşte Sanctus, acea laudă 
îngerească Sfînt, Sfînt, Sfînt... care, în aproape toate imnele eu- 
haristice ajunse pînă la noi, culminează Praefatio; această laudă, 
după cum vom vedea mai tîrziu, ne introduce prin taina mulţumirii 
în taina aducerii aminte. 
Pentru toate acestea mulţumim Ţie, 
Şi unuia născut Fiului Tău şi Duhului Tău celui Sfînt, 
Pentru binefacerile Tale cele arătate şi cele nearătate, ce ni s-au 
făcut nouă, 
Mulţumim Ţie şi pentru slujba aceasta, 
Pe care ai binevoit a o primi din mîinile noastre, 
Deşi stau înaintea Ta 
Mii de arhangheli şi un număr nesfîrşit de îngeri, 
Heruvimii şi Serafimii cei cu cîte şase aripi, cei cu ochi mulţi, 
Care se înalţă zburînd, 
Cîntînd, strigînd, glas înălţînd şi grăind cîntarea de biruinţă 
Sfînt, Sfînt, Sfînt Domnul Dumnezeu Savaot, 
Care umpli cerul şi pămîntul cu slava Ta! 
Osana întru cei de sus! 



Despre ce mărturiseşte această laudă îngerească de totdeau- 
na, dacă nu despre acel cer pe care noi îl vedem şi-l auzim, căci 
noi înşine sîntem înălţaţi la cer? Ce sînt aceste întîmpinări împără- 
teşti, dacă nu icoana: darul, vederea, descoperirea împărăţiei 
slavei? Oare nu se împlineşte întîlnirea cu Dumnezeu la Cina Lui, 
în împărăţia Lui, prin mulţumire... 
 

Capitolul zece 
Taina Aducerii aminte 
...şl Eu vă încredinţez vouă împărăţia cum Mi-a încre- 
dinţat-o Mie Tatăl Meu, ca să mîncaţi şi să beţi la Cina 
Mea, în Împărăţia mea. 
Le. XXII, 29-30 
I 
Cu ecfonisul îngeresc al slavosloveniei "Sfînt, Sfînt, Sfînt" rugă- 
ciunea de mulţumire se împlineşte pe sine ca o înălţare a Bisericii 
la cer, la Prestolul lui Dumnezeu, în slava împărăţiei cereşti. 
Dar iată, cuprinzînd în sine întreaga făptură, întreaga lume 
văzută şi nevăzută, descoperind Biserica drept cerul pe pămînt, de 
la această înălţime, din această plinătate a comuniunii cu 
Dumnezeu, a cunoaşterii şi a bucuriei, rugăciunea de mulţumire 
se transformă parcă ea însăşi în aducerea aminte a unui eveni- 
ment şi anume: Cina cea de Taină, pe care a săvîrşit-o Hristos 
cu ucenicii Săi în noaptea cînd S-a dat pe Sine la suferinţă şi 
moarte. 
în Liturghia Sfîntului Ioan Gură de Aur, partea aceasta a rugă- 
ciunii euharistice se şi numeşte în ştiinţa liturgică, aducere aminte 
(âvâ)xvri0ig) care În traducere sună astfel: 
Cu aceste fericite făpturi, 
Stăpîne, lubitorule de oameni, 
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Şi noi strigăm şi grăim: 
Sfînt eşti şi Prea Sfînt 
Tu, şi Unul născut Fiul Tău şi Duhul Tău cel Sfînt; 
Sfînt eşti şi Prea Sfînt 
Şi slava Ta este plină de măreţie. 
Căci Tu ai iubit lumea Ta, 
încît ai dat pe Fiul Tău Cel unul născut, 
Ca tot ce crede în El 
Să nu piară, ci să aibă viaţa veşnică. 
El, venind 
Şi împlinind toată rînduiala cea pentru noi, 
în noaptea în care El a fost vîndut, 
Dar mai adevărat, El însuşi pe Sine S-a dat pentru viaţa lumii, 
Luînd pîinea şi cu .preacuratele şi neprihănitele Sale mîini, 
Mulţumind şi binecuvîntînd, sfinţind şi frîngînd, 
A dat sfinţilor Săi ucenici şi apostoli zicînd: 
Primiţi, mîncaţi, acesta este Trupul Meu, 
Care se frînge pentru voi spre iertarea păcatelor. 
Asemenea şi Potirul, după Cină, spunînd: 
Beţi dintru acesta toţi, acesta este Sîngele Meu, al Legii celei 
Noi, 
Care pentru voi şi pentru mulţi se varsă 
Spre iertarea păcatelor. 
Aşadar, aducîndu-ne aminte de această poruncă mîntuitoare, 
Şi de toate cele ce s-au făcut pentru noi: 
De cruce, de groapă, de învierea cea de a treia zi, 
De înălţarea la ceruri, de şederea cea de-a dreapta, 
De cea de-a doua şi slăvită iarăşi venire, 
Noi toţi, cele ce sînt ale Tale, 
De la toţi, care sînt ai Tăi, 
Ţie îţi aducem 



De toate şi pentru toate. 
Dar care este sensul acestei aduceri aminte, locul ei - nu 
numai în rugăciunea de mulţumire, dar şi în întreaga Liturghie 
Dumnezeiască - care, după cum am spus mai sus, se împlineşte 
şi se săvîrşeşte prin această rugăciune? 
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La această întrebare, vai, nu dau un răspuns satisfăcător nici 
sutele de tratate, nici teologia academică şi nici ştiinţa liturgică. 
Aici se vădeşte încă o dată insuficienţa metodei despre care am 
vorbit şi care constă în scindarea rugăciunii euharistice şi chiar a 
întregii Liturghii în părţi, studiate şi explicate separat, fără legătură 
între ele şi fără ca ele să se refere la întreg. Astfel, tocmai în 
explicarea Euharistiei ca aducere aminte, această insuficienţă vă- 
deşte în chip deosebit în ce măsură reducerea prin scindare - ca- 
racteristică acestei metode - îngustează şi chiar interverteşte atît 
înţelegerea acestui "moment", cît şi a Tainei euharistice în totalita- 
tea ei. Asupra acestor reduceri, care de veacuri au devenit parcă 
fireşti, va trebu. să ne oprim în primul rînd, căci dacă nu le vom 
depăşi nu vom putea pătrunde în adevărata trăire pusă la temelia 
Bisericii, nu vom putea pătrunde pînă la sensul Euharistiei, ca 
Taina aducerii aminte. 
Prima reducere este înţelegerea şi definirea aducerii aminte 
ca "taina ce se săvîrşeşte" ca o trimitere la cele instituite de 
Hristos la Cina cea de Taină, la Taina Euharistiei, adică la prefa- 
cerea pîinii şi vinului în Trupul şi Sîngele lui Hristos. Aducerii amin- 
te i se atribuie aici puterea prefacerii, puterea "activă" a tainei. 
Taina aducerii aminte este "cauza" acestei lucrări, iar cauza adu- 
cerii aminte este instituirea Euharistiei la Cina cea de Taină. 
Această reducere-limitare o aflăm în învăţătura latină despre 
transsubstanţierea darurilor euharistice prin cuvintele stabilite de 
Hristos, adică prin cele pronunţate de El la Cina cea de Taină şi 
pe care le repetă preotul cînd săvîrşeşte Taina: "Acesta este Tru- 
pul Meu", "Acesta este Sîngele Meu". Dar, întrucît cuvintele aces- 
tea se definesc ca "savîrşitoare ale Tainei", deci în acelaşi timp şi 
necesare şi suficiente, la ele se şi reduce în esenţă aducerea 
aminte euharistică despre Cina cea de Taină. 
Această mare reducere este respinsă atît de marii ortodocşi, cît 
şi de cei protestanţi. Este respinsă tocmai ca fiind extremă. în 
esenţa ei, limitarea aducerii aminte la instituire rămîne unicul con- 
text care pare evident pentru explicarea acestei părţi a rugăciunii 
de mulţumire. în Ortodoxia din Răsărit, toţi teologii afirmă de comun 
acord că prefacerea darurilor se săvîrşeşte nu prin "cuvintele in- 
stituite", ci prin epicleză, adică prin chemarea Sfîntului Duh. Astfel, 
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s-a acceptat unanim ca proistosul să citească în taină - "pentru 
sine" - rugăciunea de mulţumire şi să pronunţe în auz numai 
cuvintele "Luaţi!... beţi...", iar nu şi cuvintele epiclezei. Totuşi, după 
pronunţarea lor proistosul "sau diaconul" arată cu mîna întîi la 
pîine şi apoi la potir, de parcă ar sublinia tocmai însemnătatea, 
exclusivitatea acestui moment. Şi, în sfîrşit, la pronunţarea fiecăre- 
ia dintre cele două formule instituite - asupra pîinii şi asupra poti- 
rului - adunarea răspunde cu un Amin solemn. 
în ce priveşte teologia protestantă, ea înlătură ca nefiind nece- 
sară ci aproape "magică", orice prefacere obiectivă a darurilor 
euharistice şi aplică realitatea schimbării ce se săvîrşeşte în Euha- 
ristie, în dependenţă nu de ritualurile liturgice, ci de credinţa perso- 
nală a celui care se împărtăşeşte. "înlăturarea" are loc chiar înă- 
untrul aceleiaşi reduceri, căci ea nu are în vedere legătura dintre 
Cina cea de Taină şi Euharistie, ci "actualizarea" şi "eficienţa" 
acestei legături în Biserică. 



în ce constă insuficienţa, prejudiciul acestei concepţii, în ce 
constă cauza pe care noi o definim ca fiind reducere? Pentru 
credinţa şi viaţa noastră, această problemă a aducerii aminte de 
Cina cea de Taină este de o importanţă covîrşitoare (deoarece 
priveşte legătura dintre Euharistie şi Cina cea de Taină); ea se 
reduce la întrebarea cum şi nu la întrebarea ce: cum "lucrează" 
în Euharistie instituirea ei la Cina cea de Taină, iar nu ce a săvîr- 
şit Hristos prin acest act al slujirii Sale pămînteşti, pînă la trădare, 
cruce şi moarte. 
Cu alte cuvinte, reducerea constă aici în substituirea arbitrară 
a problemei principale. Această substituire s-a produs, fără îndoia- 
lă, în legătură cu o reducere mult mai profundă - care rezultă şi 
ea din aceeaşi metodă de "scindare" - şi priveşte nu numai exe- 
geza teologică a Euharistiei, dar întreaga lucrare de mîntuire a lui 
Hristos. Teologia scolastică identifică jertfa adusă de Hristos pen- 
tru noi şi pentru mîntuirea noastră, cu Golgota: cu Crucea, cu 
suferinţa şi moartea. După învăţătura Bisericii, în Euharistie, Bise- 
rica "vesteşte moartea Domnului şi mărturiseşte învierea Lui", 
întrucît legătura dintre Golgota şi Cina cea de Taină (Le. XXII, 15) 
este neîndoielnică; teologia şcolară, însă, reduce exegeza sa 
asupra Euharistiei aproape exclusiv la Jertfa de pe Golgota. Potri- 
200 
Euharistia — Taina Aducerii aminte 
vit acestei exegeze, Hristos a instituit Euharistia la Cina cea de 
Taină, ca o aducere aminte sacramentală a jertfei Sale de înjun- 
ghiere pe cruce, cînd a luat asupra Sa păcatele lumii şi Ie-a răs- 
cumpărat prin suferinţă şi moarte. Jertfa adusă odată pe Golgota 
se "actualizează" veşnic în Euharistia ce s-a adus şi se aduce de 
noi şi pentru noi, pe altarele noastre. 
în Apus, după cum se ştie, această identificare sacramentală 
a Cina celei de Taină şi a Euharistiei cu Jertfa de pe Golgota, i-a 
adus pe protestanţi la negarea caracterului de Jertfă a Euharistiei, 
ca una care este incompatibilă cu învăţătura despre Jertfa unică, 
de nerepetat şi "suficientă" adusă de Hristos (SutaŞ) odată şi pen- 
tru totdeauna. La noi însă, la ortodocşi, chiar fără exagerările 
proprii exegezei latine, identificarea aceasta a intrat adînc în teolo- 
gia noastră şcolară şi a influenţat în parte şi ritualul şi rugăciunile 
Liturghiei, dar mai ales a colorat Liturghia cu explicări simbolice 
despre care am vorbit în primele capitole ale acestei lucrări. 
în sfîrşit, ceea ce trebuie să spunem despre aceste reduceri 
este că ele au dus - şi în teologie şi în însăşi viaţa liturgică a 
Bisericii - la o ruptură aproape totală între învăţătura despre Eu- 
haristie ca jertfă şi învăţătura despre Euharistie ca Taină a împăr- 
tăşirii, în teologia noastră şcolară, ambele învăţături par a coexis- 
ta, dar fără o legătură internă între ele. în ce priveşte însă practica 
noastră de slujire divină, care reflectă indiscutabil teologia, în ea 
Euharistia-jertfă şi Euharistia-împărtăşanie se percepîn două feluri 
cu totul diferite. Astfel de exemplu, după cum îi învaţă pe credin- 
cioşi teologii şi păstorii şi chiar povăţuitorii vieţii spirituale, poţi şi 
chiar trebuie să participi la Euharistia-jertfă fără sate împărtăşeşti: 
să participi cu prezenţa, cu rugăciunea, cu prescura adusă, cu 
primirea anafurei sau chiar cu "comandarea" uneia sau mai multor 
Liturghii. Aceasta este posibil, fiindcă în conştiinţa şi evlavia oame- 
nilor bisericeşti, împărtăşirea nu mai este legată de mult timp de 
Euharistia-jertfă, ci este cu totul supusă altei legi şi anume "nevo- 
ilor duhovniceşti" individuale: a sfinţirii, a ajutorului, a mîngîierii etc. 
şi, potrivit cu acestea, problemei personale despre "pregătire" sau 
"nepregătire". 
Repet, toate aceste reduceri îşi au începutul şi sînt înrădăci- 
nate în acea ştiinţă liturgică, în acea teologie care nu pune la baza 
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studierii şi exegezei Euharistice lex orandi, legea rugăciunii bise- 
riceşti în toată integritatea ei, nu co-supUne toate părjile lucrării 
euharistice în întregul ei, ci dimpotrivă o dezmembrează cu ajuto- 
rul criteriilor instituite aprioric, care sînt însă în afară de Euharistie, 
în afară de "mărturia ei despre sine". 
III 
Trebuie să recunoaştem că, în ultimele decenii, s-a produs un 
progres însemnat şi în general pozitiv în studierea Euharistiei. La 
aceasta a contribuit, pe de o parte, mişcarea liturgică cu atenţia 
ei deosebită pentru a înţelege Biserica primară şi locul pe care l-a 
avut Euharistia în Biserică pînă la interpretarea ei scolastică. Pe 
de altă parte, a contribuit studiul nou, profund al legăturii tradiţiei 
liturgice creştine cu rădăcinile ei iudaice, ca de exemplu, lucrările 
savanţilor G. Dix, O. Culmenn, J. Jeremias, J. Danielou şi mulţi 
alţii, care au lărgit cunoaşterea formelor religioase ale iudaismului 
de mai tîrziu (Spâtjudenthum). înăuntru acestuia s-a născut creşti- 
nismul, s-a născut Biserica şi s-a auzit propovăduirea Evangheliei, 
a Bunei Vestiri despre venirea în lume - pentru mîntuirea ei - a 
lui Mesia cel făgăduit de Dumnezeu şi de împlinirea în El a tuturor 
proorocirilor şi făgăduinţelor. 
Astfel, noi ştim acum că Cina cea de Taină, în unicitatea ei 
absolută despre care vom vorbi mai jos, a fost prin forma ei cina 
tradiţională religioasă cu ritualul şi rugăciunile prescrise - pe care 
Hristos Ie-a împlinit. Noi cunoaştem de asemenea, că această 
formă, aceste prescripţii pe care Hristos Ie-a împlinit, Ie-a referit la 
Sine, la lucrarea Sa mîntuitoare şi ele au devenit prima formă de 
bază a Bisericii, mărturisirea ei despre sine şi împlinirea ei în lume. 
Totuşi această cunoaştere, oricît ar fi ea de folositoare şi de 
necesară, nu ne poate da un răspuns integral la întrebarea pusă 
la începutul acestui capitol, asupra sensului aducerii aminte de 
Cina cea de Taină, care alcătuieşte din vechime partea intrinsecă 
a rugăciunii de mulţumire. Ceva mai mult, eliberîndu-ne de de- 
formările scolastice cu ajutorul cercetărilor istorice, apare un nou 
pericol - acela al reducerii istorice. Metoda istorică are convinge- 
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rea, conştientă sau inconştientă, că este în stare nu numai să 
descopere sensul şi conţinutul Euharistiei, dar chiar că ea singură 
poate să-l şi realizeze. In ştiinţa contemporană a istoriei - care 
pretinde o cunoaştere deplină - noi avem de-a face, vai, tot cu 
acelaşi raţionalism scolastic, adică încrederea că raţiunea umană 
singură poate garanta prin ea însăşi infailibilitatea sa. Şi oare 
trebuie să dovedim că de fapt cea mai "ştiinţifică" istorie nu este 
niciodată pînă la capăt lipsită de o ipoteză, ci totdeauna - atît în 
întrebări cît şi în răspunsuri - depinde, chiar inconştient, de con- 
vingerea celui care pune întrebarea, adică a istoricului? în ceea ce 
priveşte creştinismul, dovada cea mai bună a acestui raţionalism 
e acea îngrămădire de tîlcuri "ştiinţifico- istorice" atribuite Bisericii 
primare, credinţei şi vieţii ei, care au marcat epoca triumfului meto- 
dei istorice, triumful ei fiind tocmai reducerea. Căci tocmai prin 
această restrîngere, reducere se explică faptul că fiecare dintre 
aceste teorii, care se proclamă cu încredere a fi ultimul cuvînt al 
ştiinţei, este discreditată foarte curînd de istoria ce-i urmează, tot 
atît de încrezută şi care are aceeaşi soartă. 
De aceea, chiar recunoscînd folosul incontestabil şi necesitatea 
categorică a cercetării istorice în teologia liturgică.despre care 
nădejduiesc că am scris destul de clar în lucrarea mea "Introdu- 
cere în teologia liturgică", totuşi consider nedrept şi dăunător a 
reduce Liturghia la istoria slujirii divine, care a înlocuit prizoniera- 
tul teologiei scolastice. Sînt convins că prin această limitare (redu- 
cere) a Liturghiei la istoria ei, se vădeşte în primul rînd neputinţa, 
confuzia, discordia liturgiştilor în cea mai profundă criză liturgică 



dezlănţuită în zilele noastre în interiorul creştinismului. Nu există 
răspuns la experienţele liturgice pe care aceştia le introduc cu 
scopul de a "apropia" slujirea divină de "nevoile", de "ideile" şi 
chiar de "cerinţele" lumii contemporane, prin care dizolvă Liturghia, 
adaptînd-o contemporaneităţii. Şi nu există răspuns pentru că, 
acomodînd mai întîi slujirea divină la istorie, ei înşişi au redus 
esenţa slujirii, dizolvînd-o apoi în contemporaneitate, şi astfel, au 
lipsit de sens chiar întrebarea despre esenţa veşnică şi neschim- 
bată a Liturghiei, au lipsit-o de valoarea ei pentru Biserică, pentru 
om, pentru lume. Prin aceasta, ei au predat şi orice reacţie faţă de 
aceste experienţe în mîinile unui integralism steril, liturgic-analfabet. 
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IV 
Toate aceste trebuiau spuse, ca să justificăm din nou - de data 
asta faţă de aducerea aminte euharistică - metoda care stă la 
baza acestei cercetări şi care, după convingerea mea adîncă, este 
singura care corespunde şi răspunde atît la esenţa cît şi la scopul 
teologiei liturgice. Răspunsul integral laîntrebarea asupra sensului 
acestei aduceri aminte, despre sensul Liturghiei ca Taina aducerii 
aminte, trebuie căutat în Euharistia însăşi. Aceasta înseamnă a 
căuta răspunsul în neîntrerupta trăire, în identificarea acestei trâiri 
- nu personală, nu subiectivă - ci a trăirii bisericeşti care este 
întrupată în sfînta lucrare euharistică şi care se împlineşte la fie- 
care săvîrşire a ei. 
Aici trebuie să menţionăm că răspunsul integral nu înseamnă 
cunoaştere deplină, pe care ar dezvălui-o acest răspuns. Nouă nu 
ne este dat a cunoaşte cu adevărat răspunsul întreg la nici o între- 
bare, nu numai datorită limitării noastre, ci fiindcă adîncimea Tai- 
nei Dumnezeieşti, adîncimea Proniei Dumnezeieşti despre lume 
şi om este inepuizabilă şi de aceea sînt inepuizabile şi căutările 
noastre, întrebările noastre aici pe pămînt cît şi în veşnicie. Dar 
chiar aici, în această viaţă pămîntească, noi sîntem chemaţi să 
participăm la taina cerească, să fim părtaşi cerului. Cunoaşterea 
însă, este încă în parte "căci noi în parte cunoaştem şi în parte 
proorocim. Dar cînd va veni ceea ce este desăvîrşit, atunci ceea 
ce este în parte va înceta... Acum noi vedem ca printr-o sticlă 
opacă, prin ghicitură, iar atunci faţă către faţă; acum eu cunosc în 
parte, iar atunci voi cunoaşte după cum sînt eu însumi cunoscut..." 
(1 Cor. XIII, 9-l2). 
Dar iată că şi acest în parte reprezintă adîncul, întreaga bucu- 
rie a credinţei creştine şi întreaga trăire a Bisericii; acest în parte 
face parte din întreg, se referă la el, mărturiseşte despre el, se 
luminează cu lumina lui şi lucrează cu puterea lui. Dacă nouă nu 
ne este dat să ounoaştem răspunsul integral în lumea aceasta, 
el ne este totuşi dăruit de Biserică - care "în lumea aceasta fiind, 
nu este din lumea aceasta" - şi care ne dăruieşte calea desăvîrşi- 
tă a apropierii de întreg, pentru a creşte în el. Calea de intrare în 
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trăirea Bisericii şi părtăşia la această trăire o aflăm înainte de 
toate în Taina tainelor în care, de fiecare dată cînd o săvîrşeşte 
Biserica, ni se dăruieşte plinătatea trăirii, chiar dacă nu este înţe- 
leasă pînă la capăt de nimeni şi niciodată. Tocmai atingerea de 
Taina aceasta naşte în noi dorinţa totdeauna vie de mai multă 
plinătate, de mai multă integritate, pentru a fi părtaşi mai desâvîr- 
şiţi la ea şi pentru a o înţelege. 
V 
La lumina trăirii euharistice, ni se descoperă, în primul rînd, 
aducerea aminte liturgică a Cinei celei de Taină; aducerea aminte 
este tocmai o parte a mulţumirii, e "nedespărţită" de ea, nu se 
poate "desprinde" de ea, căci numai înăuntrul ei fiind, ne desco- 
peră nouă sensul ei cel adevărat. 



Noi ştim că prin mulţumire se împlineşte sensul Euharistiei ca 
înălţarea Bisericii spre Prestolul ceresc, ca Taina împărăţiei lui 
Dumnezeu. Cunoaştem, de asemenea, că spre această înălţare 
este îndreptată şi duce întreaga Liturghie prin slujirea ei continuă, 
prin taina adunării, taina intrării, taina Cuvîntului, taina aducerii şi, 
în sfîrşit, prin Taina mulţumirii. Ştim de asemeni că întreaga Euha- 
ristie este în acest sens aducere aminte de Hristos, este taina şi 
trăirea prezenţei Lui: a Fiului lui Dumnezeu care s-a coborît din 
cer şi s-a întrupat, pentru ca în Sine să ne înalţe la cer. El este 
Acela Care "ne adună pe noi în Biserică", El transformă adunarea 
noastră în intrare şi înălţare, El "ne deschide nouă mintea" ca să 
înţelegem Cuvîntul Lui; El este "Cel ce aduce şi Cel ce se aduce", 
El face ca aducerea Lui să fie aducerea noastră, iar aducerea 
noastră să fie a Lui; El împlineşte unitatea noastră ca unitate în 
iubirea Lui şi, în sfîrşit, El cu mulţumirea Sa dăruită nouă, ne înal- 
ţă pe noi la cer, ne descoperă accesul la Tatăl Său... 
Aceasta înseamnă că aducerea aminte şi-a atins scopul, în- 
făptuind prin sine înălţarea Bisericii la cer şi transformîndu-se în 
mulţumire, care este tocmai realitatea împărăţiei. Noi putem să 
ne aducem aminte de această împărăţie, adică să o recunoaştem 
ca o realitate prezentă în "mijlocul nostru", pentru că atunci, în 
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acea noapte, la Cina cea de Taină, Hristos a arătat-o şi a încre- 
dinţat-o. 
"Şi Eu vă încredinţez vouă împărăţia precum Mi-a încredinţat-o 
Mie Tatăl Meu, ca să mîncaţi şi să beţi la Cina Mea, în împărăţia 
Mea" (Le. XXII, 29-30). în noaptea cînd lumea a căzut înrobită 
păcatului şi morţii, Cina cea de Taină a descoperit lumina dumne- 
zeiască a împărăţiei lui Dumnezeu, care nu este din lumea aceas- 
ta: iată sensul veşnic şi realitatea eternă a acestui fenomen unic, 
care nu poate fi comparat cu nimic şi nici nu poate fi redus la nici 
un alt eveniment. 
Tocmai acest sens al Cinei celei de Taină se descoperă în 
trăirea euharistică a Bisericii, pe care ea îl cunoaşte prin însăşi 
înălţarea la acea realitate cerească arătată şi dăruită de Hristos pe 
pămînt odată pentru totdeauna, la Cina cea de Taină. Cînd ne 
apropiem de împărtăşire, ne rugăm: "Cinei Tale celei de Taină, 
astăzi, Tatăl lui Dumnezeu părtaş mă primeşte". Aceasta e identi- 
ficarea dintre ceea ce se săvîrşeşte astăzi cu ceea ce s-a săvîrşit 
atunci şi este, în sensul deplin al cuvîntului, identificarea reală, 
căci astăzi noi sîntem adunaţi în aceeaşi împărăţie, la aceeaşi 
Cină pe care atunci, în acea noapte de sărbătoare, a săvîrşit-o 
Hristos cu cei "pe care i-a iubit pînă la sfîrşit". 
"Pînă ia sfîrşit i-a iubit" (Io. XIII, 1). în trăirea euharistică şi în 
Evanghelie, Cina cea de Taină este sfîrşitul (xikcx;) adică culmi- 
narea, încoronarea, împlinirea iubirii lui Hristos. Această Iubire 
alcătuieşte esenţa întregii Lui slujiri, a propovăduirii, a minunilor, şi 
cu această Iubire, El Se dă acum pe Sine însuşi, Se dă pe Sine ca 
Unul Care este însăşi Iubirea. De la cuvintele începătoare - "mult 
am dorit Eu să mănînc cu voi acest Paşti" (Le. XXII, 15) - şi pînă la 
intrarea în grădina Ghetsimani, totul la Cina cea de Taină - spăla- 
rea picioarelor, împărţirea Pîinii şi a Potirului ucenicilor, ultima con- 
vorbire-sînt nu numai manifestări ale iubirii, ci descoperă Iubirea 
însăşi. De aceea, Cina cea de Taină este (TEXO?) culminarea, îm- 
plinirea sfîrşitului, pentru că descoperă acea împărăţie a Iubirii 
pentru care a fost creată lumea şi în care lumea îşi află scopul şi 
împlinirea sa. Cu Iubire a creat Dumnezeu lumea, prin Iubire n-a 
părăsit-o cînd ea a căzut în păcat şi în moarte, din Iubire a trimis în 
lume pe Fiul Său cel Unul născut, a trimis Iubirea Sa. Şi iată acum, 
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la această Cină, El descoperă şi dăruieşte această Iubire ca fiind 
împărăjia Sa, căci împărăţia Sa este "rămînerea" în Iubire: "După 
cum M-a iubit pe Mine Tatăl, aşa v-am iubit şi Eu pe voi, rămîneţi 
în Iubirea Mea" (Io. XV, 9). 
VI 
Prin urmare, acesta este răspunsul Liturghiei, al trăirii euharis- 
tice a Bisericii, la prima reducere (limitare) indicată de noi, care 
explică aducerea aminte euharistică a Cinei de Taină ca o referire 
la instituirea Tainei, iar instituirea Tainei o reduce la stăpînirea şi 
puterea dăruită Bisericii de a preface pîinea şi vinul în Trupul şi 
Sîngele lui Hristos. 
în lumina celor de mai sus, tîlcuirea aceasta îşi demască întrea- 
ga insuficientă, întrucît nu corespunde cu trăirea Bisericii. Insufi- 
cienţă, nu pentru faptul că afirmă realitatea Trupului şi Sîngelui lui 
Hristos în darurile euharisticef ci pentru că, fiind ruptă de trăirea 
integrală a Bisericii, exclude ceea ce nu vede, nu aude şi deci nu 
cunoaşte. Această tîlcuire exclude tocmai ceea ce este principal: 
cunoaşterea euharistică de ta Cina cea de Taină ca descoperirea 
deplină a împărăţiei lui Dumnezeu şi ca urmare, începutul Biseri- 
cii, începutul ei ca viaţă nouă, ca taină a împărăţiei. 
Prefacerea de către Hristos, la Cina cea de Taină, a sfîrşitului 
în început, a Testamentului Vechi în cel Nou, noi o numim cu un 
cuvînt slab şi neputincios "instituire", un cuvînt care numai prin 
pronunţarea lui ne trage în jos la un sens juridic, la o reducere insti- 
tuţională. La Cina cea de Taină, Hristos nu a instituit "puterea" şi 
"dreptul" de a preface pîinea şi vinul, ci a instituit Biserica. A instituit 
împărăţia Sa, pe care a încredinţat-o ucenicilor şi tuturor "celor care 
cred după cuvîntul lor", împărăţie care este rămînerea în Iubirea 
Lui. "Poruncă nouă vă dau vouă, să vă iubiţi unul pe altul". Această 
poruncă este nouă, pururea nouă, pentru că ea este însuşi Hristos, 
este însăşi I ubirea lui Dumnezeu care se dăruieşte nouă, pentru ca 
noi, cu această Iubire să ne iubim unul pe altul: "Cum v-am iubit 
Eu pe voi, şi voi să vă iubiţi unul pe altul" (Io. XIII, 34). Acest Testa- 
207 
Alexandre Schmemann 
ment Nou întru Hristos, al Iubirii lui Dumnezeu, este tocmai Biseri- 
ca. _ 
într-adevăr, instituirea Euharistiei s-a săvîrşit la Cina cea de 
Taină dar nu ca o "altă" instituire, deosebită de cea a Bisericii, fiind- 
că instituirea Euharistiei ca Taină a Bisericii este înălţarea Bisericii 
la cer, este ca o autoîmplinire a ei la Cina lui Hristos, în împărăţia 
Lui. Cina cea de Taină, Biserica şi Euharistia sînt "legate" între ele, 
nu cu o legătură pămîntească de cauză-efect, la care se reduce atîf 
de adesea "instituirea"; toate trei - Cina, Biserica, Euharistia - sînt 
legate prin referirea lor comună şi unică la împărăţia lui Dumnezeu, 
împărăţia lui Dumnezeu descoperită la Cina cea de Taină este dă- 
ruită Bisericii spre aducere aminte - de prezenţa şi lucrarea Ei - 
în Euharistie. 
Numai prin referire la această legătură- la împlinirea şi lucrarea 
el - ni se descoperă sensul cel adevărat al Tainei celei mai pro- 
funde şi mai pline de bucurie a întregii noastrecredinţe: prefacerea 
în Euharistie a darurilor noastre în Trupul şi Sfngelelui Hristos, care 
este Taina Sflntulul Duh. Despre aceasta urmează să vorbim în 
capitolul următor. 
VII 
Mai întîi însă, trebuie să ne oprim la răspunsul pe care îl dă 
chiar Euharistia - prin trăirea euharistică a Bisericii - la a doua 
reducere (limitare) şi anume: la identificarea aducerii aminteaCinei 
celei de Taină cu aducerea aminte a suferinţelor Crucii şi a morţii 
lui Hristos şi, ca urmare, explicarea Euharistiei ca taina jertfei de pe 
Golgota. 
Vom spune de la început că legătura dintre Cina cea de Taină 



şi patimile de bunăvoie ale lui Hristos, care stă la baza acestei 
"reduceri", nu a fost niciodată contestată de Biserică, ea a fost 
atestată nu numai de întreaga tradiţie liturgică, ci chiar de către 
Evanghelie. După Evanghelie, Hristos săvîrşeşte Cina cea de Taină 
"înaintea patimilor Sale" (Io. XXII, 17), ştiind că a sosit ceasul lor 
(Io. XIII, 1). Ultimul Său cuvînt de rămas bun cu ucenicii -cînd Ie-a 
dat porunca Sa cea nouă - îl începe la Cină, îl continuă şi îl îm- 
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plineşte în drum spre grădina Ghetsimani; "Sculaţi-vă, să mergem 
de aici" (Io. XIV, 31), aşa cît ieşirea, apropierea de cruce, ne sînt 
arătate ca o culminare a Cinei de Taină. Despre această legătură, 
repet, mărturiseşte chiar rugăciunea euharistică în care Cina cea 
de Taină e strîns legată cu aducere aminte de Cruce. 
Aici nu este vorba de o legătură oarecare, ci de tîlcuirea ei teolo- 
gică. Toate cele spuse despre această legătură, justifică oare înţe- 
legerea Euharistiei şi interpretarea aducerii aminte doar ca un mij- 
loc de actualizare sacramentală a jertfei de pe Golgota? Şi este oa- 
re drept ca Cina cea de Taină să fie interpretată doar ca actul prin 
care Hristos, prevăzînd jertfa Sa de pe Golgota, a preînchipuit-o, 
instituind "forma" ei sacramentală, pentru ca roadele mîntuitoare 
ale jertfei să poată fi date totdeauna credincioşilor prin Taină? 
în lumina celor spuse mai sus, despre trăirea euharistică şi "cu- 
noaşterea" Cinei celei de Taină, noi putem şi trebuie să răspun- 
dem negativ la aceste întrebări. Acest punct de vedere e nedrept 
fiindcă se defineşte tot prin aceeaşi separare, prin ruperea aduce- 
rii aminte euharistice de lucrarea sfîntă în integritatea ei, despre 
care ştim că este îndreptată în întregime spre aducerea aminte, 
că totul duce spre ea ca împlinire a ei. 
Chiar şi sensul întreg, întrega bucurie infinită a acestei aduceri 
aminte de Cina cea de Taină nu este "mijloc", ci e descoperire, şi 
chiar mai mult decît descoperire, este prezenţa şi darul scopului 
însuşi: este prezenţa acelei împărăţii pentru care Dumnezeu a 
creat lumea, pentru care este chemat şi predestinat omul; 
Dumnezeu Tatăl "în ultimile zile" a arătat în Fiul Său cel Unul 
născut această împărăţie a iubirii Fiului faţă de Tatăl şi a darului 
iubirii dată prin Duhul Sfînt, credincioşilor: "Eu în ei şi tu în Mine, 
ca ei să fie în chip desăvîrşit una... ca iubirea cu care tu M-ai iubit 
pe Mine să fie în ei, şi Eu în ei" (Io. XVII, 23-26). 
De aceea am numit noi Cina cea de Taină eveniment culminant 
fiindcă descoperindu-ne scopul, ne descoperă sfîrşitul. Acest sfîrşit 
este împărăţia lui Dumnezeu care "nu este din lumea aceasta", nu 
este a lumii, deşi descoperirea ei se săvîrşeşte în "lumea aceas- 
ta". "Eu nu mai sînt în lume", spuneIisusHristos la Cina cea de 
Taină (Io. XVII, 10). Prin urmare, El nu mai este în lume şi Slava 
pe care El o arată şi o dă ucenicilor în acea noapte la Cină "nu 
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este din lume" "şi slava pe care tu Mi-ai dat-o Mie, le-am dat-o lor" 
(Io. XWII, 22). Cina cea de Taină culminează slujirea pămînteas- 
că a lui Hristos. Despre aceasta mărturiseşte însuşiIisusHristos 
în cuvîntul Lui de rămas bun şi în rugăciunea arhierească: "Acum 
s-a proslăvit Fiul Omului şi Dumnezeu s-a proslăvit în El" (Io. XIII, 
31). "Eu Te-am proslăvit pe Tine pe pămînt, lucrul pe care Mi l-ai 
dat să-l fac l-am săvtrşit" (Io. XVII, 4). 
Deci tot ceea ce săvîrşeşte Hristos după Cina cea de Taină şi 
tot ceea ce aminteşte rugăciunea euharistică după aceasta, se 
descoperă şi în această rugăciune, se descoperă în credinţa şi 
trăirea Bisericii, ca fiind urmarea acestei descoperiri a împărăţiei, 
ca fiind biruinţa primă, hotărîtoare .şi mîrituitoare a împărăţiei în 
lume şi asupra lumii. 
VIII 



Hristos a fost răstignit "de lumea aceasta", de păcatul, de rău- 
tatea, de lupta ei împotriva lui Dumnezeu. în istoria pămîntească, 
în timpul nostru pămîntesc, iniţiativa Crucii aparţine păcatului, 
după cum îi aparţine şi acum fiecăruia dintre noi, căci prin păcate- 
le noastre "răstignim din nou în noi pe Fiul lui Dumnezeu şi-L 
batjocorim" (Ebr. VI, 6). 
Dacă Crucea - arma pedepsei infame - a devenit simbolul cel 
mai sfînt al credinţei noastre, al nădejdii şi al iubirii, dacă Biserica 
nu încetează a proslăvi puterea ei de nepătruns şi de nebiruit, 
dacă vede în Cruce "frumuseţea universală" şi 'Vindecarea făpturii" 
şi mărturiseşte că "prin Cruce a venit bucurie la toată lumea", 
aceasta desigur fiindcă Hristos, cu aceeaşi Cruce care reprezintă 
esenţa păcatului prin lupta împotriva lui Dumnezeu, a biruit 
acest păcat; fiindcă, prin moartea pe Cruce care împărăteşte în 
lume şi părea că triumfă ca o ultimă biruinţă, a fost distrusă moar- 
tea însăşi; în sfîrşit, fiindcă din adîncul acestei biruinţe a Crucii a 
răsărit bucuria învierii. 
Dar ce transformă veşnic Crucea în acesta biruinţă, dacă nu 
iubirea lui Hristos, aceeaşi Iubire Dumnezeiască pe care a arătat-o 
şi a dăruit-o El la Cina cea de Taină ca esenţa şi slava împărăţiei 
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lui Dumnezeu? Şi unde, dacă nu la Cina cea de Taină, s-a săvîrşit 
acea autodăruire întreagă şi deplină a acestei Iubiri, care în "lu- 
mea aceasta" a determinat Crucea: trădarea, răstignirea, patimile 
şi moartea ca fiind inevitabile? 
Tocmai despre această legătură dintre Cina de Taină şi Cruce, 
despre legătura lor ca descoperire a împărăţiei lui Dumnezeu şi 
biruinţa ei, mărturiseşte şi Evanghelia şi slujirea divină bisericeas- 
că, din Săptămîna Patimilor. Aceste slujbe se referă tot timpul la 
Cina de Taină, la acea noapte care o înconjoară din toate părţile 
şi în care străluceşte în chip deosebit lumina care sărbătoreşte 
Iubirea. Cine a fost parcă pregătit din veac în "foişorul cel mare", 
în care Hristos a săvîrşit-o cu ucenicii Săi. Aceasta este noaptea 
păcatului, noaptea ca esenţă a "lumii acesteia". Şi iată, acum ea 
se îngustează pînă la limita, se pregăteşte să înghită şi această 
ultimă lumină ce luminează în ea. Deja "prinţii omeneşti s-au adu- 
nat la un loc împotriva Domnului şi Hristosului lor", s-au plătit 30 
de arginţi - preţul trădării; mulţimea incitată de conducătorii ei iese 
cu arme, la drumul ce duce la grădina Ghetsimani. 
Cu acest întuneric - şi aceasta este foarte important pentru 
înţelegerea bisericească a Crucii - este învăluită chiar şi Cina cea 
de Taină. Hristos cunoaşte că "mîna celui ce-L vinde stă cu El la 
masă" (Le. XXII, 21). Tocmai de la Cina cea de Taină, din lumina 
ei, "luînd bucate" iese luda în această noapte îngrozitoare, iar la 
scurt timp iese şi Hristos. Dacă la slujbele din Joia Mare, ziua 
propriu-zisă de amintire a Cinei de Taină, bucuria se împleteşte 
permanent cu tristeţea, dacă Biserica aminteşte iarăşi şi iarăşi nu 
numai de lumină, dar şi de întunericul ce a învăluit-o, aceasta 
pentru că în dubla Ieşire a lui luda şi apoi a lui Hristos, din ace- 
eaşi lumină în acelaşi întuneric, Biserica vede şi cunoaşte începu- 
tul Crucii, atît ca taină a păcatului cît şi ca taină a biruinţei împotri- 
va lui. 
Taina păcatului. Ieşirea lui luda este limita şi culmea acelui 
păcat, care îşi are începutul său în rai şi a cărui esenţă este că- 
derea iubirii omului de la Dumnezeu, întrucît cu această iubire 
omul s-a ales pe sine, iar nu pe Dumnezeu. Prin această cădere 
începe păcatul, prin el se defineşte dinăuntru întreaga viaţă, în- 
treaga istorie a lumii ca lume căzută, ca "lumea aceasta" care 
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întru cel rău zace, ca împărăţia prinţului acestei lumi. Acum, prin 



ieşirea lui iuda - apostol şi trădător - în această istorie a păcatului 
- a iubirii oarbe, intervertite, căzute - iubirea a devenit furt, căci 
viaţa dată de Dumnezeu pentru comuniune cu El a fost furată 
"pentru sine" şi ajunge acum la capăt. Sensul mistic, îngrozitor al 
acestei ieşiri este asemenea celei din rai - luda iese, fuge din 
"rai" şi se izgoneşte din el. El a fost prezent la Cina de Taină, 
Hristos i-a spălat picioarele, el a primit în mîinile iui pîinoa iubirii 
lui Hristos, în această pîine lui i s-a dat însuşi Hristos. El a văzut, 
a auzit, a pipăit cu mîinile împărăţia lui Dumnezeu. Şi iată, aseme- 
nea lui Adam, înfăptuind păcatul originar al lui Adam, ducînd în- 
treaga logică îngrozitoare a păcatului pînă la limita lui, el n-a voit 
împărăţia lui Dumnezeu. în luda, "lumea aceasta", voinţa ei de a 
lupta împotriva lui Dumnezeu, iubirea ei căzută a devenit mai 
puternică. Şi această voinţă, în virtutea aceleiaşi logici îngrozitoa- 
re, a devenit inevitabil voinţa de a ucide pe Dumnezeu. După 
Cina de Taină, luda nu a avut încotro să meargă decît în întune- 
ricul uciderii lui Dumnezeu. Cînd se va săvîrşi această voinţă, 
atunci se va epuiza şi viaţa cu care "trăieşte" şi atunci luda nu va 
mai avea altă ieşire decît numai în autonimicire şi moarte... 
Taina biruinţei. întru Hristos, Care prin dăruirea Sa a arătat la 
Cina cea de Taină împărăţia Sa şi slava ei, în noaptea "lumii 
acesteia", iese însăşi această împărăţie. După Cina cea de Tai- 
nă, Hristos, de asemenea, nu are încotro ieşi decît la întîlnirea, 
la duelul mortal cu Păcatul şi cu Moartea, căci nu pot "coexista" 
cele două împărăţii, împărăţia lui Dumnezeu şi împărăţia Prinţului 
acestei lumi. Dumnezeu a dat pe Fiul Său cel Unul născut ca să 
distrugă stăpînirea păcatului şi a morţii, să întoarcă la Sine făptura 
Sa, furată de la El de diavol şi să mîntuiască lumea. în acest fel, 
prin descoperirea împărăţiei Iubirii la Cina cea de Taină, Hristos 
însuşi se condamnă la Cruce. Prin Cruce, împărăţia lui Dumnezeu 
-  descoperită tainic la Cină - intră în "lumea aceasta" şi, prin 
această intrare, se transformă în luptă şi biruinţă. 
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IX 
Aceasta este cunoaşterea, aceasta este trăirea iniţială a Crucii 
în Biserică, mărturisită de întreaga tradiţie liturgică şi înainte de 
toate de aducerea aminte euharistică. 
Aşadar - continuă rugăciunea de mulţumire - aducîndu-ne 
aminte de această poruncă mîntuitoare şi de toate cele ce 
s-au făcut pentru noi: de cruce, de groapă, de învierea cea 
de a treia zi, de suirea la ceruri, de şederea cea de-a dreap- 
ta şi cea de-a doua şi slăvită iarăşi venire... 
Această enumerare, în care - subliniem - Crucea nu este 
separată, nu e contrapusă altor fapte amintite, ci alcătuieşte îm- 
preună cu ele parcă un singur şir de înălţare, este, în acest fel, 
aducerea aminte a singurei biruinţe obţinută în Hristos de împă- 
răţia lui Dumnezeu asupra lumii acesteia. Biruinţa aceasta se 
realizează printr-un şir de biruinţe, fiecare împlinindu-se pe sine în 
cea următoare; este actul apropierii biruitoare spre acel sfîrşit, 
cînd Hristos "va preda împărăţia lui Dumnezeu şi Tatălui... ca 
Dumnezeu să fie totul în toate" (1 Cor. XV, 24-28). 
Iubirea jertfitoare a lui Hristos este unica Jertfă care uneşte 
toate aceste biruinţe într-o singură unitate, le transformă într-o 
unică biruinţă, toate fiind aduse în întregime de Hristos. 
Faţă de această jertfă a lui Hristos - unică şi atotcuprinzătoa- 
re - se descoperă prejudiciul făcut de teologia şcolară, care "dez- 
membrează" unitatea jertfei, identificînd jertfa adusă de Hristos 
numai cu suferinţa şi moartea de pe Cruce. 
Prejudiciul acesta provine, în primul rînd, din înţelegerea unila- 
terală, juridică a ideii de jertfă ca act de răscumpărare, raportat 
la rău şi păcat, care astfel, prin esenţa sa "necesită" suferinţă şi 
la capătul ei moarte. înţelegerea aceasta - despre care am vorbit 



la capitolul Euharistia ca taina Aducerii - este unilaterală şi prin 
aceasta falsă. în esenţa sa, jertfa e legată nu de păcat şi rău, ci 
de iubire; jertfa este autodescoperirea şi autorealizarea iubirii. Nu 
există iubire fără jertfă, căci iubirea este jertfa de a te dărui altuia, 
de a-ţi pune viaţa pentru altul, de a împlini ascultarea altuia. Dacă 
în lumea aceasta jertfa este legată cu adevărat şi inevitabil de 
suferinţă, aceasta nu pentru esenţa jertfei, ci pentru esenţa lumii 
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acesteia care întru cel rău zace, care a căzut din iubire, din esen- 
ţa ei. 
Despre toate acestea am vorbit mai înainte şi nu e nevoie să 
le repetăm aici. Pentru noi e important numai că în trăirea euharis- 
ticâ a Bisericii, în trăirea Euharistiei ca Jertfă, această jertfă cu- 
prinde în sine întreaga viaţă a lui Hristos, întreaga Lui slujire, căci 
jertfa este însuşi Hristos. Hristos este Jertfă, nu numai în slujirea 
Sa mîntuitoare ci înainte de toate în starea Sa de Fiu din veşni- 
cie, ca autodăruire în iubirea şi ascultarea desăvîrşită faţă de 
Tatăl. Fără să ne temem a veni în contradicţie cu învăţătura cla- 
sică despre atotfer,icirea dumnezeiască, noi putem ridica jertfa la 
însăşi Viaţa Sfintei Treimi şi ceva mai mult, a contempla însăşi 
atotfericirea dumnezeiască în desăvîrşirea Prea Sfintei Treimi, ca 
autodăruire desăvîrşită Unul Altuia, a Tatălui, a Fiului şi a Sfîntului 
Duh, ca Iubire desăvîrşită şi, de aceea, ca Jertfă desăvîrşită. 
Această jertfă din veşnicie, Fiul o aduce Tatălui, transformînd-o 
în ascultare faţă de Tatăl, în autodăruire pentru viaţa lumii. Fiul 
o aduce prin înomenire, prin primirea naturii umane, devenind 
pentru vecii vecilor Fiul Omului; o aduce primind botezul lui Ioan 
şi, întru el, luînd asupra Sa întregul păcat al lumii; o aduce prin 
propovăduirea şi minunile Sale. Această aducere o împlineşte la 
Cina cea de Taină, prin descoperirea şi dăruirea împărăţiei lui 
Dumnezeu ucenicilor Săi, ca împărăţia autodăruirii desăvîrşite, a 
iubirii desăvîrşite, a jertfei desăvîrşite. 
Dar pentru că această aducere se săvîrşeşte în "lumea aceas- 
ta", pentru că ea întîmpină dintru început opoziţia păcatului sub 
toate manifestările lui - de la sîngele pruncilor ucişi de Irod, de la 
necredinţa şi puţina credinţă a lumii, pînâ la ura neîmpăcată a 
cărturarilor şi fariseilor - de aceea toată această aducere, încă de 
la început, este Cruce: suferinţa şi acceptarea ei, lupta morală şi 
biruinţa ei, Răstignirea în sensul cel mai adînc al acestui cuvînt. 
"Şi a început a se zbuciuma şi mîhni" - se spune în această ul- 
timă luptă, în extenuarea din noaptea trădării din grădina Ghetsi- 
mani. Dar acest zbucium şi mîhnire sînt din cauza păcatului ce-L 
înconjura pe Hristos, mîhnirea este din cauza necredinţei "a lor 
Săi", la care El a venit, sînt proprii întregii vieţi, întregii slujiri a lui 
Hristos. Nu la întîmplare, în zilele prăznuirii Naşterii lui Hristos, 
pregătindu-se pentru sărbătorirea bucuroasă a întrupării, Biserica 
săvîrşeşte o preînchipuire a Saptămînii Patimilor, contemplînd în 
bucuria întruchipării şi inevitabila Cruce împlîntată în ea. 
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întrucît toată slujirea pămîntească a lui Hristos este o aducere 
în "lumea aceasta" a Jertfei de iubire din Veşnicie "pentru noi 
oamenii şi pentru a noastră mîntuire", toată slujirea Sa în lumea 
aceasta este Cruce. Culminată cu bucurie, ca dar al împărăţiei lui 
Dumnezeu, la Cina cea de Taină, slujirea culminează pe Cruce ca 
luptă şi biruinţă: aceeaşi aducere, aceeaşi jertfă, aceeaşi biruinţă. 
Şi în sfîrşit, prin Cruce şi fiind Cruce, aducerea jertfei şi biruinţa ni 
se transmit, ni se dăruiesc nouă celor care sîntem în lumea aceas- 
ta, pentru că în lumea aceasta şi, înainte de toate, în noi înşine, 
numai prin Cruce se săvîrşeşte înălţarea în bucurie şi în plinătatea 
împărăţiei încredinţată nouă. 



X 
Numai prin Cruce... în adevăr, cu. toate cele spuse în acest 
capitol şi chiar cu toată stăruinţa noastră, eu încerc să vorbesc în 
cuvinte neputincioase şi insuficiente despre esenţa Bisericii ca 
înălţare la cer, în bucuria împărăţiei lui Dumnezeu, şi despre Eu- 
haristie ca Taina acestei înălţări. Cuvintele despre plinătate şi 
bucurie ar-fi într-adevăr fără rost, dacă ele nu ar fi raportate chiar 
de Biserică prin însăşi Euharistia - la Cruce, care este calea unică 
a acestei înălţări, este mijlocul nostru de participare la Cruce. 
"Prin Crucea Domnului nostruIisusHristos, lumea este răstigni- 
tă pentru mine şi eu pentru lume" (Gal. VI, 14). Mai trebuie oare 
să argumentăm că, în aceste cuvinte, apostolul Pavel arată esenţa 
vieţii creştine în a urma pe Hristos? Lumea este răstignită pen- 
tru mine: dacă a-L urma pe Hristos înseamnă iubirea ca răspuns 
la iubirea Lui, înseamnă jertfa ca răspuns la jertfa Lui, atunci, în 
lumea aceasta, a-L urma nu poate fi decît eroismul lepădării per- 
manente de lume, de egoismul şi mîndria ei, lepădarea de "voinţa" 
ei care este "pofta trupului, pofta ochilor şi mîndria vieţii". Eu sînt 
răstignit pentru lume: iar jertfa aceasta nu poate fi decît răstigni- 
rea mea, căci lumea aceasta nu e numai în afară de mine, ci, 
înainte de toate, este în mine însumi, în acel Adam vechi din mi- 
ne, cu care viaţa cea nouă - dăruita mie de Hristos - duce o luptă 
de moarte, care nu încetează niciodată de-a lungul pelegrinării 
noastre pămînteşti. 
"în lume necazuri veţi avea" (Io. XVI, 33). Acest necaz, această 
suferinţă o cunoaşte fiecare dintre noi dacă, în oricît de mică mă- 
215 
Alexandre Schmemann 
sură, îl urmează pe Hristos, dacă îl iubeşte şi se predă pe sine 
Lui. Această Cruce este suferinţă. Dar acest necaz, prin iubire şi 
autodăruire, se transformă în bucurie, deoarece recunoaşte că 
este co-răstignire cu Hristos, acceptarea Crucii Lui şi deci partici- 
pare la biruinţa Lui. "îndrăzniţi, Eu am biruit lumea" (Io. XVI, 22). 
lată de ce aducerea aminte euharistică, fiind aducere aminte 
de împărăţia lui Dumnezeu - descoperită şi încredinţată la Cina 
cea de Taină -„este prin aceasta, şi aducerea aminte a Crucii 
nedespărţită de împărăţie, a Trupului lui Hristos care pentru noi se 
frînge, a Sîngelui lui Hristos care pentru noi se varsă, lată de ce 
numai prin Cruce, darul împărăţiei lui Dumnezeu se transformă 
în primirea lui, iar descoperirea lui în Euharistie se transformă în 
înălţarea noastră la cer, în participarea noastră la Cina lui Hristos 
în împărăţia Lui. 
Taina adunării^ taina aducerii, taina înălţării, taina mulţumirii şi, 
în sfîrşit, aducerea aminte este Taina unică a împărăţiei lui 
Dumnezeu, este Jertfa unică a iubirii lui Hristos. De aceea, taina 
descoperirii este darul vieţii noastre ca jertfă. Viaţa noastră, 
Hristos a adus-o în Sine şi a restituit-o lui Dumnezeu Tatăl. Pentru 
viaţa de jertfă, pentru viaţa iubirii a fost creat omul. El a pierdut-o 
şi nu poate avea o altă viaţă în starea lui căzută de la iubirea lui 
Dumnezeu. Această viaţă - jertfa ca viaţă şi viaţa ca jertfă - 
Hristos a descoperit-o în autodăruirea iubirii Sale, a dăruit-o ca 
înălţare în împărăţia lui Dumnezeu şi în părtăşie la împărăţie. 
Despre această jertfă, devenită a noastră întru Hristos, despre 
plinătatea ei atotcuprinzătoare, mărturisesc şi arată cuvintele cu 
care culminează aducerea aminte euharistică: 
Ale Jale dintru ale Tale. 
Noi îţi aducem Ţie 
De toate şi pentru toate... 
Cu aceste cuvinte culminante, sfîrşitul se transformă în înce- 
put, într-un început veşnic, căci înnoirea veşnică a totului o desco- 
peră şi împlineşte prin venirea Sa Mîngîietorul, Duhul Sfînt. 
> 



Capitolul unsprezece 
Taina Duhului Sfînt 
... iar pe noi toţi, care ne împărtăşim dintr-o Pîine şi cjlintr-un 
Potir să ne uneşti unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt 
Duh. 
(Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare) 
I 
Acum am ajuns la culmea lucrării sfinte euharistice. Totul este 
spus, totul este amintitînainteaPrestolului lui Dumnezeu, mulţumi- 
rea este adusă pentru toate şi iată rugăciunea cu care se săvîr- 
şeşte înălţarea, această jertfă de laudă care acum se adresează 
Tatălui, cu rugămintea de a trimite Duhul Sffnt "asupra noastră şi 
asupra darurilor puse înainte": 
... încă aducem Ţie 
această slujbă cuvîntătoare şi fără sînge 
şi cerem, şi Te rugăm şi cu umilinţă la Tine cădem, 
trimite Duhul Tău cel Sfînt 
peste noi şi peste aceste daruri ce sînt puse înainte. 
Şi fă pîinea aceasta, cinstit Trupul Hristosului Tău, 
iar ceea ce este în potirul acesta, cinstit Sîngele HristosuTiău, 
Prefăcîndu-le cu Duhul Tău cel Sfînt, 
pentru ca să fie celor ce se vor împărtăşi, 
spre trezirea sufletului, 
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spre iertarea păcatelor, 
spre împărtăşirea cu Sfîntul Tău Duh... 
nu spre judecată sau spre osîndă. 
Tocmai pentru că am ajuns pe această culme, este necesar a 
aduna laolaltă tot ce am vorbit în capitolele precedente şi ne-a 
condus pînă la ea. Căci însuşi textul Liturghiei, citat mai sus, 
leagă epicleza - chemarea Sfîntului Duh - de prefacerea darurilor 
euharistice în Trupul şi Sîngele lui Hristos. 
Aşa cum ştim, legătura aceasta se tîlcuieşte în mod diferit: în 
tradiţia scolastică apuseană e interpretată ca o rugăciune ce conţi- 
ne în sine "formula care săvîrşeşte taina", iar în Răsăritul ortodox, 
ca rugăciunea cu care culminează sfînta lucrare euharistică: adu- 
cerea, mulţumirea, aducerea aminte - ca împlinirea întregii Litur- 
ghii Dumnezeieşti în prefacerea euharistică a sfintelor daruri. 
învăţătura apuseană a pătruns treptat în Răsărit şi, parţial, a 
fost primită. Spun "parţial", fiindcă pe de o parte Răsăritul ortodox 
a respins în întregime învăţătura.latină despre "cuvintele instituţio- 
nalizate" ca fiind cauza prefacerii. Pe de altă parte însă, "n-a res- 
pins-o pînă la capăt", căci rugăciunea epiclezei a început să fie 
tîlcuită şi în teologia ortodoxă ca "formula care săvîrşeşte taina". 
Disputa seculară despre epicleza, despre locul ei în Liturghie, 
s-a transformat de fapt în disputa asupra a două "momente" ale 
prefacerii, separate liturgic unul de altul nu prin minute, ci prin 
secunde. în acest fel se explică, probabil, că spre deosebire de 
disputele mari dogmatice, care au tulburat epoca sfinţilor Părinţi, 
problemele epiclezei, prefacerii Sfintelor Daruri şi teologiei tainelor 
nu au trezit un interes deosebit în Răsărit. Nici în Apus, nici în 
Răsărit nu se punea la îndoială realitatea prefacerii Darurilor, dar 
interpretarea apuseană a tainelor pătrundea treptat în viaţa Biseri- 
cii din Răsărit, iar poporul bisericesc parcă nu o observa. în exte- 
rior, ritualul şi rugăciunile rămîneau cele obişnuite, ale sale proprii, 
dar de facto, interpretarea apuseană a tainelor şi, în primul rînd, 
a Euharistiei s-a întronat în manualele noastre şi a pătruns în 
"catehism", fără ca marea majoritate a credincioşilor, inclusiv teo- 
logi şi ierarhi, să simtă schimbarea produsă. 
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II 
Sînt convins că a venit vremea de a re-cunoaşte necesitatea 
acestei schimbări şi a înţelege că aici nu e vorba de detalii secun- 
dare, ci de ceva esenţial pentru Biserica şi pentru viaţa noastră 
creştină. Pentru ortodocşi, tîlcuirea Euharistiei are la bază pentru 
totdeauna cuvintele Sfîntului Irineu din Lyon: "învăţătura noastră 
concordă cu Euharistia, iar Euharistia, larîndul său, confirmă învă- 
ţătura noastră" (Adv. Haeresis, IV, 18). Tot ceea ce priveşte Euha- 
ristia priveşte Biserica şi tot ceea ce priveşte Biserica priveşte 
Euharistia şi amîndouă se verifică prin această legătură recipro- 
că. 
Tocmai această legătură reciprocă iniţială pare că s-a rupt prin 
răspîndirea noii înţelegeri a tainelor, care a pătruns în Biserică 
după ce s-a desprins de tradiţia Sfinţilor Părinţi. Euharistia care 
era înţeleasă în Biserica veche ca Taina unităţii, ca Taina înălţării 
Bisericii şi împlinirea ei la Cina Domnului în împărăţia Lui, a înce- 
put să fie înţeleasă şi definită în noua învăţătură ca unul din mij- 
loacele de sfinţire a credincioşilor. Aceasta se poate vedea şi mai 
clar în transformarea împărtăşirii dintr-un act bisericesc, soborni- 
cesc, din împlinirea noastră ca mădulare ale Bisericii, ale Trupului 
lui Hristos, într-un act personal de evlavie care, pentru mireni, este 
dirijat nu de Biserică, ci de evlavia personală şi de "alegerea" celui 
care se împărtăşeşte. 
La Liturghie, noi continuăm să ne rugam: 
iar pe noi pe toţi care ne împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir 
să ne uneşti unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt Duh... 
Dar în ce constă această Unitate în Liturghiile noastre lipsite de 
cei ce se împărtăşesc? Noi ne rugăm şi la începutul şi la sfîrşitul 
Lituaghiei: "Plinătatea Bisericii Tale păzeşte-o", dar despre care 
plinătate e vorba? Şi cum putem înţelege cuvintele adresate nouă 
de către Apostolul Petru: "voi sînteţi seminţie aleasă, preoţie împă- 
rătească, neam sfînt, popor agonisit de Dumnezeu, ca să vestiţi 
în lur^e desăvîrşirile Celui care v-a chemat pe voi din întuneric la 
lumina Sa cea minunată"? (I Ptr. II, 9). 
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Nu vom repeta aici cele spuse mai sus despre alte urmări ale 
acestei metamorfoze a Euharistiei şi ale înţelegerii ei pentru Bise- 
rică. Cred că sînt suficiente cele spuse, pentru ca să înţelegem că 
aici avem de-a face cu prejudiciul adus, şi, prin urmare, cu inter- 
vertirea tradiţiei liturgice a Bisericii, a Lex orandl a Bisericii. Mai 
mult decît toate, avem nevoie de întoarcerea la această tradiţie, 
la restabilirea ei în perspectiva şi esenţa ei autentică. 
III 
Aceasta ne duce la multiplele părţi din Liturghia Dumnezeias- 
că, despre care am afirmat că şi prin ele se săvîrşeşte Euharistia 
Liturghia - ca taină - începe cu pregătirea Sfintelor Daruri şi cu 
adunarea în Biserică. Dacă adunarea urmează intrarea (voho- 
dul) şi buna vestire a Cuvîntului lui Dumnezeu, după care urmează 
aducerea, adică punerea darurilor euharistice pe Sfînta Masă. 
După sărutarea păcii şi mărturisirea credinţei, începe anaforâ: 
înălţarea darurilor în rugăciunea de mulţumire şi de aducere amin- 
te. Anaforâ culminează cu epicleza, adică rugăciunea ca 
Dumnezeu să trimită Duhul Sfînt şi să arate pîinea şi vinul aducerii 
noastre ca Trup şi Sînge ale lui Hristos şi să ne învrednicească pe 
noi să ne împărtăşim cu ele. 
Aceste părţi diferite ale Liturghiei depind una de alta în întreaga 
ei lucrare sfîntă, fapt negat de scolastica apuseană. Scolasticii nu-l 
trebuie tîlcuirea teologică a Euharistiei şi voi aminti cuvintele lui 
Dom Vanier, citate în primele capitole, că tainele alcătuiesc o 
realitate sul generis, că ele se săvîrşesc numai prin instituirea lor 
de către Hristos şi nu depind de nimic altceva în Biserică. Dar în 



ce constă sensul acestei dispute, al acestui diferend? Ca să răs- 
pundem la această întrebare, trebuie să amintim că pînă la "prizo- 
nieratul apusean", Răsăritul ortodox nu separa tainele într-un 
"obiect" deosebit :'de studiu şi definire, nu le separa într-un tratat 
teologic aparte. O atare separare nu aflăm nici în Liturghiile pri- 
mare "de botez" şi nici în "mistagogiile" care le-au înlocuit (Pseudo 
Dionisie, Cuviosul Maxim Mărturisitorul şi alţii). Cuvîntul taină nu 
a fost limitat prin identificarea lui la cele şapte taine din zilele 
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noastre. Acest cuvînt cuprindea în sine întreaga taină a mîntuirii 
lumii şi a omului de către Hristos şi, în esenţă, cuprindea întregul 
conţinut al credinţei creştine. Părinţii Bisericii înţelegeau Euharistia 
şi ca descoperire şi ca împlinire atotcuprinzătoare - "de îngeri 
neştiută" -însă nouă, poporului nou al lui Dumnezeu, descoperită 
în toată plinătatea ei harică. Nu mă opresc la explicarea marilor 
"mistagogii", fiindcă ele aU înflorit cînd rînduiala şi ritualul slujirii 
euharistice dumnezeieşti a ajuns în forma definitivă. Influenţa lor 
sau, mai bine zis, influenţa epigonilor ei - a lui Gherman din Con- 
stantinopol, a lui Simion din Tesaionic - influenţă nu totdeauna 
binefăcătoare şi "sănătoasă", a început să se răspîndească în 
alegorii complexe, în simboluri lăturalnice etc. Pentru noi, este mai 
importantă mărturia pe care o aflăm în însăşi evlavia Bisericii, în 
înţelegerea şi trăirea Euharistiei la poporul bisericesc. Iar conform 
acestei mărturii, fiecare mădular al BisericiLştia încă de la înce- 
put, de la anunţarea diaconului "Kairos!" ("vremea este a lucra 
Domnului!") şi pînă la ultimul "cu pace să ieşim", că ei participă la 
o lucrare obştească unitară, la o unică realitate sfîntă, identificîn- 
du-se pe sine în întregime cu ceea ce arată, descoperă şi dăruieş- 
te Biserica în momentul dat, prin înălţarea Sa spre Cina cea ce- 
rească a împărăţiei. 
Despre aceasta, repet, mărturiseşte însăşi lucrarea sfîntă. 
Terminînd pregătirea darurilor - proscomidia, preotul cădeşte 
Darurile şi le sărută. La intrare (vohod), proistosul confirmă că 
Dumnezeu ne-a învrednicit pe noi, smeriţii şi nevrednicii Săi robi 
şi "în ceasul acesta a sta înaintea slavei sfîntului Tău jertfelnic" şi 
după aceea, binecuvîntează tronul cel de sus: "Binecuvîntat eşti 
pe scaunul slavei împărăţiei Tale...". în sfîrşit, după sărutarea 
păcii, înainte de a spune cuvintele: "Hristos în mijlocul nostru, şi 
este şi va fi", preotul sărută din nou Darurile aflate pe Sfîntă Masă. 
Toate acestea sînt reale, şi ca tot ce este real, sînt trăite de toţi 
participanţii la Liturghie. 
Un alt teolog puritan întreabă: de ce se aşează oamenii în 
genunchi în timpul Intrării celei Mari? Pîinea este încă pîine şi 
vinul numai vin, nu "au devenit" încă Trupul şi Sîngele lui Hristos. 
Credincioşii însă nu-şi pun această întrebare, căci ei cunosc - da- 
că nu cu raţiunea, dar cu toată inima - că la Intrarea cea Mare se 
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săvîrşeşte însăşi aducerea şi nu preînchipuirea ei alegorică, şi că 
această aducere se săvîrşeşte de către Hristos, căci El este "şi 
Cel ce aduce şi Cel ce Se aduce, Cel ce primeşte şi Cel ce Se 
împarte". Despre Liturghie, se poate spune că este în întregime 
întru Hristos, că toată este Hristos cu noi şi noi întru Hristos. 
IV 
Dar noi putem fi întrebaţi: oare cele spuse despre multiplele părţi 
ale Liturghiei nu înseamnă că prefacerea Sfintelor Daruri în Trupul 
şi Sîngele lui Hristos se săvîrşeşte treptat, pas cu pas, în aşa fel 
încît, în cele din urmă, apare neclar cînd anume se săvîrşeşte pre- 
facerea? întrebarea aceasta - conştient sau inconştient - defineş- 
te prin sine doctrina consacraţiei, adică formula săvîrşirii tainei, 
despre cum şi cînd devin pîinea şi vinul, Trupul şi Sîngele lui 



Hristos. Această întrebare putea să apară, însă, numai în epoca 
în care s-a şters din teologia scolastică dimensiunea şi esenţa es- 
chatologică a credinţei creştine. Iar aceasta, ne pune în faţa pro- 
blemei timpului. 
Liturghia se săvîrşeşte pe pămînt, ceea ce înseamnă că se 
săvîrşeşte în timpul şi spaţiul "lumii acesteia". Dar dacă se slujeşte 
pe pămînt, ea se săvîrşeşte totuşi în cer, în timpul cel nou al 
creaţiei celei noi, în timpul Duhului Sfînt. Pentru Biserică, proble- 
ma timpului are o foarte mare însemnătate. Spre deosebire de 
spiritualismul mult răspîndit în lume, care se bazează pe nega- 
rea timpului, pe tendinţa de a ieşi din timp, de a-l identifica cu 
răul, pentru creştin, timpul ca totul în creaţie este de la Dumnezeu 
şi al lui Dumnezeu. Din primele cuvinte ale cărţii Facerii: "La înce- 
put Dumnezeu a creat cerul şi pămîntul" şi pînă la cuvintele Apos- 
tolului Pavel: "Cînd a venit plinirea vremii" (Gal. IV, 25), nu sînt 
cuvinte în afară de timp, ci în timp şi cu privire la el a sunat şi 
sună veşnic confirmarea dumnezeiască: "şi a văzut Dumnezeu că 
aceasta este bine!". 
"Spiritualiştii" sînt contrazişi, "în istoria lumii" noastre, de acti- 
vişti al căror orizont spiritual este limitat la timp, la istorie, la rezol- 
varea problemelor sociale. Dacă "spiritualiştii" resping timpul, "acti- 
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viştii" parcă nu simt căderea ontologică a timpului, nu simt că 
timpul nu numai că reflectă căderea lumii, dar este chiar "realita- 
tea" acestei căderi, este triumful "morţii şi al timpului" care dom- 
nesc pe pămînt. "Chipul lumii acesteia trece" şi anume trece "tim- 
pul cel vechi", care e chipul trecător a tot ce-i pămîntesc, în drum 
spre moartea inevitabilă. 
Tocmai în acest timp căzut - şi aici suferă un eşec atît spiritua- 
liştii cît şi activiştii - în această lume căzută a coborît Hristos prin 
înomenirea Sa; şi înomenit fiind, a vestit că s-a apropiat împărăţia 
lui Dumnezeu care vine, s-a apropiat mîntuirea de păcat şi moar- 
te, s-a apropiat "începutul unei alte vieţi, viaţa cea veşnică". Şi El, 
nu numai că a vestit, ci cu suferinţa Sa de bunăvoie, cu răstigni- 
rea şi învierea Sa a înfăptuit această biruinţă în Sine şi ne-a dăru- 
it-o nouă. 
în ziua Cincizecimii a coborît asupra Bisericii Duhul Sfînt, şi cu 
El şi în El a coborît timpul cel nou. Dar timpul cel vechi nu a 
dispărut şi în exterior, în lume nu s-a schimbat nimic. însă Bisericii 
lui Hristos - care trăieşte în Duh şi cu Duhul - i s-a dat porunca 
şi puterea de a transforma timpul vechi în timpul cel nou. "lată 
fac nouă toate" (Apoc. XXI, 5) şi aceasta nu este înlocuirea celui 
vechi cu cel nou, nu.provine nimic dintr-o "altă" lume. Este aceeaşi 
lume creată de Iubirea lui Dumnezeu pe care noi o vedem şi o 
primim în Duhul Sfînt, aşa cum a fost creată de Dumnezeu - ca 
fiind "cerul şi pămîntul pline de slava lui Dumnezeu". 
Astfel, a fi într-un timp nou înseamnă a fi în Duhul Sfînt. "Eu 
am fost în Duh în zi de duminică" (Apoc. 1,10). Cuvintele acestea 
ale văzătorului tainic se pot aplica desigur tuturor credincioşilor 
care trăiesc, într-o măsură cît de mică, prin agonisirea Duhului 
Sfînt despre care a vorbit cuviosul Serafim din Sarov, că este 
esenţa şi scopul vieţii. în primul rînd însă, aceste cuvinte se pot 
aplica la izvorul acestei agonisiri şi anume la Liturghia Dumne- 
zeiască, în aceasta şi constă esenţa Liturghiei, ca să ne înalţe pe 
noi în Duhul Sfînt şi întru El, să transformăm timpul cel vechi în 
timp nou. 
Slujirea divină creştină şi, mai ales, culmea acestei slujiri, Taina 
Euharistiei, nu se poate tîlcui în categorii de cult. Cultul nu e con- 
struit pe deosebirea dintre cel vechi şi cel nou, ci pe deosebirea 
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dintre "cel sfînt" şi "cel profan". Cultul "sacralizează" şi el însuşi 
este rodul sacralizării. El separă în timp "zilele sfinte" şi "perioade- 
le", iar în spaţiu separă "locurile sfinte" şi "părţile sfinte", dar toate 
acestea se săvîrşesc în timpul "cel vechi", căci cultul este static, 
nu dinamic şi nu cunoaşte un alt timp nou. 
Exemplul cel mai viu al cultului este opoziţia făcută de primii 
creştini faţă de templu. Templul din timpuri imemoriale a fost 
"focarul" sacralizării. Ca urmare, una din principalele acuzaţii 
adusă creştinilor în epoca prigonirii, a fost aceea de ateism şi de 
lipsa unui centru sfînt. La această acuzaţie, răspunde în Faptele 
Apostolilor primul mucenic Sfîntul Ştefan. Mulţimii înfuriate care îl 
lovea cu pietre, el îi vesteşte: "Cel Prea înalt nu locuieşte în tem- 
ple făcute de mîini, după cum spune proorocul: "Cerul este Tronul 
Meu şi pămîntul aşternut picioarelor Mele. Ce casă îmi veţi zidi 
Mie, zice Domnul, sau care este locul odihnei Mele? Nu mîna Mea 
a făcut toate acestea?"". Şi în momentul morţii, Ştefan a exclamat: 
"lată văd cerurile deschise şi pe Fiul Omului stînd de-a dreapta lui 
Dumnezeu" (F.A. VII, 48-50, 56). Iar Sfîntul Ioan Gură de Aur, în 
cuvîntul despre Cruce şi Tîlhar, spune: "Cînd a venit Hristos şi a 
suferit în afară de oraş, El a curăţit tot pămîntul, a făcut orice loc 
demn pentru rugăciune... Vrei să ştii cum tot pămîntul a devenit 
templu şi cum orice loc a devenit demn pentru rugăciune?" 
Nu templul făcut de mînă, ci cerul deschis, lumea transformată 
în templu şi întreaga viaţă transformată în Liturghie: aceasta este 
baza lui Lex orandi creştină. Şi noi numim pînă acum locaşul - Bi- 
serică, adică adunare, pentru că locaşul a apărut nu din setea de 
"sacralizare" a unui loc, ci din trăirea euharistică a Bisericii, din 
trăirea cerului pe pămînt. 
V 
Acum, în lumina celor spuse, ne vom strădui să înţelegem 
sensul multiplelor părţi liturgice, ca şi aşa-zisă "necesitate litur- 
gică", dar pentru acesta trebuie să ne amintim că aceeaşi necesi- 
tate este înrădăcinată în Euharistie ca Taina Aducerii aminte: 
"Aceasta să faceţi întru pomenirea Mea". în aceste cuvinte, tradiţia 
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vede, cu drept cuvînt, instituirea Euharistiei la Cina cea de Taină, 
însă greşeala, prejudiciul tîlcuîrii şcolare este că ea referă cuvîntul 
Aceasta exclusiv la prefacerea Darurilor euharistice în Trupul şi 
Sîngele lui Hristos şi separă astfel instituirea de întregul Liturghiei. 
Dar esenţa Liturghiei şi a multiplelor ei părţi constă tocmai, de la 
început şi pînă la sfîrşit, în aducerea aminte, în descoperirea, în 
"epifania", în mîntuirea lumii săvîrşită de Hristos. 
Aducerea aminte din Euharistie este adunarea într-un singur 
tot a întregii trăiri a mîntuirii, a realităţii depline date nouă în Bise- 
rică şi care alcătuieşte via{a noastră. Noi trăim realitatea lumii ca 
fiind creaţia lui Dumnezeu, realitatea ei fiind mîntuită de Hristos, 
realitatea acelui cer nou şi pămînt nou la care ne înălţăm prin 
taina înălţării în împărăţia lui Dumnezeu. A-ţi aduce aminte în- 
seamnă a ţine minte şi a trăi In această aducere aminte, a o 
primi şi a o păstra. Dar cum să ţii minte, dacă "nu crezi"? Cum să 
trăieşti cu cel nevăzut, cum să-l primeşti, cum să-l păstrezi şi mai 
ales cum să-l păstrezi în plinătatea acestei trăiri? Creştinismul 
este întotdeauna mărturisire, primire, trăire. însă în timpul "lumii 
acesteia" căzute şi fărîmiţate, aducerea aminte integrală nu e 
posibilă altfel decît în succesiunea părţilor ei componente. Timpul 
cel vechi este orizontal, nu vertical; prin urmare, orice Liturghie 
este adunare, este restabilirea plinătăţii aducerii noastre aminte 
şi "re-cunoaşterea" ei. Am spus că Liturghia care se slujeşte pe 
pămînt se săvîrşeşte în cer, dar - şi aceasta este foarte impor- 
tant - ceea ce se săvîrşeşte în cer deja există, deja s-a săvlrsit, 



deja este dat. Hristos s-a înomenit, a murit pe Cruce, a coborît în 
iad, a înviat din morţi, s-a înălţat la ceruri, ne-a trimis Duhul Sfînt. 
în Liturghia care ne este încredinţată nouă să o săvîrşim "pînă ce 
El va veni", noi nu repetăm şi nu prelnchipuim, ci ne înălţăm în 
acea taină a mîntuirii şi a vieţii celei noi săvîrşită odată, însă dăru- 
ită nouă "totdeauna, acum şi pururea şi în vecii vecilor". în această 
Euharistie cerească veşnică şi deasupra lumii, nu Hristos coboară 
la noi, ci noi ne înălţăm la El. 
Putem asemăna Liturghia cu omul care luminează cu felinarul 
de mînă - parte cu parte - clădirea cunoscută, frumoasă, dar 
ascunsă în întunericul nopţii şi, în aceste părţi, identifică întreaga 
clădire în integritatea, unitatea şi frumuseţea ei. Tot aşa şi în Li- 
225 

I 

Alexandre Schmemann 
 
turghia noastră, care se săvîrşeşte pe pămînt, dar se săvîrşeşte 
totodată în cer. în ea se descoperă şi ni se dăruieşte taina mîntui- 
rii lumii de către Hristos în întreaga ei plinătate, iar în multiplele ei 
părţi se împlineşte Biserica şi în ea triumfă "o altă viaţă, un înce- 
put veşnic...". 
VI 
Liturghia se săvîrşeşte de către Duhul Sfînt în timpul nou. 
întreaga Liturghie - de la început pînă la sfirşit - este epicleză, 
este chemarea Sfîntului Duh Care transformă tot ce se săvîrşeşte 
în ea, transformînd fiecare lucrare sfîntă a ei în ceea ce ea ne 
arată şi ne descoperă. Cu alte cuvinte, prin ceea ce arată Litur- 
ghia în timpul "lumii acesteia", ea este simbol şi se exprimă în 
simboluri. însă "simbol" în sensul în care am vorbit la începutul 
acestei cărţi, unde am numit simbol, realitatea ce nu poate fi expri- 
mată, descoperită în categoriile "lumii acesteia", adică prin simţuri, 
empiric, văzut. Simbolul este acea realitate pe care noi, în alt loc, 
am numit-o stare de taină, de mister, proprie întregii creaţii a lui 
Dumnezeu, dar pe care omul a încetat să o perceapă şi s-o re- 
cunoască în "lumea aceasta" căzută. 
De aceea, simbolul nu poate fi explicat şi definit. El se înfăptu- 
ieşte în propria sa realitate, "se actualizează" prin prefacerea sa 
în ceea ce arată, în ceea ce mărturiseşte, al cărui simbol este. 
Dar şi această prefacere rămîne nevăzută, căci se săvîrşeşte de 
către Duhul Sfînt în timpul nou şi se adevereşte numai prin cre- 
dinţă. Astfel se săvîrşeşte în chip nevăzut prefacerea pîinii şi a 
vinului în Sfîntul Trup şi Sînge ale lui Hristos. Nu se produce nici 
o schimbare sesizabilă prin simţuri, pîinea rămîne pîine şi vinul 
ămîne vin. Căci dacă s-ar produce aceasta în mod "sesizabil", 
atunci creştinismul ar fi un cult magic, iar nu religia credinţei, a 
nădejdii şi a iubirii. 
Prin urmare, încercările de a explica prefacerea, de a o pune 
în formule şi cauze, sînt nu numai de prisos, dar sînt de-a dreptul 
păgubitoare, ca şi cum ar fi insuficiente credinţa şi trăirea iniţială 
a Bisericii, exprimate în cuvintele rugăciunii: "încă cred că acesta 
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este însuşi Prea curat Trupul Tău şi acesta este însuşi scump 
Sîngele Tău...". Cred, dar nu ştiu; căci în "lumea aceasta", nici o 
"ştiinţa", nici o cunoaştere în afară de aceea care se descoperă 
prin credinţă, nu poate explica ceea ce se sâvîrşeşte în timpul nou 



prin venirea Sfîntului Duh, prin prefacerea vieţii într-o viaţă nouă 
a împărăţiei lui Dumnezeu, care este 'In mijlocul nostru". 
Astfel, cînd spun că întreaga Liturghie este prefacere, am în 
vedere ceva foarte simplu şi anume: că în Liturghie, fiecare parte 
a ei, fiecare lucrare sfîntă, fiecare ritual se preface prin Duhul Sfînt 
în ceea ce este, fiecare fiind "simbol real", în ceea ce descoperă. 
De exemplu, cinstirea repetată - în timpul Liturghiei - a Prestolu- 
lul: cădirea, sărutarea, metaniile şi altele sînt o mărturie a pre- 
zenţei noastre împrejurul Prestolului slavei lui Dumnezeu, a Sanc- 
tuarului ceresc. Tot aşa, "adunarea în Biserică", în Liturghie se 
preface în plinătatea Bisericii lui Hristos, iar Intrarea cu Sfintele 
Daruri se preface în aducerea de către Biserică a jertfei mîntui- 
toare "pentru toţi şi pentru toate"... 
Prin urmare, în Liturghie totul este real, dar realitatea nu este 
a "Iftmii acesteia" şi nici în timpul ei căzut şi divizat, ci în adunarea 
timpului nou. Cînd, la începutul secolului âl Xl-lea, au apărut în- 
cercări "raţionale" de a explica Euharistia, Berengar din Tours 
propune a deosebi în ea partea "mistică", adică simbolică, de 
partea "reală". După învăţătura lui, taina este mystice non reall- 
ter. Condamnînd această învăţătură, Soborul Luteran răspunde 
prin realiter non mystice, adică real nu mistic, nu simbolic (anul 
1059). Acesta este impasul în care ajunge inevitabil scolastica. 
Esenţa acestui impas este îndepărtarea treptată de înţelegerea şi 
de perceperea iniţială a timpului, iar prin aceasta "pierderea" 
treptată a esenţei eschatologice a Bisericii şi a Tainelor. începînd 
din secolul al Xlll-lea, după cuvintele lui Louis Bouyer, "în Apus, 
Euharistia este îngropată sub formule şi explicări netradiţionale". 
Iar în ce priveşte Ortodoxia, chiar dacă ea nu a primit toate ex- 
plicările şi formulele apusene, neavînd învăţătura sa proprie des- 
pre taine, a considerat ca "a sa" proprie problematica apuseană, 
întrebările apusene care, la rîndul lor, au influenţat exegeza şi 
definirile Euharistiei. 
VII 
Ne putem întreba acum, în ce constă funcţia specifică a epicle- 
zei, adică a rugăciunii despre trimiterea Sfîntului Duh, pe care o 
aflăm în Liturghia ortodoxă ca parte culminantă a Aducerii aminte? 
Că există într-adevăr o legătură organică între rugăciunea 
aceasta şi Aducerea aminte, o mărturiseşte - înainte de toate - 
textul epiclezei care începe cu cuvintele "Aducîndu-ne aminte", 
aflate atît în Liturghia SfîntuluMoan Gură de Aur, cît şi în cea a 
Sfîntului Vasile cel Mare. 
Textul Sfîntului Ioan Gură de Aur l-am reprodus la începutul 
acestui capitol, iar acum mă voi mărgini să prezint aici rugăciunea 
paralelă a epiclezei din Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare: 
...Pomenind şi noi, Stăpîne, patimile Lui cele mîntuitoare, 
Crucea cea făcătoare de viaţă, îngroparea cea de trei zile, 
învierea din morţi, suirea la ceruri, şederea de-a dreapta Ta, a 
lui Dumnezeu Tatăl şi slăvită şi înfricoşata Lui a doua venire. 
Ale Tale dintru ale Tale, Ţie-ţi aducem de toate şi pentru toa- 
te... îndrăznind ne apropiem de sfintul Tău Jertfelnic şi punînd 
înainte cele ce închipuiesc Sfîntul Trup şi Sînge al Hristosului 
Tău, Ţie ne rugăm şi de la Tine cerem, Sfinte al Sfinţilor, cu 
bunăvoinţa bunătăţii Tale, să vie Duhul Tău cel Sfînt peste noi 
şi peste Darurile acestea ce sînt puse înainte... 
După cum vedem, rugăciunea epiclezei culminează cu Aduce- 
rea aminte. în categoriile timpului nou în care se săvîrşeşte 
Euharistia, Aducerea aminte uneşte într-o singură unitate "tot ce 
a fost pentru noi", întreaga Taină a mîntuirii săvîrşită de Hristos, 
Taina Iubirii lui Hristos care cuprinde întreaga lume dăruită nouă. 
Aducerea aminte e mărturisirea cunoaşterii acestei Taine, cu- 
noaşterea realităţii ei şi, de asemenea, a credinţei în ea - ca mîn- 
tuire a lumii şi a omului. Aducerea aminte, ca şi întreaga Euharis- 



tie despre care am vorbit, nu este repetare, ci descoperire, dăru- 
ire, trăire în "lumea aceasta" şi de aceea spunem din nou şi iarăşi 
din nou că Euharistia adusă de Hristos este unică, e adusă odată 
pentru totdeauna şi în ea este înălţarea noastră. 
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Euharistia se săvîrşeşte, de la început şi pînă la sfîrşit, asupra 
pîinii şi a vinului. Pîinea şi vinul sînt hrana pe care Dumnezeu a 
creat-o dintru început ca viaţă: "acestea vor fi hrana voastră" (Fac. 
I, 29). Iară sensul, esenţa, bucuria acestei vieţi nu constă în hra- 
nă, ci în Dumnezeu, în comuniunea cu El. Şi iată, din această 
hrană - "din raiul hranei nemuritoare" (Liturghia Sfîntului Vasile cel 
Mare), omul a căzut şi prin el, a căzut "lumea aceasta". în ea s-a 
întronat hrana, care însă nu e spre viaţă, ci spre moarte, spre 
cădere şi despărţire. De aceea Hristos - venind în lume - S-a 
numit pe Sine "Pîinea lui Dumnezeu care coboară din cer şi dă 
viaţă lumii" (Io. VI, 33). "Eu sînt Pîinea vieţii; cel ce vine la Mine 
nu va flămînzi şi cel ce crede în Mine nu va înseta niciodată" (Io. 
VI, 35). 
Astfel, Hristos este "Pîinea cerească", deoarece definirea aceas- 
ta include în sine întregul conţinut, întreaga realitate a credinţei 
noastre în El ca Mîntuitor şi Domn. El este Viaţa şi de aceea este 
hrană. El aduce această viaţă ca jertfă "pentru toţi şi pentru toate", 
spre a ne face pe toţi Vieţii Sale - Vieţii noi, a creaţiei noi - şi a 
ne arăta în primul rînd nouă că sîntem Trupul lui Hristos. 
La toate acestea, Biserica răspunde Amin. Toate acestea sînt 
primite prin credinţă, toate sînt împlinite în Euharistie prin Duhul 
Sfînt. întregul ritual al Liturghiei este descoperire treptată a acelor 
realităţi din care e alcătuită lucrarea mîntuitoare a lui Hristos. Re- 
pet, succesiunea de aici constă nu în săvîrşire, ci în descoperire. 
Ceea ce se descoperă nu este ceva nou, ce n-a fost pînă acum. 
Nu, în Hristos totul s-a săvîrşit, totul este real, totul este dăruit. 
în El, noi am primit acces la Tatăl, la împărtăşirea Sfîntului Duh, 
anticiparea Vieţii Noi în împărăţia Lui. 
lată epicleza pe care o aflăm la sfîrşitul rugăciunii euharistice, 
care este descoperirea şi darul ei şi, totodată, primirea acesteia 
de către Biserică: "Trimite Duhul Tău cel Sfînt peste noi şi peste 
aceste daruri ce sînt puse înainte". Chemarea Duhului Sfînt nu 
este un act separat al cărui obiect unic este Pîinea şi Vinul. Ime- 
diat după chemarea Duhului Sfînt, proistosul se roagă "iar pe noi 
pe toţi care ne împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir să ne 
uneşti unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Duh Sfînt" (Sfîntul 
Vasile cel Mare). "Pentru ca să fie celor ce se vor împărtăşi spre 
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trezirea sufletului, spre iertarea^păcatelor, spre împărtăşirea cu 
Sfîntul Tău Duh, spre împlinirea împărăţiei cerurilor...". Şi în conti- 
nuare, fără întrerupere, rugăciunea trece la mijlocirea despre care 
vom vorbi mai departe. Scopul Euharistiei nu este prefacerea pîinii 
şi a vinului, ci a ne face părtaşi cu Hristos, Care a devenit hrana 
noastră, viaţa noastră, descoperirea Bisericii ca fiind Trupul lui 
Hristos. 
lată pentru ce, în Răsăritul ortodox, Sfintele Daruri nu au deve- 
nit niciodată prin sine un obiect de cinstire, contemplare şi închi- 
nare deosebită şi nici un obiect al unei "problematici" deosebite 
teologice: cum, cînd, în ce chip se săvîrşeşte prefacerea lor. Eu- 
haristia - iar aceasta înseamnă prefacerea Sfintelor Daruri - este 
o taină care nu poate fi descoperită şi explicată în categoriile "lumii 
acesteia", a timpului, a esenţei, a cauzalităţii etc. Ea se descoperă 
credinţei: "încă cred că acesta este însuşi prea curat Trupul Tău 
şi acesta este însuşi scump Sîngele Tău". Nimic nu este explicat, 
nimic nu este definit, nimic nu s-a schimbat în "lumea aceasta". 
Atunci de unde această lumină, acea bucurie care inundă inima, 



acel conţinut al plinătăţii şi al contactului cu "alte lumi"? 
Răspunsul la aceste întrebări îl aflăm în epicleză. însă nu un 
răspuns "raţional", construit după legile logicii noastre "cu un sin- 
gur etaj", ci descoperit nouă de Duhul Sfînt. Aproape în toate 
rînduielile Euharistiei ajunse pînă la noi, Biserica se roagă în tex- 
tele epiclezei ca Euharistia să fie pentru cei care se împărtăşesc 
"spre împărtăşire cu Duhul Sfînt": "...Iar pe noi toţi care ne îm- 
părtăşim dintr-o pîine şi dintr-un potir să ne uneşti unul cu altul 
prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt Duh" şi în continuare "spre împli- 
nirea împărăţiei cerurilor". Ambele cereri ale Euharistiei, în esenţa 
lor, sînt sinonime, căci ambele descoperă esenţa eschatologică a 
Tainei, îndreptată spre viitor, spre împărăţia lui Dumnezeu, dar 
descoperită şi dăruită deja Bisericii. 
în acest fel, prin epicleză culminează anaforâ, adică acea 
parte a Liturghiei care include în sine "adunarea în Biserică", intra- 
rea, buna vestire a Cuvîntului lui Dumnezeu, aducerea, înălţarea, 
mulţumirea şi aducerea aminte. Dar de la epicleză începe şi par- 
tea culminantă a Liturghiei, a cărei esenţă este împărtăşirea: 
credincioşilor li se împart Sfintele Daruri ale Trupului şi Sîngelui lui 
Hristos. 
. 
Capitolul doisprezece 
Taina împărtăşirii 
Plinitu-s-a şi s-a săvîrşit pe cît a fost întru a noastră 
putere, Hristoase Dumnezeul nostru, Taina rînduielii 
Tale: am avut pomenirea morţii Tale, -văzut-am chipul 
învierii Tale, umplutu-ne-am de viaţa Ta cea nesfirşită, 
îndulcitu-ne-am de hrana ta cea neîmpuţinată, căreia 
binevoieşti a ne învrednici pe noi toţi şi în veacul viitor, 
cu Harul Celui fără de început al Tău Părinte şi al Prea 
Sfîntului şi Bunului şi de viaţă făcătorului Tău Duh... 
(Rugăciunea de la potrivirea Sfintelor Daruri din 
Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare) 
De-a lungul veacurilor, dezvoltarea Liturghiei a suferit multe 
schimbări. Dar nu a existat o schimbare mai adîncă şi mai însem- 
nată decît aceea care marchează pînă astăzi ultima parte a Sfintei 
lucrări euharistice şi anume, împărtăşirea cu Sfintele Daruri ale 
Trupului şi Sîngelui lui Hristos. întrucît partea aceasta culminează 
şi împlineşte într-adevăr Taina cea mai sfîntă a Euharistiei - şi 
prin aceasta şi întreaga Liturghie - ne vom opri asupra ei, mai 
bine zis ne vom opri asupra modificărilor care au survenit şi au 
deformat-o. 
La început, împărtăşirea tuturor credincioşilor la Liturghie era 
concepută de Biserică drept scopul vădit al Euharistiei şi înfăptu- 
irea cuvintelor Mîntuitorului: "Să mîncaţi şi să beţi la Cina Mea, în 
împărăţia Mea" (Le. XXII, 30). De aceea, "prin forma ei", Euharistia 
era Cina, era împlinirea ei prin împărtăşirea obştească. Toate 
acestea sînt vădite şi în perspectiva ortodoxă, aşa încît nu este 
nevoie de argumente. 
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Explicarea este cerută de îndepărtarea treptată - de-a lungul 
istoriei - a unui număr tot mai mare de membri ai Bisericii de la 
înţelegerea aceasta a Euharistiei, reducînd-o la o înţelegere indivi- 
duală. Credinciosul contemporan şi omul bisericesc nu simte ne- 
voia de a se împărtăşi la fiecare Liturghie. El cunoaşte din cate- 
hism "că Biserica, cu vocea ei de mamă, îndeamnă pe rîvnitorii de 
evlavie să se mărturisească înaintea preotului duhovnic şi să se 
împărtăşească cu Trupul şi Sîngele lui Hristos, de patru ori pe an 
sau în fiecare lună, iar pe toţi, în mod obligator, odată pe an" (Mi- 
tropolitul Filaret, Catehismul ortodox, partea I, întrebarea 90). 



Acela care doreşte să se împărtăşească "peste norma obişnuită", 
dorinţa lui neavînd nici o bază în învăţătura bisericească a Tainei, 
este considerat de obicei ca unul care caută "a se împărtăşi mai 
des" şi nu ca unul care împlineşte chemarea creştină, ca mădular 
al Bisericii, ca mădular în Trupul lui Hristos. Această concepţie a 
intrat şi s-a întărit atît de puternic în viaţa bisericească, încît în 
Catehism aflăm întrebări, ca de exemplu: "Ce participare pot avea, 
în Liturghia Dumnezeiască, aceia care o ascultă doar, fără a primi 
Sfînta împărtăşanie?" Răspunsul la această întrebare: "Ei pot şi 
trebuie să participe cu rugăciunea, cu credinţa şi cu aducerea 
aminte neîncetată a Domnului nostruIisusHristos, care a poruncit 
ca aceasta să faceţi pentru pomenirea Lui". (Observă însă, că 
împărtăşirea cu Sfintele Daruri a poruncit-o Hristos tocmai prin 
cuvintele: "Luaţi, mîncaţi... Beţi dintru acesta toţi..."). Menţionăm, 
de asemenea, că întrebările cu privire la cei ce nu se împărtăşesc 
şi răspunsurile date se referă la marea majoritate a credincioşilor 
şi nu numai la cazuri excepţionale. Vai, excepţia de la această 
învăţătură o alcătuiesc tocmai cei care.se împărtăşesc... 
Ce s-a întîmplat? Cum şi de ce se menţine de veacuri această 
metamorfoză în înţelegerea Euharistiei - nu numai de către popo- 
rul bisericesc, dar şi de episcopi, de cler şi, în sfîrşit, de teologi - 
care reduc Euharistia la "una din taine", la unul din "mijloacele de 
sfinţire". Oricît de straniu ar părea, noi nu aflăm răspuns la aceste 
întrebări în teologia noastră oficială, academică. Şi totuşi, după 
cum am arătat mai sus, aici nu e vorba despre o evoluţie a disci- 
plinei bisericeşti, o diminuare a evlaviei, o influenţă apuseană etc, 
aici este vorba de o cotitură spirituală în conştiinţa şi înţelegerea 
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Bisericii însăşi, în întregul ei. Aici este vorba, cu alte cuvinte, de 
criza ecieziologică asupra căreia vom concentra atenţia noastră. 
II 
Explicaţia cea mai obişnuită şi răspîndită privitoare la nepartici- 
parea la împărtăşire are la bază pretextul nedemnităţii mulţimii 
covîrşitoare a mirenilor de a se apropia deseori de Potir şi, ca ur- 
mare, parcă necesitatea anumitor cerinţe şi garanţii suplimentare. 
Mirenii trăiesc în lume şi sînt în contact permanent cu necurăţenia 
ei, cu nedreptatea, cu păcătoşenia, cu minciuna ei şi, de aceea, 
ar avea nevoie de o curăţire şi pregătire deosebite, de o silinţă şi 
pocăinţă deosebită. 
Eu numesc evlavioasă această explicaţie, căci, într-adevăr, în 
expresiile şi explicările ei cele mai bune porneşte din conştiinţa 
păcătoşeniei, din "cinstirea" sfinţeniei, din teama faţă de nevredni- 
cia sa; într-un fel sau altul, teama aceasta este proprie oricărei 
religii. în creştinismul medieval, întreaga viaţă era întrepătrunsă de 
această teamă- "am păcătuit, fărădelege am făcut, cu nedreptate 
sînt înaintea Ta...". Idealul moral al societăţii - care nu e totdeau- 
na păstrat, dar care a avut o mare influenţă asupra societăţii creş- 
tine - devine ascetismul, de multe ori chiar într-o formă exagerată; 
însă căderea clerului alb (a preoţimii), consemnată fn canoanele 
ce alcătuiesc Soborul din Trulan (anul 691), a condus la ideea că 
viaţa bisericească culminează şi rămîne pe seama monahismului. 
Noi nu avem posibilitatea să ne oprim aici la cauzele şi formele 
acestui proces multilateral. Pentru noi e important că el a dus 
treptat la clericalizarea Bisericii, la o tot mai mare îndepărtare a 
clerului de mireni. Astfel, s-a schimbat întreaga atmosferă a Biseri- 
cii. La sfîrşitul secolului al IV-lea, Sfîntul Ioan Gură de Aur a scris 
în tîlcuirea sa la a doua epistolă către Corinteni: "Dar sînt cazuri 
cînd preotul se deosebeşte de cel pe care-l conduce, ca de exem- 
plu, cînd trebuie să se împărtăşească cu Sfintele Taine. în 
realitate, noi toţi sîntem vrednici de Sfintele Taine. Tuturor se 
oferă un Trup şi un Potir... şi noi toţi deopotrivă ne sărutăm unul 



cu altul... Acum nu este aşa". 
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In cele din urmă însă, au învins sacralizarea şi clericalizarea. 
Aceasta se poate vedea şi în dezvoltarea şi organizarea locaşului, 
care subliniază din ce în ce mai mult separarea mirenilor de cler. 
Tot Sfîntul Ioan Gură de Aur a scris: "Cînd a venit Hristos şi a 
suferit în afară de oraş, El a curăţit tot pămîntul, tot locul l-a făcut 
prielnic pentru rugăciune... Vreţi să ştiţi cum a devenit tot pămîntul 
templu şi cum a devenit orice loc prielnic pentru rugăciune?" Tîl- 
cuirea templului şi â Liturghiei în acest sens a dispărut foarte de- 
vreme din Biserică. Intrarea în altar, apropierea de sfinţenie a fost 
interzisă mirenilor, iar prezenţa lor la Euharistie a devenit pasivă. 
Euharistia se săvîrşeşte în numele lor şi pentru ei, dar ei nu iau 
parte la săvîrşirea ei. Dacă mai înainte Biserica, separîndu-se de 
"lumea aceasta", cuprindea în ea pe mireni, acum ea îi exclude. 
Despre aceasta mărturiseşte chiar denumirea lor de mireni 
(KOOJUKÎ), iar nu ca înainte laici (Xaog) - mădularele poporului lui 
Dumnezeu, oameni luaţi în grija lui Dumnezeu... 
III 
în timpurile noastre - în lumina celor spuse mai sus, cînd îm- 
părtăşirea e înţeleasă ca act particular, personal - pregătirea pen- 
tru împărtăşanie a devenit tot o pregătire particulară. în cărţile 
noastre de rugăciune, se tipăresc rugăciuni dinaintea împărtăşirii 
care nu intră în textul şi ritualul Liturghiei, în afară de două ce se 
citesc chiar înainte de împărtăşanie. în cartea de rugăciuni sînt 
incluse şi rugăciunile de mulţumire după împărtăşanie, care de 
asemenea sînt individuale şi necuprinse în Liturghie. Din aceasta 
se înţelege că nu toţi cei prezenţi la Liturghie se împărtăşesc, şi 
rugăciunile par a fi nominale. Alcătuirea, practica, timpul citirii lor- 
se deosebesc, aşa cum se deosebesc şi prescripţiile cu privire la 
postire. Prin conţinutul lor, majoritatea acestor rugăciuni sînt fru- 
moase, duhovniceşti şi foarte folositoare. Noi nu vorbim despre 
rugăciuni, ci despre locul lor în Liturghie, în Taină. 
Fapt este că nicăieri - de la începutul anaforei, adică de la Li- 
turghia celor credincioşi şi pînă la sfîrşitul ei - nu aflăm nici o indi- 
caţie de participare a două categorii de credincioşi: cei care se 
împărtăşesc şi cei care nu se împărtăşesc cu Sfintele Taine. Dim- 
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potrivă, este evident că citirea atentă a rugăciunilor pre-anaforei, 
anaforei şi post-anaforei nu poate să convingă că, după trimiterea 
celor chemaţi (iar în Biserica primară şi a "celor ce se pocăiesc"), 
Euharistia se săvîrşeşte "cu uşile închise". Concomitent cu aduce- 
rea jertfei celei fără de sînge, se săvîrşeşte şi pregătirea celor cre- 
dincioşi pentru împărtăşirea cu Sfîntul Trup şi Sînge al Domnului: 
Iarăşi şi de multe ori cădem la Tine 
Şi ne rugăm Ţie, Bunule şi lubitorule de oameni, 
ca privind spre rugăciunea noastră, 
să curăţeşti sufletele şi trupurile noastre 
de toată necurăţia sufletului şi a trupului 
şi de toată spurcăciunea trupului şi a duhului, 
şi să ne dai să stăm nevinovaţi şi fără de osîndă înaintea 
Sfîntului Tău jertfelnic.. 
Dăruieşte, Dumnezeule, şi celor ce se roagă cu noi 
spor în viaţă, spor în credinţă şi în înţelegerea cea 
duhovnicească: 
dă lor să-Ţi slujească totdeauna cu frică şi cu dragoste 
şi întru nevinovăţie şi fără de osîndă să se împărtăşească 
cu Sfintele Tale Taine, 
şi să se învrednicească de cereasca Ta împărăţie. 
(A doua rugăciune a celor credincioşi, Liturghia Sfîntului Ioan) 



înaintea Ta, Stăpîne, lubitorule de oameni, 
punem toată viaţa noastră şi nădejdea noastră 
şi cerem şi ne rugăm şi cu umilinţă cădem înaintea Ta: 
învredniceşte-ne pe noi să ne împărtăşim 
cu cereştile şi înfricoşătoarele Tale Taine, 
ale acestei sfinte şi duhovniceşti mese, 
cu conştiinţa curată, spre lăsarea păcatelor, 
spre iertarea greşelilor, spre comuniune cu Duhul Sfînt, 
spre moştenirea împărăţiei cerurilor, 
spre îndrăznirea cea către Tine, nu spre judecată sau osîndă. 
(Rugăciunea înainte de Tatăl Nostru, Liturghia Sfîntului Ioan) 
235 
Alexandre Schmemann 
Doamne, Dumnezeul nostru, Care ne-ai zidit pe noi şi ne-ai 
adus în această viaţă, 
Cela ce ne-ai arătat nouă căile spre mîntuire, 
ne-ai dăruit nouă descoperirea tainelor cereşti: 
Tu eşti Cel ce ne-ai pus pe noi în slujba aceasta 
cu puterea Duhului Tău cel Sfînt: 
binevoieşte dar, Doamne, să fim noi slujitori 
ai Noului Tău Testament, 
să fim slujitorii Sfintelor Tale Taine: 
primeşte-ne pe noi care ne apropiem de Sfîntul Tău jertfelnic, 
după mulţumirea milei Tale, 
ca să fim vrednici a-Ţi aduce Ţie 
această jertfă cuvîntătoare şi fără de sînge 
pentru păcatele noastre şi pentru cele din neştiinţă ale poporu- 
lui: 
pe care primind-o în sfîntul 
şi cel mai presus de ceruri şi mai presus de minte al Tău 
jertfelnic, 
întru miros de bună mireasmă, 
trimite nouă Harul Sfîntului Tău Duh. 
(Rugăciunea punerii înainte după aşezarea Sfintelor Daruri 
pe Sfînta Masă. Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare) 
Şi în sfîrşit: 
iar noi pe toţi care ne împărtăşim dintr-o pîine şi dintr-un 
potir, să ne uneşti unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi 
Duh Sfînt... 
(Anaforâ, Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare) 
Cred că nu e posibil a arăta mai clar legătura dintre anaforâ, 
aducerea darurilor, jertfa cea fără de sînge, jertfa de laudă cu pre- 
gătirea pentru împărtăşire. în Sfintele Daruri, re-cunoaştem Sfîntul 
Trup şi Sînge al lui Hristos, recunoaştem jertfa adusă de Hristos 
"pentru toţi şi pentru toate", iar în împărtăşirea pe care o primim 
cu credinţă, cu nădejde şi cu dragoste recunoaştem că sîntem în 
unitate cu Hristos, cu viaţa Lui, cu împărăţia Lui... 
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Despărţirea unora de alţii - oricît de gravă ar fi afirmaţia - ştir- 
beşte sensul cel adevărat al Tainei Euharistice care începe să fie 
înţeleasă nu ca împlinirea Bisericii, nu ca descoperirea împărăţiei 
lui Dumnezeu şi a vieţii celei noi, ci ca o gustare a "sfinţeniei ma- 
teriale" care preface Taina - după cuvintele lui A. S. Homiakov - 
într-o "minune anatomică". Tocmai de aici provin toate impasurile 
explicării Tainei Euharistiei. "Ambele direcţii (protestantă şi cato- 
lică), continuă Homiakov, ori neagă ori confirmă schimbările minu- 
nate ale anumitor elemente pămînteşti, fără să înţeleagă că ele- 
mentul esenţial al fiecărei taine este Biserica şi că tocmai pentru 
ea se şi săvîrşesc tainele, fără nici o referire la natura legilor pă- 
mînteşti. Cine a dispreţuit datoria iubirii, acela a pierdut şi aminti- 
rea puterii ei, a pierdut prin aceasta şi amintirea despre ceea ce 



este în lume realitatea credinţei". 
IV 
înainte de toate, să amintim cum a ajuns pînă la noi, în tradiţia 
liturgică bizantină, orînduirea pregătirii. Nu voi vorbi despre pros- 
comidie, despre care am vorbit mai sus. Ne vom limita la Liturghia 
credincioşilor. 
După epicleză, proistosul începe imediat citirea rugăciunii de 
mijlocire. Aceasta poate fi definită mai exact ca rugăciunea adu- 
nării Bisericii - a Trupului lui Hristos, ce se descoperă în toată 
plinătatea ei: 
Iar pe noi toţi care ne împărtăşim dintr-o Pîine şi dintr-un Potir 
să ne uneşti 
unul cu altul prin împărtăşirea Aceluiaşi Sfînt Duh şi pe nici 
unul 
dintre noi să nu ne faci a ne împărtăşi spre judecată sau spre 
osîndă, 
cu Sfîntul Trup şi Sînge al Hristosului Tău. 
Ci să aflăm milă şi Har împreună cu toţi sfinţii, 
care din veac au bineplăcut Ţie: 
cu strămoşii, părinţii, patriarhii, proorocii, apostolii, 
propovăduitorii, binevestitorii, mucenicii, mărturisitorii, 
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învăţătorii şi cu tot sufletul drept ce s-a săvîrşit întru credinţă. 
Mai ales cu Prea Sfînta, Prea Curata, Prea binecuvîntata, 
slăvită 
Stăpîna noastră 
de Dumnezeu Născătoareşi pururea Fecioara Măria. 
Cu Sfîntul Ioan Proorocul înaintemergatorul şi Botezătorul, 
cu sfinţii şi întru tot lăudaţii Apostoli 
şi cu toţi sfinţii Tăi, 
pentru ale căror rugăciuni cercetează-ne pe noi, Doamne. 
Şi pomeneşte pe toţi cei mai dinainte adormiţi în nădejdea 
învierii şi a vieţii celei de veci şi îi odihneşte pe ei 
unde sălăşluieşte şi unde străluceşte lumina Feţei Tale. 
încă ne rugăm Ţie, pomeneşte Doamne, 
Sfînta Ta sobornicească şi apostolească Biserică, 
cea de la o margine pînă la cealaltă a lumii, 
pe care ai cîştigat-o cu scump Sîngele Hristosului Tău 
şi o împacă pe ea 
şi sfînt locaşul acesta întăreşte-l chiar pînă la sfîrşitul veacului. 
(Rugăciune pentru stăpînire) 
Pomeneşte, Dumnezeule, Doamne, poporul ce stă înainte 
şi pe cei ce, cu binecuvîntate pricini, nu sînt aici, 
şi îi miluieşte pe dînşii şi pe noi după mulţimea milei Tale. 
Comorile lor le umple de tot binele, 
căsniciile lor în pace şi întru unitatea gîndului păzeşte; 
pe prunci îi creşte, tinereţele le povăţuieşte, bătrîneţele 
le întăreşte, 
pe cei slabi la suflet, pe cei risipiţi adună-i 
pe cei rătăciţi îi întoarce 
şi îi împreună cu Sfînta Ta Sobornicească şi 
Apostolească Biserică. 
Pe cei bîntuiţi de duhuri necurate îi slobozeşte, 
cu cei ce călătoresc pe ape, pe uscat şi prin aer, împreună 
călătoreşte, 
văduvelor le ajută, pe orfani îi apără, 
pe cei robiţi îi izbăveşte, pe cei bolnavi îi tămăduieşte. 
Pomeneşte, Doamne, pe cei ce sînt în judecăţi, în închisori, 
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în mine, în munci amare, în prigoniri şi în orice fel de necaz, 



nevoi şi strîmtoare. 
Pomeneşte, Doamne. 
Şi pe toţi cei ce au trebuinţă de marea Ta milostivire, 
şi pe cei ce ne iubesc pe noi şi pe cei ce ne urăsc pe noi 
şi pe cei ce ne-au poruncit nouă nevrednicilor să ne rugăm 
pentru dînşii. 
Pomeneşte, Doamne Dumnezeul nostru, şi pe tot poporul Tău 
şi peste toţi varsă mila Ta cea bogată, 
împlinind tuturor cererile cele spre mîntuire. 
Şi pe cei pe care noi nu i-am pomenit din neştiinţă, 
sau din uitare, sau pentru mulţimea numelor, 
Tu însuşi, Doamne, pomeneşte-i, Cela ce ştii vîrsta şi 
numele fiecăruia, Cel ce ştii pe fiecare din pîntecele maicii lui 
căci Tu eşti, Doamne, ajutorul celor fără de ajutor, nădejdea 
celor fără de nădejde, celor înviforaţi Mîntuitor, celor ce 
călătoresc pe ape liman, celor bolnavi doctor: 
însuţi tuturor toate 
să le fii, Cela ce ştii pe fiecare şi cererea lui, casa şi trebuinţa 
Izbăveşte, Doamne, oraşul acesta şi toate oraşele şi satele, 
ţara aceasta şi toate ţările de foamete, de ciumă, de cutremur, de 
potop, de foc, de sabie, de venirea asupra noastră a altor neamuri 
şi de războiul cel dintre noi. 
(Despre episcopi) 
întîi pomeneşte, Doamne, (N) pe care-l dăruieşte Sfintei Tale 
Biserici, în pace, întreg, cinstit, sănătos, îndelungat în zile, 
drept învăţînd cuvîntul adevărului Tău. 
> 
Pomeneşte, Doamne, după mulţimea îndurărilor Tale 
şi a mea nevrednicie, 
iartă-mi toată greşeala cea de voie şi cea fără de voie: 
şi să nu opreşti, pentru păcatele mele, 
Harul Sfîntului Tău Duh de la Darurile ce sînt puse înainte. 
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Pomeneşte, Doamne, preoţimea, cea întru Hristos diaconime, 
şi tot cinul preoţesc, 
şi să nu laşi ruşinat pe nici unul dintre noi, 
cei ce stăm în jurul Sfîntului Tău jertfelnic. 
Cercetează-ne cu bunătatea Ta, Doamne, 
arată-Te nouă cu bogatele Tale îndurări: 
vremuri bune întocmite şi de folos ne dăruieşte, 
pămîntului ploi line spre rodire dăruieşte-i, 
binecuvîntează cununa anului bunătăţii Tale. 
Fă să înceteze dezbinarea bisericilor, 
potoleşte întărirea păgînilor, 
răzvrătirile eresurilor strică-le degrab' 
cu puterea Sfîntului Tău Duh: 
pe noi toţi ne primeşte în împărăţia Ta, 
fii ai luminii şi fii ai zilei arătîndu-ne, 
pacea Ta şi iubirea Ta dăruieşte-ne-o nouă, 
Doamne, Dumnezeul nostru, că Tu toate ni le-ai dat nouă. 
Şi ne dă nouă, cu o gură şi cu o inimă 
a slăvi şi a cînta 
prea cinstitul şi de mare cuviinţă Numele Tău, 
al Tatălui şi al Fiului şi al Sfîntului Duh, 
şi acum şi pururea şi în vecii vecilor. 
Amin. Şi să fie milele marelui Dumnezeu şi Mîntuitorului nostru 
Iisus Hristos cu voi cu toţi. 
Şi cu duhul tău. 
(Liturghia Sfîntului Vasile cel Mare) 
V 
Am citat în întregime rugăciunea de mai sus, pentru că ea ne 



descoperă cel mai clar şi mai .bine sensul acelei "pregătiri pentru 
împărtăşire" cu care începe lucrarea Sfîntă euharistica în ordinea 
liturgică. Această rugăciune adună şi uneşte într-una întregul con- 
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ţinut cosmic, eccieziologic şi eschatologic al Euharistiei şi prin 
aceasta ne descoperă, ne dăruieşte, însăşi esenţa împărtăşirii, 
esenţa Trupului lui Hristos şi a vieţii celei noi întru Hristos. Noi nu 
sîntem chemaţi dintr-o dată a ne apropia de Potir. Nu la întîmplare 
şi nu de dragul de a repeta, subliniem că înainte exista această 
rugăciune uimitoare, care parcă ar încetini ritmul Euharistiei. 
Această încetinire nu este pentru ca să ne pregătim încă o dată 
pentru gustarea sfinţeniei, ci pentru ca Biserica să se împlinească 
pe sine în toată plinătatea ei, ca Taina împărăţiei, ca realitatea 
timpului nou şi a vieţii noi. 
Eu am numit rugăciunea de mijlocire - cosmică: 
Cercetează-ne pe noi cu bunătatea Ta, Doamna, 
arată-Te nouă cu bogatele Tale îndurări, 
vremuri bune întocmite şi de folos ne dăruieşte, 
pămîntului ploi line spre rodire trimite-i, 
binecuvîntează cununa anului Tău... 
Am numit-o eccleziologică: 
Fă să înceteze dezbinarea bisericilor, 
potoleşte întărîtările păgânilor, 
răzvrătirile eretice strică-le degrabă 
cu puterea Sfîntului Tău Duh. 
Şi, în sfîrşit, am numit-o eschatologică: 
pe noi pe toţi ne primeşte în împărăţia Ta, 
fii ai luminii şi fii ai zilei arătîndu-ne, 
pacea Ta şi iubirea Ta dăruieşte-ne-o nouă, 
Doamne, Dumnezeul nostru, că Tu toate ni le-ai dat nouă. 
Acestea sînt lumea, Biserica, împărăţia. întreaga creaţie, în- 
treaga mîntuire, întreaga împlinire este a lui Dumnezeu. Cerul pe 
pămînt. O singură gură şi o singură inimă, o singură proslăvire şi 
cîntare a prea cinstitului nume - al Tatălui, al Fiului şi al Sfîntului 
Duh, acum şi pururea şi în vecii vecilor, Amin. lată esenţa acestei 
rugăciuni mari şi culminante, iată ultima cerere a Euharistiei care 
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uneşte în jurul Mielului lui Dumnezeu, întru Hristos, întreaga lume 
spirituală, începînd cu Maica Domnului, cu sfinţii şi terminînd cu 
toţi - încît El însuşi să fie totul In toţi. 
lată de ce, săvîrşind de fiecare dată Euharistia, noi sîntem che- 
maţi să vedem, să ne dăm seama, să înţelegem în ce trebuie să 
adîncim întreaga noastră conştiinţă, întreaga iubire, toată dorinţa, 
înainte de a ne apropia "de împăratul cel nemuritor şi Dumnezeul 
nostru"... 
VI 
De fapt, numai acum, după culminarea rugăciunii de mijlocire, 
intrăm în ceea ce am numit mai sus rugăciunea particulară de pre- 
gătire pentru împărtăşire, adică nu pregătirea întregii adunări, a 
întregii Biserici, ci rugăciunea de curăţire personală a fiecăruia 
dintre noi: 
...ca întru curată mărturisire a cugetului nostru, primind 
părticica Sfintelor Taine, să ne unim cu Sfîntul Trup şi 
Sînge al Hristosului Tău; şi. primindu-le cu vrednicie, să 
avem pe Hristos locuind în inimile noastre, şi să fim locaş 
al Sfîntului Tău Duh. Aşa, Dumnezeul nostru, pe nici unul 
dintre noi să nu-l faci vinovat de aceste ale Tale înfricoşă- 
toare şi cereşti Taine, nici neputincios cu sufletul şi cu tru- 
pul să nu-l arăţi, pentru aceea că se împărtăşeşte cu ele 
întru nevrednicie: ci ne dă nouă pînă la suflarea noastră 



cea mai de pe urmă să primim cu vrednicie părticica Sfinte- 
lor Taine, ca merinde pe calea vieţii veşnice, spre răspuns 
bine primit la înfricoşatul scaun de judecată al Hristosului 
Tău, ca şi.noi împreună cu toţi sfinţii care din veac au bi- 
neplăcut Ţie, să ne facem părtaşi veşnicelor Tale bunătăţi, 
pe care le-ai gătit celor ■ce Te iubesc pe Tine, Doamne. 
După cum vedem, accentul trece aici de la obştesc şi parcă de 
la pregătireatriumfătoare aîntregii Biserici, la pregătirea personală 
a fiecărui mădular al Bisericii. Sfîntul Apostol Pavel scrie Corinteni- 
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lor: "...De cîte ori veţi mînca această pîine şi veţi bea acest pahar, 
moartea Domnului vestiţi, pînă cînd va veni. 
Astfel, oricine va mînca pîinea aceasta sau va bea paharul 
Domnului cu nevrednicie, va fi vinovat faţă de Trupul şi de Sîngele 
Domnului. 
Să se cerceteze însă omul pe sine şi aşa să mănînce din pîi- 
nea aceasta şi să bea din paharul acesta. Căci cel ce mănîncă şi 
bea cu nevrednicie, acela mănîncă şi bea sieşi osîndă, nesocotind 
Trupul Domnului. De aceea, mulţi dintre voi sînt neputincioşi şi 
bolnavi şi nu puţini mor. Căci de ne-am fi judecat noi înşine, nu 
am mai fi judecaţi. Fiind însă judecaţi, sîntem pedepsiţi de Domnul 
ca să fim osîndiţi împreună cu lumea..." (1 Cor. XI, 26-32). 
Nu poate fi nici o îndoială că, în duhovnicia creştinismului pri- 
mar, factorul obştesc întăreşte pe cel personal, iar cel personal nu 
este posibil fără cel obştesc. între înţelegerea de atunci şi cea de 
acum a noţiunilor de personal şi de obştesc, există o mare deose- 
bire. Apostolul Pavel dojeneşte pe credincioşii care se împărtă- 
şesc cu nevrednicie şi îi ameninţă cu osîndă. El îi cheamă ca să 
se cerceteze pe ei înşişi. însă niciodată şi nicăieri nu le propune 
alegerea: "voi, cei vrednici, împărtăşiţi-vă, iar voi cei nevrednici să 
vă abţineţi". Alegerea aceasta a dus cu încetul la abţinerea aproa- 
pe a majorităţii membrilor Bisericii şi la pierderea simţului şi a 
înţelegerii Euharistiei ca lucrare obştească sau ca Liturghie. Chiar 
şi simţul abţinerii parcă e secat, s-a pierdut, s-a transformat într-un 
fel de prescripţie disciplinară ("de patru ori pe an"!), cu obligativita- 
tea mărturisirii, ca un fel de bilet pentru împărtăşire. 
Biserica primară cunoaşte că nimeni - în întreaga creaţie - nu 
este vrednic ca prin virtuţile sale spirituale, prin "demnitatea" sa, 
să se apropie de Sîngele şi Trupul lui Hristos şi, ca urmare, pregă- 
tirea nu constă în calculul şi analiza "pregătirii" şi a "nepregătirii", 
ci în răspunsul iubirii la iubire - "ca şi noi cu toţi sfinţii care din 
veac Ţi-au plăcut Ţie, să fim părtaşii veşnicelor Tale bunătăţi pe 
care le-ai pregătit celor care Te iubesc pe Tine, Doamne...". La 
ecfonisul proistosului: "Sfînt este Domnul Dumnezeul nostru!" - 
Biserica răspundea: "Unul Sfînt, Unul DomnIisusHristos, întru 
slava lui Dumnezeu şi Tatăl, Amin". însă afirmînd, enunţînd aceas- 
tă mărturisire, Biserica primară ştia că uşile sînt deschise tuturor 
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pentru a intra "în patria dorită" unde "nu va fi despărţire, o, priete- 
nilor!" 
De aceea, pregătirea pentru împărtăşire se şi încheie în unita- 
tea obştească şi particulară cu rugăciunea domnească, cu rugă- 
ciunea dată nouă de însuşi Hristos. Căci, în cele din urmă, totul 
depinde de un singur lucru: putem oare noi, "voim oare noi cu 
toate dorinţele noastre", cu întreaga fiinţă, fără să ne oprim la 
toate nedemnităţile noastre, la căderile, la trădările, la lenevia 
noastră, să primim cuvintele acestei rugăciuni ca fiind ale noastre, 
să le dorim pe ele ca pe ale noastre: 
Sfinţească-se Numele Tău, 
să vină împărăţia Ta, 



să fie Voia Ta, 
precum în cer şi pe pămînt... 
VII 
în ultimul timp, în Biserica ortodoxă s-a marcat parcă o renaş- 
tere euharistică vădită, în primul rînd prin dorinţa unui mare număr 
de mireni de a se împărtăşi mai des. Renaşterea aceasta se pro- 
duce în diferite feluri, în diferite locuri şi culturi. Dar, oricîtă bucurie 
ne-ar aduce această renaştere, sînt convins că o ameninţă o mul- 
ţime de pericole, dintre care cel mai de seamă este "sacralizarea" 
Bisericii. De veacuri, de cînd coexistă Biserica cu statele şi imperi- 
ile, ea s-a transformat în organizaţie, în instituţie, pentru a satis- 
face "nevoile duhovniceşti" ale credincioşilor; s-a transformat în 
organizaţie, supusă pe de o parte acestor "nevoi", pe de altă parte 
supusă hotărîrii celor ce o conduc. Trăsătura care deosebeşte 
lumea de Biserică, dar care totuşi le şi leagă între ele - atît de 
vădită pentru Biserica primară - a devenit trăsătura care desparte 
lumea de Biserică. 
Sînt convins că renaşterea adevărată a Bisericii va începe cu 
renaşterea euharistică, însă în sensul deplin al acestui cuvînt. 
Defectul tragic în istoria Confesiunii ortodoxe se datoreşte nu 
numai nedeplinătăţii ei - şi afirm aceasta fără teamă - ci şi lipsei 
teologiei tainelor, reducerii acestei teologii la schemele şi catego- 
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riile gîndirii apusene. Biserica nu este o organizaţie ci este poporul 
nou al lui Dumnezeu, Biserica nu este religie de cult, ci este Li- 
turghia care cuprinde în sine întreaga creaţie a lui Dumnezeu. 
Biserica nu este învăţătura despre lumea de după moarte, ci este 
întîmpinarea plină de bucurie a împărăţiei lui Dumnezeu. Biserica 
este taina lumii, taina Mîntuirii şi taina împărăţirii lui Hristos. 
Rămîne să tragem concluzia acestor gînduri incomplete, prin 
cîteva scurte însemnări despre rînduiala împărtăşaniei. Aceste 
însemnări sînt mai ales de ordin "tehnic", de "cult", în sensul strict 
al acestui cuvînt. Conţinutul lor a fost amplu expus de către arhi- 
mandritul Kiprian (Kem) (în lucrarea Euharistia, Paris, 1947). 
întrucît şi asupra lor s-au răsfrînt neajunsurile despre care am 
vorbit mai sus, vreau să le însumez în însăşi esenţa lor. 
Primul neajuns, după părerea mea, este abundenţa simbolis- 
mului, nu a acelui simbolism despre care am vorbit ca despre o 
stare de taină a întregii făpturi a lui Dumnezeu, ci un simbolism 
alegoric ce atribuie un sens deosebit fiecărui moment din sfînta 
slujire, făcîndu-l să preînchipuie ceva ce nu este. 
Aşa de exemplu, în rugăciunea de la "sfărîmarea Agneţului", 
părintele Kiprian conchide: "în timpul cît cîntăreţii cîntă "Amin" (tre- 
buie cîntat prelungit. Pentruce?), preotul citeşte în taină rugăciu- 
nea sfărîmării Agneţului... în acest timp, diaconul stînd Jn faţa 
uşilor împărăteşti, se încinge cu orarul în chipul crucii. în mod 
obişnuit, el face aceasta în timpul cîntării 'Tatăl nostru" (cine, ce 
şi cînd face? n.a.)". După cum se vede din cuvintele lui Simion din 
Tesalonic, "diaconul se împodobeşte cu orarul ca şi cu nişte 
aripi şi se acoperă cu evlavie şi cu smerenie cînd se împărtăşeşte, 
imitînd prin aceasta pe serafimi care, după cum se spune, au şase 
aripi dintre care cu două îşi acoperă picioarele, cu două faţa, iar 
cu două zboară, cîntînd Sfînt, Sfînt, Sfînt...". 
Al doilea neajuns sînt rugăciunile de taină pe care majoritatea 
covîrşitoare a mirenilor nu le cunosc, nu aud textul însuşi al Euha- 
ristiei, fiind lipsiţi de cel mai de preţ dar. Nimeni şi niciodată nu a 
explicat de ce "neamul ales, preoţia împărătească, poporul sfînt, 
oamenii luaţi în grijă spre a vesti desăvîrşirea Celui ce i-a chemat 
de la întuneric" nu pot auzi rugăciunile aduse de ei înşişi lui 
Dumnezeu. 
Al treilea neajuns: împărţirea în cler şi mireni din timpul împăr- 
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tăşirii, împărţire tragică prin urmările avute în conştiinţa bisericeas- 
că, despre care am vorbit de mai multe ori. 
Neajunsuri de acest fel putem enumera foarte multe. însă tema 
aceasta rămîne parcă neînţeleasă, tabu, şi parcă nu o observă 
nici ierarhia, nici teologii. Toate acestea trebuie să fie împlinite, 
dar este interzis a discuta despre ele. Eu însă repet ceea ce am 
repetat de atîtea ori în cartea aceasta şi anume că tot ceea ce 
priveşte Euharistia priveşte Biserica, iar ceea ce priveşte Biserica 
priveşte Euharistia şi orice neajuns în Liturghie se reflectă asupra 
credinţei şi asupra întregii vieţi a Bisericii. Ibi Ecclesi, ubi Spiri- 
tus Sanctus et omnia gratia - şi noi, "care sîntem de faţă", tre- 
buie să ne rugăm cu osîrdie lui Dumnezeu, ca El să lumineze 
vederea noastră internă cu lumina celei mai sfinte dintre sfintele 
Taine. 
VIII 
Liturghia dumnezeiască s-a împlinit. 
Binecuvîntînd Sfînta Masă cu potirul, preotul spune: "Mîntuieş- 
te, Doamne, poporul Tău şi binecuvîntează moştenirea Ta", se 
întoarce cu faţa spre Sfînta Cină, o cădeşte de trei ori şi spune: 
"Să se înalţe slava Ta la ceruri, Dumnezeule, şi peste tot pămîn- 
tul". 
Poporul răspunde: 
Am văzut lumina cea adevărată, 
am primit Duhul Cel ceresc, 
am aflat credinţa cea adevărată, 
nedespărţitei Treimi ne închinăm: 
Căci Aceasta ne-a mîntuit pe noi. 
Şi Sfîntul Potir este dus de pe Sfînta Masă. 
Preotul rosteşte apoi ectenia mică şi mulţumirea scurtă, pentru 
că: 
Şi în ziua aceasta 
ne-a învrednicit pe noi cereştilor Sale Taine: 
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îndreaptă calea noastră, 
întăreşte-ne pe noi întru frica Ta, 
păzeşte viaţa noastră, 
întăreşte paşii noştri... 
Urmează "Cu pace să ieşim!". 
Cît de clar este totul, cît de simplu şi luminos. Cîtă plinătate 
este în tot, de cîtă bucurie este întrepătruns, de cîtă iubire este 
luminat totul. Noi sîntem din nou la începutul de unde a început 
înălţarea noastră, la Cina lui Hristos în împărăţia Lui. 
Noi intrăm în viaţă, pentru ca să mărturisim şi să împlinim che- 
marea noastră. Fiecare o are pe a sa şi ea este slujirea noastră 
obştească, este Liturghia obştească - însă în "împărtăşirea cu. 
unicul Duh". 
"Doamne, bine este nouă a fi aici!". 
Noiembrie 1983 
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